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ŞERİF PAŞA, Mehmed 

(1865-1951) 

I_ Türk siyaset adamı. ^ 

13 Ocak 1865'te İstanbul'da doğdu. Kürt 
Şerif Paşa adıyla da bilinir. Babası Harici¬ 
ye Nâzırı ve Şûrâ-yı Devlet Reisi Kürt Said 
Paşa’dır. İlk öğrenimini tamamladıktan son¬ 
ra girdiği Galatasaray Mekteb-i Sultânîsi’- 
ni bitirmeden ayrıldı. Ardından Fransa'ya 
giderek Paris Saint-Cyr Harp Okulu’ndan 
mezun oldu (1884). Burada okurken Paris 
Sefâreti ikinci kâtipliğinde memuriyete baş¬ 
ladı (1882). 1888’de Brüksel Sefâreti ataşe- 
militerliğine getirildi. İstanbul’a dönünce 
Sadrazam Said Halim Paşa’nın kız kardeşi 
Emine Halim Hanım’la evlendi (1890). Fe¬ 
rikliğe yükseltilip (1896) Stockholm orta- 
elçiliğine tayin edildi (1898). Avrupa’daki 
Jön Türkler’e yardımda bulundu. II. Meş¬ 
rutiyetin ilânı üzerine (1908) İstanbul’a 
döndü. İttihatçılar tarafından iyi karşılan¬ 
dığı halde kendisine önemli bir görev ve¬ 
rilmedi; teklif edilen ıstabl-ı âmire müdür¬ 
lüğü görevini de kendisi kabul etmedi. İt¬ 
tihat ve Terakki Cemiyeti’nin Pangaltı Ku¬ 
lübü reisliğini yaptı. Kürt Teâvün ve Terak¬ 
ki Cemiyeti kurucuları arasında yer aldı. 
Londra’ya veya Paris’e büyükelçi olma ar¬ 
zusu gerçekleşmeyince İttihat ve Terakki 
Cemiyeti’nden ayrılara Paris’e gitti (1909). 

İttihatçıların eski devrin adamı ve jur¬ 
nalci diye suçladığı Mehmed Şerif Paşa, 
babasının bıraktığı ve hanımının sahip ol¬ 
duğu büyük servetle Paris’te İttihatçılara 
karşı neşriyata başladı. Bir taraftan yurt dı¬ 
şına kaçan muhaliflere para veriyor, bir ta¬ 
raftan da İttihat ve Terakki aleyhindeki 
neşriyatı destekliyordu. Mevlânzâde Rifat’ın 
çıkardığı Serbesti gazetesinde ve Paris’in 
ünlü dergilerinden La Revue' de yazılar 
yazdı. Bu arada aylık Meşrutiyet mec¬ 
muasını yayımladı. Islâhât-ı Esâsiyye-i Os- 
mâniyye Fırkası’nı kurup (Aralık 1909) neş¬ 
riyatını bu fırka adına yaptı. Paşanın mu¬ 
halifleri, yakışıklılığından dolayı kendisine 
takılan Fransızca “Beau Şerif” (güzel şerif) 
lakabını “boş herif’e çevirerek onu yermek 
için kullandılar. Süleyman Nazif, Boş He¬ 
rif adıyla bir de kitap yazdı (İstanbul 1910). 


Mahmud Şevket Paşa’nın katlinden (11 Ha¬ 
ziran 1913) sonra gıyabında idama mah¬ 
kûm edildi ve iki defa öldürülmek isten¬ 
di. Yayımladığı bütün dergi, risâle ve kitap¬ 
ların Türkiye’ye sokulması yasaklandı. 1. 
Dünya Savaşı başlayınca siyasî faaliyetine 
ve yayınlarına son verdiği halde İttihatçı¬ 
lar tarafından sürekli izlendi. 

Şerif Paşa’nın savaş esnasında Mezo¬ 
potamya'da Kürtler’i kazanmaları yolun¬ 
da İngilizler’e hizmet teklif ettiğine dair 
bir bilgi varsa da bunun ayrıntıları bilin¬ 
memektedir. I. Dünya Savaşı’nın son yılın¬ 
da İttihat ve Terakki önderleriyle arasının 
düzeldiği anlaşılmaktadır. Bilhassa Câvid 
Bey’le haberleşen paşa Cenevre’de Prens 
Sabahaddin, Ahmet Reşit (Rey), Cemil Pa¬ 
şa (Topuzlu), bazı Türk subay, gazeteci, 
memur ve talebelerin de aralarında bu¬ 
lunduğu kongreye katıldı. Kongre, 12 Ocak 
1919'da toplanan Paris Konferansı’na su¬ 
nulmak üzere bazı kararlar aldı ve bu ko¬ 
nuda teşebbüste bulunması için Şerif Pa- 
şa’ya tam yetki verdi. Bu kararlarda Tür¬ 
kiye’nin bağımsızlığının ve hukukunun ko¬ 
runması, Türkiye’deki azınlıkların huku¬ 
kuyla birlikte başka ülkelerde kalan Türk 
azınlıklarının hukukunun da gözetilmesi, 
Türk esirlerinin iadesi ve yabancı ülkeler¬ 
de yaşamak zorunda kalan Türkler’in ül¬ 
kelerine dönmesine izin verilmesi isteni¬ 
yordu. Paris’e dönen Şerif Paşa, Kürt Hal¬ 
kının Talepleri Üzerine Muhtıra (Memo¬ 
randum sur les reuendications du peuple 
kürde, Paris, 22 Mart 1919) adıyla on dört 
sayfadan oluşan bir metin neşretti. Günü¬ 
müzde Kürt ayrılıkçılarının çok önem verdi- 
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ği, değişik kitaplarda yayımlanan bu muh¬ 
tırada nüfus istatistiklerine dayanılarak 
Kürtler’in yoğun biçimde yaşadıkları bölge¬ 
lerin sınırları çiziliyordu. Şerif Paşa Urfa’nın 
bir kısmı, Diyarbakır ve Tunceli'nin doğusu, 
Van gölünün doğusu ve güneyi ile Kirman- 
şah’tan daha kuzeydeki Irak topraklarına 
Kürdistan adını veriyordu. Kürt Teâlî Cemi¬ 
yeti tarafından konferansta Kürtler’in hu¬ 
kukunu savunmak için delege seçilen pa¬ 
şa, aynı bölgede kurulmak istenen Erme¬ 
nistan’la sınırlarının ayrılması için Ermeni 
temsilcisi Nubar Paşa ile de anlaşmıştı. 

Mehmed Şerif Paşa, Kürtler’in yaşadı¬ 
ğı vilâyetlerin Osmanlı idaresinde kalması 
halinde hiçbir iddiada bulunmayacakları¬ 
nı, kendisinin de bu konuda bir teşebbü¬ 
sünün olmayacağını, fakat bu vilâyetler Er¬ 
menistan’a verilecek olursa Kürtler’in de 
bağımsız bir Kürdistan kurmalarının lâ¬ 
zım geleceğini Avrupa siyasî çevrelerine 
anlatmaya çalıştığını söylüyordu (“Reşid 
Beyefendi’nin Beyanatı", İkdam, 3 Ağustos 
1919) Ayrılıkçı diye suçlanan Şerif Paşa’- 
nın bu açıklamaları onun ayrılıkçı düşünce¬ 
lerinin sürekli olmadığını ortaya koymak¬ 
tadır. Nitekim Yunan isteklerine karşı Türk- 
ler ve Yunan Talepleri (Les turcs et les re¬ 
uendications grecçues, Paris 1919) adıyla 
on altı sayfalık bir muhtıra yayımladı. Bu¬ 
rada Yunanlılar’ın hak iddia ettikleri İstan¬ 
bul, Doğu Trakya, İzmir, Ege adaları, Trab¬ 
zon ve Adana'nm Türkler’e ait olduğunu 
çeşitli tarihî delillere dayanarak ileri sürü¬ 
yordu. Yine Pierre Loti’ye yazdığı mektup¬ 
larda Türk haklarını savunmaktaydı (Ko- 
loğlu, bk. bibi.). Ayrıca Hintli Muhammed 
Ali ve Ağa Han tarafından İslâm âlemini 
müdafaa için Paris'te çıkarılan Echos de 
l’Islam (daha sonra Echos de Torient) ga¬ 
zetesine nakdî yardımda bulunuyordu. Ah¬ 
met Reşit, Şerif Paşa’nın gerçekleri Avru¬ 
palılarca anlatmak için olağan üstü bir gay¬ 
ret gösterdiğini, Paris'teki Türkler’den bir 
heyet oluşturup Rum ve Ermeni istekle¬ 
rine karşı belgelere dayanan iki risâle neş¬ 
rettiğini kaydetmektedir (ikdam, 3 Ağus¬ 
tos 1919). Şerif Paşa, Paris Konferansı'na 
sunduğu Kürt muhtırasını sadece kendi¬ 
si imzaladığı halde Türk muhtırasını ken¬ 
disiyle birlikte Nihat Reşat (Belger), Refik 
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Nevzat, Ali Galib, Diran Edouard, Albert 
Fua, Süleyman Midhat, Mehmed Galib ve 
Abdurrahman Pohh da (Polar) imzaladı. 
Onun Kürt delegeliğine soyunması ve ken¬ 
di imzasıyla konferansa muhtıra verme¬ 
si Kürtler arasında da tepkiyle karşılandı. 
Kürt Teâlî Cemiyeti iie Vilâyât-ı Şarkıyye 
Müdâfaa-i Hukük-ı Milliyye Cemiyeti'nin şu¬ 
beleri paşanın Kürt delegeliğini kabul et¬ 
mediler. Halk tarafından protesto edilen 
Kürt Teâlî Cemiyeti dar bir Kürt aydın ha¬ 
reketi durumuna düştü. İstanbul gazete¬ 
lerinde her gün Şerif Paşa ve Kürt Teâlî Ce¬ 
miyeti aleyhinde yazılar çıkıyor, Kürt ile¬ 
ri gelenleri gazeteler aracılığıyla Osmanlı 
Devleti’ne olan bağlılıklarını bildiriyordu. 
Babanzâdeler gibi en meşhur Kürt hâne- 
danları da Şerif Paşa’ya delege yetkisi ve¬ 
ren Kürt Teâlî Cemiyeti’yle ilişkilerini kes¬ 
mişlerdi. Kürt Teâlî Cemiyeti ise aleyhin¬ 
de yapılan neşriyatı samimiyetsizlikle suç¬ 
luyordu. Şerif Paşa, tartışmaların yoğun¬ 
laştığı bir sırada Monte Carlo'dan Türk ga¬ 
zetelerine kısa bir telgraf gönderdi (21 Ni¬ 
san 1920). Paşa telgrafında, hilâfet ve sal¬ 
tanata olan bağlılığından dolayı zararlı fi¬ 
kirleri ve ayrılıkçı düşünceleri reddederek 
barış konferansı nezdindeki Kürt delege¬ 
si başkanlığından istifa ettiğini, bir müs- 
lüman olarak hiçbir siyasî fırkanın tesir ve 
nüfuzuna kapılmadan bütün gayret ve me¬ 
saisini hilâfet hukukunun korunmasına 
harcayacağını bildiriyordu. İstanbul gaze¬ 
telerinde neşredilen bu telgraf (24 Nisan 
1920) paşanın siyasî mücadelesinin sonu 
oldu. Böylece Şerif Paşa'nın İttihatçılıkla 
başlayan siyasî hayatı bir yıl bile dolmadan 
muhalefete dönüşmüş, özel şartlarda mu¬ 
halefetten ayrılıkçılığa geçmiş, bu da an¬ 
cak iki yıl sürmüştür. Bundan sonra ölün¬ 
ceye kadar ciddi bir siyasî faaliyette bu¬ 
lunmaması bunun açık delilidir. Şerif Pa¬ 
şa, ayrılıkçı neşriyatta yazıldığı gibi Kürt 
diplomasi tarihinde önemli bir isim değil 
çok özel şartlarda siyasî tavır koyan bir¬ 
çok Osmanlı aydınından biridir. Eduvige 
Pairani ile ikinci evliliğini yapan Şerif Paşa 
(1921 ), ömrünün son yıllarını bu evliliğin¬ 
den olan ve İtalyan asilzadesi Kont Pelori- 
ni Manzoni ile evlenen kızı Melek Hanım'ın 
İtalya’daki evinde geçirdi ve burada öldü 
(22 Aralık 1951). Naaşı bir müddet aile an¬ 
laşmazlıklarından dolayı gömülemedi; da¬ 
ha sonra Kahire’de Şübra'daki aile kab¬ 
ristanına defnedildi. 

Eserleri. Mehmed Şerif Paşa'nın yayım¬ 
ladığı Meşrutiyet mecmuasının birkaç sa¬ 
yısı İngilizce, otuz altı sayısı Türkçe (Şu¬ 
bat 1910 - Temmuz 1912) ve elli beş sayı¬ 
sı Fransızca (Ekim 1909-Nisan 1914) ba- 
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silmiştir. Paşa bazı fikirlerini ve polemik¬ 
lerini şu kitaplarda toplamıştır: Şûrâ-yı 
Ümmet yahut Numûrıe-i Derıâet (Pa¬ 
ris 1909, 16 sayfa); İttihat ve Terakkî'nin 
Sahtekârlıklarına, Denâetlerine Bülent 
Bir Sadâ-yı La'netimiz (Paris 1910, 51 
sayfa); Meşrutiyete Doğru-Ben ... ve 
Hayatım (İstanbul 1911, 62 sayfa; Paris 
1912, 63 sayfa); Ahvâl-i Hâzıra (İstan¬ 
bul 1330/1912, 15 sayfa); Tehlike Daima 
Tehlike (İstanbul 1330/1912, 15 sayfa); 
Bir Hasbihal (İstanbul 1330/1912, 15 say¬ 
fa); Quelques reflexions sur la guerre 
turco-balkanique (Paris 1913, 73 sayfa); 
İkaz: Millet-i Osmâniyye'ye Bir Hitabe 
(Paris 1914, 28 sayfa). 
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ŞERİF PAŞA, Muhammed 

( 12.1: oujA ) 

(1826-1887) 

I_ Mısırlı devlet adamı. 

26 Kasım 1826’da İstanbul’da dünyaya 
geldi. Büyük dedesi Zaîm Ali Ağa, dedesi 
Cidde Valisi Şerif Muhammed Paşa, baba¬ 
sı çeşitli yerlerde kadılık yapan Said Sîret 
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Beydir. Bazı kaynaklarda doğum yeri Ka¬ 
hire ve doğum yılı 1823 diye gösterilir (C. 
Zeydân, I, 216; El 2 [ İng.), IX, 340). Ancak 
bu bilginin belgelerle uyuşmadığı ve doğu¬ 
mu sırasında babasının Galata kadılığı gö¬ 
revinde bulunduğu tesbit edilmiştir (Tal at 
İsmail Ramazan, s. 25-31). Babası 1829’da 
Mekke kadılığına tayin edilince ailesini de 
beraber götürmüş, Mekke’ye giderken Ka¬ 
hire’ye uğradığında Mehmed Ali Paşa’nın 
misafiri olmuştur. Rivayete göre Muham¬ 
med Şerif, henüz çok küçük yaşta olması¬ 
na rağmen zekâsıyla Mehmed Ali Paşa’- 
nın dikkatini çekmiş ve Mehmed Ali Paşa 
onun eğitimini üstlenmiştir. Muhammed 
Şerif ilk tahsiline Mehmed Ali Paşa’nın sa¬ 
rayında onun çocukları, torunları ve üst dü¬ 
zey bürokratların çocukları için açılmış olan 
Medresetü’l-hâniketi’l-askeriyye'de başla¬ 
dı. Birkaç yıl sonra Cîze Süvari Okulu’na git¬ 
ti. Mehmed Ali Paşa bu sırada Avrupa’ya 
öğrenci göndermeye başlamıştı. Muham¬ 
med Şerif de 1844'te Fransa'ya gönderi¬ 
len, özel şekilde oluşturulmuş denebilecek 
bir öğrenci grubunda yer aldı. Bu grupta 
Mehmed Ali Paşa'nın oğulları Hüseyin ve 
Abdülhalim, torunları İsmâil (daha sonra hi- 
div) ve Ahmed Rifat ile Ali Paşa Mübârek 
gibi ileride önemli görevler üstlenecek şah¬ 
siyetler de bulunmaktaydı. Paris’te Saint 
Cyr Harp Okulu’nda iki yıl askerî eğitim al¬ 
dı ve bunun bir devamı olarak Fransız or¬ 
dusuna katıldı. 1. Abbas’ın Mısır valisi ol¬ 
masının ardından Avrupa’daki öğrencile¬ 
ri geri çağırması üzerine Muhammed Şe¬ 
rif de 1849'da Mısır’a döndü ve o sırada 
Mısır ordusunun başında bulunan Fran¬ 
sız asıllı Süleyman Paşa el-Fransevî’nin (de 
Seves) yaverliğine tayin edildi. Bir müddet 
sonra askerî hayata ara verip Prens Ab¬ 
dülhalim ile birlikte İstanbul’a gitti, bura¬ 
da birkaç yıl geçirdi. 1853’te yine prens ile 
beraber Kahire’ye dönünce bir yıl kadar 
onun bürosunda sekreter olarak çalıştı. 
1854’te Said Paşa'nın valiliğe tayin edil¬ 
mesiyle tekrar askerî hayata döndü, vali¬ 
nin özel ordusunda miralay rütbesiyle gö¬ 
revlendirildi. Ardından livâ, 1857’de paşa 
rütbesine yükseltildi. Şerif Paşa'nın 1856’- 
da Süleyman Paşa el-Fransevî’nin kızı Naz¬ 
lı Hanım’la evlenmesi onun meslekî haya¬ 
tında etkili oldu. 

Şerif Paşa 1857'de siyasî hayattaki ilk 
görevini üstlendi ve hariciye nâzırı oldu; kı¬ 
sa sürede devlet işlerine nüfuz ederek yö¬ 
neticilerin güvenini kazandı. 1861-1863 yıl¬ 
larında ve 1867'de Meciisü ahkâmi’l-Mıs- 
riyye’nin başkanlığını yaptı. 1863’te bir sü¬ 
re maarif nâzırlığı görevinde bulundu. Fran- 
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sa’da birlikte okuduğu İsmâil Paşa'nın ay¬ 
nı yıl valiliğe tayininden sonra hariciye nâ- 
zırlığının yanı sıra dahiliye nâzırlığına ge¬ 
tirildi. Hidiv İsmâil Paşa’nın 1865-1868 yıl¬ 
larında Mısır dışında bulunduğu sırada dört 
kere Kahire'de ona vekâlet etti; böylece ilk 
defa Mehmed Ali Paşa ailesinden olma¬ 
yan bir kişi bu görevi yerine getirmiş olu¬ 
yordu (Hunter, s. 73-74). 1866'da uhdesin¬ 
deki iki bakanlığa ilâveten maarif nezâre¬ 
tini ve kısa bir süre nâfia nezâretini üst¬ 
lendi. Aynı yıl Meclisü’n-nüvvâb’ın kurulu¬ 
şu için ilk planları hazırladı. 1869’da Mec- 
lisü’l-vüzerâ’nın yerine açılan el-Meclisü’l- 
husûsî’ye başkanlık etti. 1872-1875 yılla¬ 
rında yeni kurulan adalet, bunun yanında 
1874 ve 1876'da ticaret bakanlığı görevi¬ 
ne tayin edildi. 

Muhammed Şerif Paşa Mısır siyasî ha¬ 
yatındaki asıl önemli rolü, 1870'ii yılların 
sonlarında Avrupalı devletlerin Mısır’ın iç 
işlerine müdahalesine karşı bir tepki şek¬ 
linde ortaya çıkan anayasal hareketlerde 
üstlendi. O yıllarda Mısır büyük bir borç 
batağına saplanmış ve İsmâil Paşa ala¬ 
caklı Avrupa devletlerinin baskısına mâruz 
kalmıştı. 1878'de Nubar Paşa başkanlığın¬ 
da kurulan hükümete İngiltere ve Fran¬ 
sa’nın menfaatlerini gözetmek için iki ya¬ 
bancı bakanın tayin edilmesi Mısır’da tep¬ 
kilere yol açtı. Çıkan olaylar neticesinde Nu¬ 
bar Paşa hükümeti istifa etmek zorunda 
kaldı. Nisan 1879 başında Şerif Paşa, eş¬ 
raftan ve ulemâdan bir grupla birlikte Mı¬ 
sır'daki siyasî durumun ıslahına ve borç¬ 
ların düzenlenmesine yönelik “el-Lâyiha- 
tü’l-vataniyye" başlıklı bir bildiri hazırladı. 
Kısa süre sonra da Hidiv İsmâil Paşa ta¬ 
rafından başbakanlığa getirildi (8 Nisan 
1879) ve yabancıların yer almadığı bir ba¬ 
kanlar kurulu oluşturdu. Şerif Paşa hükü¬ 
metinin ilk icraatından biri, onun kırk do¬ 
kuz maddelik bir anayasa taslağını ve se¬ 
çim kanununu hazırlayarak bunları mec¬ 
liste kurulan anayasa komisyonuna gön¬ 
dermesi oldu. Haziran 1879 sonunda Hi¬ 
div İsmâil’in Batılı devletlerin girişimiyle 
Bâbıâli tarafından görevden alınıp yerine 
oğlu Tevfik Paşa'nın tayin edilmesinin ar¬ 
dından Şerif Paşa istifa etti; ancak tekrar 
hükümeti kurmakla görevlendirildi (3 Tem¬ 
muz 1879). Fakat Hidiv Tevfik’le anayasal 
planları konusunda anlaşmazlığa düşünce 
anayasayı ve seçim kanununu çıkarmadan 
meclisin görevine son verdi; 18 Ağustos’ta 
da kendisi istifa etti. Bunun üzerine Riyâz 
Paşa'nın başbakanlığında Avrupalı devlet¬ 
lerle iş birliği halinde çalışan yeni bir hü¬ 
kümet kuruldu. 


Muhammed 
Şerif Paşa 

Şerif Paşa bundan sonra Avrupalı dev¬ 
letlere karşı oluşan vatanperver grup için¬ 
de yer aldı. Kasım 1879'da Mahmud Sâ- 
mi el-Bârûdî, Sultan Paşa, Ömer Lutfi Pa¬ 
şa ve İsmâil Yüsrî Paşa gibi asker ve siya¬ 
setçilerden oluşan Cem’iyyetü Hilvân gru¬ 
bunun oluşmasına önayak oldu ve “Mısır 
Vatanperver Partisi’nin Manifestosu" baş¬ 
lıklı bir metin kaleme aldı (4 Kasım 1879). 
Eylül 1881'de Ahmed Urâbî Paşa'nın bir 
grup askerle birlikte Âbidîn Sarayı’nı bas¬ 
ması üzerine Riyâz Paşa hükümetinin is¬ 
tifasından sonra Urâbî Paşa'nın talebiyle 
Şerif Paşa hükümeti kurmakla görevlen¬ 
dirildi (14 Eylül 1881). Başbakan Şerif Pa- 
şa’nın yayımladığı bir genelge ile Kasım 
1881’de meclis için seçimler yapıldı; vekil¬ 
ler 26 Aralık 1881'de Kahire'de toplandı. 
Şerif Paşa 1879’da hazırladığı seçim tas¬ 
lağını ve bazı değişikliklerle anayasa tas¬ 
lağını tekrar gündeme getirdi. Ocak 1882 
başında mecliste anayasa komisyonu tas¬ 
lağı müzakere etmeye başladı. Ancak İn¬ 
giltere ve Fransa’nın Mısır'a bir nota ver¬ 
mesi ve Tunus’un 1881'de Fransa tarafın¬ 
dan işgal edilmesinin de etkisiyle taslak 
müzakere edilmedi. Şerif Paşa Şubat 1882 
başında görevinden alındı ve Mahmud Sâ- 
mi el-Bârûdî'nin başkanlığında bir hükü¬ 
met oluşturuldu. 

1882 yaz aylarında Urâbî Paşa isyanının 
başarısızlıkla neticelenip İngilizler’in Mısır’ı 
işgal sürecinde 28 Ağustos 1882'de hü¬ 
kümeti kurma görevi tekrar Muhammed 
Şerif Paşa'ya verildi. Şerif Paşa bu dönem¬ 
deki başbakanlığı sırasında İngiliz işgal 
güçleriyle pek çok konuda anlaşmazlığa 
düştü. Sudan’da Muhammed Ahmed el- 
Mehdî isyanının çıkmasından sonra İngiliz 
genel konsolusu Sir Evelyn Baring'in (Lord 
Cromer) Mısır ordusunun Sudan’dan çıka¬ 
rılması talebine şiddetle karşı çıktı. İngiliz 
hükümetinin bu konuda baskılarını arttır¬ 
ması yüzünden 7 Ocak 1884’te istifa ede¬ 
rek siyasî hayattan çekildi. Yerine İngiliz 


hükümetiyle iş birliği içinde çalışan Nubar 
Paşa getirildi. Şerif Paşa 1887 başlarında 
hastalandı ve doktorların hava değişimi 
tavsiyesi üzerine Avrupa’ya gitti. 20 Nisan 
1887'de Avusturya’nın Graz şehrinde ve¬ 
fat etti, naaşı Kahire'ye getirilerek bura¬ 
da defnedildi (27 Nisan 1887). 

Dört defa başbakanlığa getirilen Şerif 
Paşa XIX. yüzyıl Osmanlı Mısırı’nın önemli 
devlet adamlarından biridir. Osmanlı Dev- 
leti’ne bağlı bir siyaset takip etmesiyle dik¬ 
kati çeker. Bâbıâli tarafından Murassa’ Os¬ 
manlI nişanı ve Mısır’daki yüksek rütbeli 
görevlilere verilen başka nişanlarla ödül¬ 
lendirilmiş, Mısır’ın parlamenter hayata 
geçişi ve anayasal düzene kavuşması için 
gösterdiği çaba ona “ebü'd-düstûr" unva¬ 
nını kazandırmıştır. Şerif Paşa, parlamen¬ 
tonun sadece hidivin kararlarını onaylayan 
bir makam olmaktan çıkarılıp yaptırım gü¬ 
cüne sahip bir yasama organı haline ge¬ 
tirilmesi ve bakanlar kurulunun icraatla¬ 
rından meclis önünde sorumlu olması ge¬ 
rektiğini söylemiş, başbakanlığı sırasında 
bu fikirlerini hayata geçirmek amacıyla ça¬ 
lışmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

C. Zeydân, Meşâhîrü’ş-şark, Kahire, 1902, I, 
216-219; Earl of Cromer, Modern Egypt, London 
1908, I, tür.yer.; II, 334-335; E. Malet, Egypt: 
1879-1883 (ed. E. Malet), London 1909, s. 217- 
218, ayrıca bk. tür.yer.; W. Scavven Blunt, Secret 
History of the English Occupation of Egypt, 
New York 1922, tür.yer.; A. Schölch, Âgypten den 
Âgyptern! Die politische und gesellschaftliche 
Krise derJahre 1878-1882 in Âgypten, Freiburg, 
ts. (Atlantis), tür.yer.; Tal'at İsmâil Ramazan, Mu¬ 
hammed Şerif Bâşâ ve devrüh fi siyâseti'l-Mışriy- 
ye, Kahire 1983; Abdurrahman er-Râfiî, eş-Şev- 
retü 'HUrâbiyye ve ihtilâli’Tİngilîzî, Kahire 1404/ 
1983, s. 34-43; a.mlf., ‘ Aşru İsmâ% Kahire 1987, 
II, 225-243; E R. Hunter, Egypt under the Khe- 
dives 1805-1879, Pittsburgh 1984, tür.yer.; J. W. 
King, Historical Dictionary of Egypt, Cairo 1984, 
s. 564-565; P. J. Vatikiotis, The History of Egypt, 
London 1985, s. 136-150; Lem'î el-Mutîî, Mevstfa- 
tü hâze’r-racül min Mışr, Beyrut 1417/1997, s. 
192-198; A. Goldschmidt - Robert Johnston, His¬ 
torical Dictionary of Egypt, Lanham 2003, s. 361 - 
362; H. Laurens, “Thl'at Isma'il Ramadan, Mu- 
hammad Sharif Basa wa-dawmhu fi’l-siyasa al- 
Misriyya, Le Caire, s.d (1983?)”, Bulletin critique 
desannales islamologiques, sy. 4, Caire 1987, s. 
157-159; Abdel Aziz Ezel Arab, “The Experiment 
of Sharif Pasha’s Cabinet (1879): An Inquiry in- 
to the Historiography of Egypt’s Elite Movement", 
1JMES, XXXVI (2004), s. 561-589; Hilal Görgün, 
“Mısır Vilayetinde Thnzimat ve Meşrutiyet Döne¬ 
mi", Divan: İlmî Araştırmalar, XIII/24, İstanbul 
2008, s. 157-183; “Sherif Pasha”, Encyclopedia 
Britannica, New York 1911, XXIV, 850; J. H. Kra- 
mers - [C. E. Bosvvorth], “Sharif Paşha, Muham- 
mad (1823-87)”, El 2 (İng ), IX, 340. 

H Hİlal Görgün 
3 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





SERÎF er-RADÎ 


r 

ŞERİF er-RADÎ 

( oujAJI ) 

Ebü’l-Hasen Muhammed b. el-Hüseyn 
b. Mûsâ b. Muhammed eş-Şerîf 
er-Radî el-Mûsevî el-Alevî 
(ö. 406/1015) 

Şair ve Şiî miifessir. 

359’da (970) Bağdat’ta ilimle meşgul 
olan bir aile içinde doğdu. Baba tarafın¬ 
dan soyunun yedinci imam Mûsâ el-Kâ- 
zım yoluyla Hz. Hüseyin'e, annesi Fâtıma 
bint Hüseyin yoluyla Hz. Hasan'a dayandı¬ 
ğı kabul edildiğinden kendisine “Zü’l-hase- 
beyn” denmiştir. İmâmiyye âlimi Şeyh Mü- 
fîd'den İmâmiyye fıkhı ve Şiî kelâmı, Ebû 
Saîd es-Sîrâfî’den (veya oğlu İbnü's-Sîrâfî Yû¬ 
suf b. Hasan'dan) nahiv okudu. Ağabeyi Şe¬ 
rif el-Murtazâ’dan faydalandı. İbrâhim b. 
Ahmed et-Taberî'den ileri yaşlarda hıfzını 
tamamladı. Ebû Ali el-Fârisî, Rummânî ve 
İbn Cinnî'den Arapça dersleri aldı. Ebû Be¬ 
kir Muhammed b. Mûsâ el-Hârizmî, Kadı 
Abdullah b. Muhammed el-Ekfânî’den Şâ- 
fiî, Hanefî ve Mâlikî fıkhını öğrendi. Kâdî 
Abdülcebbâr’dan Mu'tezile kelâmı ve fıkıh 
usulü, Merzübânîile Muhammed b. Mu¬ 
hammed İbnü’l-Cerrâr’dan ahbâr ve en- 
sab dersleri aldı. îsâ b. Ali İbnü’l-Cerrâh, 
Sehl b. Abdullah ed-Dîbâcî ve diğer bazı 
kimselerden hadis rivayet etti. Öğrencile¬ 
ri arasında onun yanında müslüman olan 
şair Mihyâr ed-Deylemî ile Ebû Ca’fer et- 
Tûsî, Ahmed b. Ali b. Kudâme, Muham¬ 
med b. Muhammed el-Ukberî sayılabi¬ 
lir. 


H Şerif er-Radî on yaşında iken babası Ebû 
Ahmed Hüseyin, Büveyhî Hükümdarı Adu- 
düddevle tarafından tehlikeli görülen ki¬ 
şilerle birlikte Şîraz'a sürülüp bir kalede 
hapsedildi (369/979-80) ve hükümdarın ve¬ 
fatından (372/983) sonra serbest bırakıldı. 
Uzun süre halife olma idealiyle yaşayan 
Şerif er-Radî bunu şiirlerine de yansıttı. Hi¬ 
lâfete götürecek yolda tanınmak için Ab- 
bâsî Halifesi Tâi‘-Lil!âh ile dostluk kurdu 
ve onun hakkında yirmi üç methiye, ayrı¬ 
ca bir mersiye kaleme aldı. Kâdir-Billâh'la 
da ilgisini sürdürdü ve onun için iki kasi¬ 
de nazmetti. Başta Dîvân-ı İnşâ kâtibi Ebû 
İshak es-Sâbî olmak üzere Abbâsî vezir ve 
kâtipleriyle münasebet kurdu, onlara dair 
kasideler yazdı. 377’den (987-88) itibaren 
Büveyhî Hükümdarı Bahâüddevle ile ya¬ 
kın ilişki içine giren Radî, Büveyhî hüküm¬ 
dar, vezir, emîr ve kâtipleri için kaleme al¬ 
dığı elli kadar kasidenin otuz dördünü Ba- 
hâüddevle’ye tahsis etti. Bu arada Şiî Ham- 
dânîler'le de münasebetini sürdürdü. An¬ 
cak Adudüddevle'nin oğlu Bahâüddevle Ra- 
dî’nin babasına ve daha sonra kendisine 
397 (1007) yılında “Radî Zü’l-hasebeyn" un¬ 
vanıyla Tâlibîler’in nakibliği, hac emirliği ve 
Dîvân-ı Mezâlim reisliği gibi görevleri ver¬ 
mesi, ayrıca “eş-Şerîfü’l-celîl, eş-Şerîfü’l- 
ecel, Radî, Zü’l-hasebeyn, Zü’l-menkabe- 
teyn" unvanlarıyla anılması gibi gönül alı¬ 
cı şeyler ondaki hilâfet arzusunun sönme¬ 
sine sebep oldu ve Bahâüddevle’nin vefa¬ 
tıyla (403/1012) bu arzusu tamamen so¬ 
na erdi. Radî hac maksadıyla gittiği Mek¬ 
ke ve Medine'den başka Medâin, Tâif, Kü¬ 
fe, Necid ve Huneyn'e seyahatlerde bulun¬ 
du. Dârü’l-ilm adıyla kurduğu medresede¬ 


ki öğrencilerin ihtiyaçlarını karşıladı, aynı 
adla bir de kütüphane tesis etti. Son yıl¬ 
ları hastalıktan dolayı sıkıntı içinde geçen 
Şerif er-Radî 6 Muharrem 406’da (26 Ha¬ 
ziran 1015) vefat etti ve Bağdat’ta Enbâ- 
riyyûn Mescidi civarındaki evine defnedil¬ 
di. Daha sonra naaşının Kerbelâ'ya taşına¬ 
rak Hz. Hüseyin şehitliğine gömüldüğü ri¬ 
vayet edilir. 

İbn Cinnî'nin teşvikiyle ilk şiirini on ya¬ 
şında iken yazan Radî sanatını menfaat 
sağlamak için kullanmamış, hediye kabul 
etmemiş, fakat hilâfet idealine erişmek 
amacıyla sanatından yararlanmakta sakın¬ 
ca görmemiştir. Tâlibîler’in ve hatta Ku- 
reyş'in en iyi şairi kabul edilen Şerif er-Ra- 
dî (Seâlibî, III, 131; Hatîb, 11, 247) gelenek¬ 
sel kalıp ve temalara bağlı kalmış, daha 
çok medih, fahr, mersiye ve zamandan şi¬ 
kâyet temalarında eser vermiştir. Onun 
Hicaz’a giden kadınlara karşı platonik duy¬ 
gularını, Hicaz'daki kutsal mekânlara öz¬ 
lemini dile getirdiği, “Hicâziyyât” adı veri¬ 
len gazel ve nesib türündeki kırk kasidesi 
özgün nitelikleriyle dikkat çekmiş, İbn Si- 
nân el-Hafâcî ve İbn Hafâce’yi etkilemiş¬ 
tir. 

Şerif er-Radî’ye kadar Şiî tefsir geleneği 
rivayete dayalı iken Radî, İmâmiyye mez¬ 
hebi içinde re’y ile tefsirin öncülerinden bi¬ 
ri olmuştur. Belâgat ilmindeki mecaz ve 
istiare kavramlarına yakın şekilde âyet ve 
hadislerdeki mecazi anlatımlar hakkında 
Telhîşu'l-beyân ve el-Mecâzâtü'n-ne- 
beviyye adlı eserleriyle ilk telif türünü or¬ 
taya koymuştur. İslâm tarihinde, öğren¬ 
cilerin barınma ve öğrenim ihtiyaçlarının 
karşılandığı ilk tesisin Nizâmülmülk tara¬ 
fından kurulduğu söylenirse de bu konu¬ 
da Şerif er-Radî’nin öncülüğü vardır (Wa- 
heed Akhtar, s. 134). Radî'nin hocaları ara¬ 
sında İmâmiyye dışındaki mezheplere men¬ 
sup âlimlerin bulunması, Sâbiî dininden 
olan Ebû İshak es-Sâbî’in onun dostları 
arasında yer alması ve ölümünün ardın¬ 
dan ona mersiye yazması onun diğer din 
ve mezhep mensuplarına karşı da hoşgö¬ 
rülü davrandığını göstermektedir. 

Eserleri. 1. Dîvân. Radî'nin, 374-405 
(984-1014) yılları arasında yazdığı ve 
17.000’den fazla beyitten oluşan şiirleri 
kapsamaktadır. Şiirlerin tarihli olması se¬ 
bebiyle eser şairin hayatı ve dönemi açı¬ 
sından önemli bir doküman niteliğindedir 
(Bombay 1306/1888; Beyrut 1307-1310/ 
1889-1892; nşr. Kâmil Süleyman, I-II, 1375/ 
1956; 1380/1961 (Dârü Sâdır]; nşr. Ali el- 
Hâkânî, Bağdat 1960; nşr. Abdülfettâh Mu¬ 
hammed el-Hulv, 1976; Kahire 1935; Tah¬ 
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ŞERÎK b. ABDULLAH 


ran 1406/1986). İnşirâhu'ş-şadr (Süley- 
maniye Ktp., Ayasofya, nr. 1662) ve Muh- 
târât mine'ş-şEr adlı anonim eserler Ra- 
dî'nin divanından seçmeleri ihtiva eder. 2. 
Nehcul-belâğa*. Hz. Ali'nin konuşmala¬ 
rı, mektupları, öğütleri, vasiyetleri, emir¬ 
leri ve hikmetli sözlerine dair bir derleme¬ 
dir. Eserin Şerîf er-Radî’ye ait olduğu he¬ 
men hemen kesin şekilde biliniyorsa da 
kardeşi Şerîf el-Murtazâ’ya da nisbet edil¬ 
mektedir. İlk defa Tebriz’de basılan (1247) 
ve İbn Ebüî-Hadîd tarafından geniş bir şer¬ 
hi yapılan eserin çok sayıda neşri vardır. 
Abdülbaki Gölpınarlı (İstanbul 1972), Be¬ 
kir Işık v.dğr. (Ankara 1990), Abdülaziz Ha- 
tib (İstanbul 2006) ve Adnan Demircan 
(İstanbul 2006) eseri Türkçe'ye çevirmiş¬ 
tir. 3. Hakd’iku't-te’vîl fî müteşâbihi't- 
tenzîl (Müteşâbih fi’l-Kudân). Yalnız be¬ 
şinci cüzü zamanımıza ulaşan bu dirâyet 
tefsirinde kıraat farklarına, fıkıh ve kelâm 
konularına temas edilmiş, garîb kelime¬ 
lerle ilgili açıklamalara ve şiirle istişhâda 
ağırlık verilmiştir (nşr. Abdülhüseyin el- 
Hillî - Muhammed Rızâ Âl Kâşifülgıtâ, Ne- 
cef 1355/1936; Beyrut 1973, 1976). 4. Tel- 
hîşu’l-beyân fî Çan) mecâzâti'l-Kur’ân. 
401 (1011) yılında yazılan ve bu türde ilk 
eser olan kitapta mecazi anlatımlar daha 
çok istiare adıyla ele alındığından eser el- 
İsti c ârât fi'l-KuHân ismiyle de anılmıştır 
(nşr. Muhammed Mişkât, Tahran 1369, 
1372, 1407; nşr. Hüseyin Ali Mahfûz, Tah¬ 
ran 1953; nşr. Mekkî es-Seyyid Câsim, Bağ¬ 
dat 1374/1956; Beyrut 1986; nşr. Muham¬ 
med Abdülganî Haşan, Kahire 1374/1955; 
nşr. Muhammed el-Haydarî, Bağdat 1375/ 
1955; nşr. Ali Mahmûd Mukallid, Beyrut 

1986) . Eseri Muhammed Bâkır Sebzevârî 
Farsça'ya tercüme etmiştir (Tahran 1330/ 
1912). 5. el-Mecâzâtü'n-nebeviyye (Me- 
câzâtü’l-âşâri’n-nebeoiyye). Eserde 361 ha¬ 
diste geçen mecazi anlatımlar teşbih, tem¬ 
sil, istiare gibi türleri de kapsayacak bi¬ 
çimde ele alınmış, fıkhî konulara ve Hz. 
Peygamber’in bazı gazvelerine temas edil¬ 
miştir (nşr. Mervân Atıyye, Bağdat 1328; 
nşr. Mahmûd Mustafa, Kahire 1356; nşr. 
ve şerh: Tâhâ Muhammed ez-Zeynî, Ka¬ 
hire 1387/1967; Beyrut 1406/1986; nşr. Mu¬ 
hammed Rıdvân ed-Dâye, Dımaşk 1408/ 

1987) . 6. Haşâ’işü'l-e’imme. 383-384 
(993-994) yıllarında kaleme alınan eser 
İmâmiyye’ye mensup imamların biyog¬ 
rafilerine dairdir (Necef 1368; nşr. Mu¬ 
hammed Hâdî el-Emînî, Meşhed 1406/ 
1986). 7. Haşâ’işü emîri'l-mü’minîn 
c Alî b. Ebî Tâlib. Önceki eserle birlikte 
yazılmıştır (Necef 1368; nşr. Muhammed 


Hâdî el-Emînî, Meşhed 1365, 1406/1986; 
Beyrut 1986). 8. Resâ’ilü'ş-Şâbî ve’ş-Şe- 
rîf er-Radî (Kitâbü Mürâseleti’ş-Şerîf er-Ra- 
dî). Tamamı üç cilt olan eserin çok az kıs¬ 
mı günümüze ulaşmıştır (nşr. Muhammed 
Yûsuf Necm, Küveyt 1381/1961, 1986). 9. 
el-Hicâziyyât. Şairin afîf gazel temasın¬ 
da kırk kasidesini içerir (Zâhiriyye Ktp., nr. 
332). Radî’nin kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: Ahbûru kudûtı 
Bağdûd, Sîretü vâlidihî Ebî Ahmed et- 
Tâhir, Me^âni'l-KuHân, el-Hasen miri 
şfri'l-Hüseyn (İbrıü ’1-Haccâc)/Muhtâru 
şi c ri İbni'l-Haccâc, Muhtâru şfri Ebî 
İshâk eş-Şâbî, el-Muhtâr min şi c ri Ebî 
Temmâm, ez-Ziyâdât fî şi c ri İbni'l-Hac¬ 
câc, Mâ dâre beynehû ve beyne’ş-Şâ- 
bîşfren, (Tadiku) Hilâfü’l-fukahâ'/Me- 
sa’ilü'l-fukaha’, Ta c lîka c ale'l-îzâh (li- 
Ebî c Alî el-Fârisî). Şerîf er-Radî’ye nisbet 
edilen Tayfü'l-hayâl Şerîf el-Murtazâ’ya, 
Evşâfü elti ğulâm ve ğulâm da Ebü’l- 
Hasan İbn Defterhân’a aittir. 

Şerîf er-Radî’nin üzerine çok sayıda ça¬ 
lışma yapılmıştır. Bibliyografyada geçen¬ 
ler dışında Abdülhüseyin el-Hillî en-Nece- 
fî’nin Hayâtü'ş-Şerîf er-Radî (Necef 1355), 
Muhammed Rızâ Âl Kâşifülgıtâ en-Ne- 
cefî’nin Hayâtü'ş-Şerîf er-Radî (Necef 
1360), Zekî Mübârek’in c Abkariyyetü’ş- 
Şerîf er-Radî (Beyrut 1939, 2006), Abdül- 
mesîh Mahfûz’un eş-Şerîf er-Radî: Bud- 
lirü'l- c Arab (Beyrut 1944), Muhammed 
Seyyid Kîlânî'nin eş-Şerîf er-Radî: c Aşrü- 
hû târîhu hayâtihî, şfrüh (Kahire 1937) 
adlı eserleriyle Recep Dikici’nin aş-Şarîf 
ar-Razî'nin Hayatı, Dil ve Edebiyat Hak- 
kmdaki Çalışmaları adlı doktora tezi 
(1987, İÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü) ve 
Yavuz Köktaş’m makalesi (EKEV Akade¬ 
mi Dergisi, I1I/2 (Ankara 20011, s. 175-189) 
burada zikredilebilir. 
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ŞERİK b. ABDULLAH 

( 4JİJİ ' w 1 ) 

Ebû Abdillâh Şerik b. Abdillâh 
b. Haris en-Nehaî 
(ö. 177/794) 

Hadis hafızı, kadı. 

95 (713) yılında Buhara’da doğdu. Ye¬ 
men asıllı olup soyu Mezhic kabilesinin Ne- 
ha’ koluna dayanır. Henüz küçük yaşta iken 
Buhara'da yaşayan amcasının oğulların¬ 
dan biri, onu Bağdat’ın güneyinde yaşa¬ 
yan diğer amcasının oğullarının yanına gö¬ 
türdü. Burada Kur’an öğrenerek ilim tah¬ 
siline başladı. Gençlik çağında birçok akra¬ 
basının Kûfe’de yaşadığını öğrenince on¬ 
ların yanına gitti. Kûfe’de ders halkaları¬ 
na devam etmesinin yanı sıra kerpiç hazır¬ 
layıp satma işiyle uğraştı. Yetiştiği tâbiîn 
ve tebeu't-tâbiîn âlimlerinden Kur’an, tef¬ 
sir, hadis ve fıkıh başta olmak üzere çe¬ 
şitli ilimler tahsil etti ve Irak'ın önde ge¬ 
len âlimleri arasında yer aldı. Hocaları için¬ 
de Zübeyd b. Hâris, Simâk b. Harb, Âsim 
b. Behdele, Ziyâd b. İlâka, Atâ b. Sâib, 
Âsim el-Ahvel, Hişâm b. Urve ve A’meş 
gibi şahsiyetler vardır. Bazı kaynaklarda 
Şerîk’in tâbiîn âlimlerinden olduğu belir¬ 
tilmişse de herhangi bir sahâbî ile görüş¬ 
tüğüne dair bilgi yoktur. Kendisinden Leys 
b. Sa’d, Abdullah b. Mübârek, Vekî’ b. Cer¬ 
rah, Abdurrahman b. Mehdî, Yahyâ b. 
Âdem, Yezîd b. Hârûn, Ali b. Ca’d ve Ebû 
Bekir b. Ebû Şeybe gibi birçok kişi ilim 
tahsil etti ve rivayette bulundu. Talebele¬ 
rinden İshak b. Yûsuf el-Ezrak’ın Şerik'- 
ten 9000 hadis rivayet ettiği nakledilmek¬ 
tedir (Zehebî, A"lâmü’n-nübelâ\ VIII, 201 ). 

Şerik b. Abdullah 150 (767) yılından son¬ 
ra Vâsıt, Küfe ve Ahvaz şehirlerinde kadı¬ 
lık görevinde bulundu. Vâsıfta üç yıl gö¬ 
rev yaptıktan sonra Halife Mansûr onu 
Küfe kadılığına tayin etmek istedi. Şerik 
bu göreve lâyık olmadığını söyledi, bir ri¬ 
vayete göre ise düşünmek için zaman ta- 
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lep ederek hemen kabul etmedi. Mansûr 
onu yanma çağırıp tayini gerçekleştirece¬ 
ğine dair yemin edince Şerik görevi üst¬ 
lenmek zorunda kaldı (İbn Sa'd, VI, 379). 
Şerîk'in Küfe kadılığı Mansûr’un ölümün¬ 
den (158/775) sonra yerine geçen oğlu 
Mehdî zamanında da devam etti, ancak 
bir müddet sonra görevinden alındı. Ah- 
vaz kadılığına ne zaman tayin edildiği bi¬ 
linmemekteyse de bu tayinin Mehdî’nin 
ölümünün (169/785-86) ardından halife 
olan Hâdî veya Hârûnürreşîd döneminde 
gerçekleştiği tahmin edilmektedir. Riva¬ 
yete göre Şerik, Ahvaz’da kadılık maka¬ 
mına oturmuş, herhangi bir davaya bak¬ 
madan bir süre beklemiş ve görev yerini 
terkederek şehirde gizlenmiştir. Onun bu 
tavrı bazıları tarafından Ahvaz kadılığını 
beğenmediği şeklinde yorumlanmışsa da 
asıl sebebin kendisine zorla görev veril¬ 
mesi olduğu anlaşılmaktadır (Vekî‘, I, 153). 
177 yılı Zilkade ayının ilk Cumartesi günü 
(8 Şubat 794) Kûfe’de vefat eden Şerîk'in 
cenaze namazını Küfe Valisi Mûsâ b. îsâ 
kıldırdı. O sırada Hîre'de bulunan Hârûnür¬ 
reşîd cenaze namazına katılmak üzere Kü¬ 
fe'ye hareket etmişse de namazının kılın¬ 
dığını öğrenince Kantara’dan geri dönmüş¬ 
tür. 

Çok hadis rivayet etmesiyle tanınan Şe¬ 
rik b. Abdullah hadis münekkitlerince si¬ 
ka, me’mûn ve sadûk gibi terimlerle de¬ 
ğerlendirilmiş, ancak bazı âlimler zabtının 
zayıf, galatının fazla olduğunu söylemiş, 
kitabına bakarak yaptığı rivayetlerin sağ¬ 
lam olmasına rağmen hadisiyle ihticâc edi¬ 
lemeyecek derecede hıfzının zayıflığından 
bahsedilmiştir. Naklettiği hadislerin bir 
kısmını Buhârî el-Câmi c u'ş-şahîh'ine is- 
tişhâd için almış, Müslim de el-Câmi c u'ş- 
şahîh’ ine aldığı rivayetleri mütâbaat için 
kaydetmiştir (Zehebî, Tezkiretü’t-huffâz, I, 
232). Şerîk’in zabt açısından zayıflığını İbn 
Hibbân gibi bazı muhaddisler yaşlılığın¬ 
dan kaynaklanan vehmine bağlamış, bazı¬ 
ları Küfe kadılığını kabul ettiğinden böyle 
bir ithama mâruz kaldığını belirtmiş, bir 
kısım âlimler de bu zafiyetin kendisinde 
eskiden beri görüldüğünü söylemiştir. İbn 
Hibbân, Şerîk’in Yezîd b. Hârûn ve İshak b. 
Yûsuf el-Ezrak gibi ilk talebelerinin ken¬ 
disinden Vâsıt kadılığı döneminde aldık¬ 
ları hadislerde herhangi bir karıştırma bu¬ 
lunmadığını bildirmiş, ömrünün son yılla¬ 
rında Kûfe'de naklettiği rivayetlerde çok 
sayıda vehme rastlandığını tesbit etmiş¬ 
tir (eş-Şi/cât, VI, 444). Zehebî, Şerik b. Ab¬ 
dullah'ı hadisi hasen sayılan bir muhad- 
dis olarak kabul etmektedir ( Tezkiretü ’l- 
huffâz, I, 232). 


Şerik b. Abdullah’ın Şiîliğe meylettiği ri- r 
vayet edilmiş, ilk dört halifenin fazileti ko¬ 
nusunda bazan Hz. Ali'yi, bazan Hz. Ebû 
Bekir ve Ömer’i öne çıkardığı görülmüş, fa¬ 
kat onun Şiîliğe meylinin hadis rivayetini et¬ 
kilemeyecek nitelikte olduğu kabul edil¬ 
miştir. Hulefâ-yi Râşidîn konusunda ken¬ 
disine nisbet edilen rivayetleri değerlendi¬ 
ren Zehebî, Şiîliğinin bir sakınca oluştur¬ 
madığı sonucuna varmış ( A‘lâmü’n-nübe- 
Lâ\ VIII, 209), Şerîk’in Şiîliğine delil sayılan, 

“Her nebînin bir vasîsi bir de vârisi olur, be¬ 
nim vasîm ve vârisim Ali’dir” anlamındaki 
haberle onun bir ilgisi bulunmadığını, bu 
rivayetin onun adına uydurulduğunu söy¬ 
lemiştir ( Mîzânü’l-Ftidâl, III, 375). 

Şerik b. Abdullah ile Ebû Hanîfe arasın¬ 
da bazı anlaşmazlıkların bulunduğu zikre¬ 
dilmişse de bunun, Şerîk'in kadılık görevi¬ 
ni kabul etmesinden dolayı siyasî otorite¬ 
nin etkisi altında kalarak hüküm vereceği 
endişesinden kaynaklandığı anlaşılmakta¬ 
dır. Fakat Şerik âdil icraatıyla bu endişele¬ 
ri gidermiş, verdiği hükümlerle halkın sev¬ 
gisini ve güvenini kazanmıştır. Küfe kadı¬ 
lığından azledilmesinin, duruşma sırasın¬ 
da bir kişinin Halife Mehdî'nin yakını ol¬ 
duğunu söylemesi, Şerîk’in de onu hemen 
cezalandırması yüzünden olduğu belirtil¬ 
miştir. Şerîk’in her sabah mescide giderek 
iki rek’at namaz kıldığı, ardından üzerin¬ 
de, “Ey Şerik, sıratı ve sıratın keskinliğini 
düşün! Azîz ve celîl olan Allah’ın huzuruna 
çıkacağın günü düşün!” cümlelerinin yazı¬ 
lı olduğu bir kâğıdı okuduğu ve duruşma¬ 
ya bundan sonra başladığı nakledilmiştir. 

Katı bir zühd hayatı yaşadığı, çok defa sa¬ 
dece sütle beslendiği, bazan su ile ıslattı¬ 
ğı ekmeği yediği ve zaman zaman kendi 
yıkadığı elbiseleri kuruttuktan sonra giye¬ 
rek görev yerine gittiği belirtilmektedir. 
Kaynaklarda Şerîk’in, “Cevap vermen ge¬ 
reken yerde cevap ver, susarsan kalbin çö¬ 
zülür." “Allah’ın emrini yücelt ki Allah da 
seni yüceltsin" gibi güzel sözleri nakledil¬ 
miştir. 
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ŞERÎŞÎ 

( ı^şAjjAİİ ) 

Ebü’l-Abbâs Kemâlüddîn Ahmed 
b. Abdilmü’min b. Mûsâ 
b. îsâ el-Kaysî eş-Şerîşî 
(ö. 619/1222) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

557 (1162) yılında Endülüs'ün Şerîş (Je- 
rez de la Frontera) şehrinde doğdu. Çocuk¬ 
luk ve gençlik yıllarını burada geçirdi. İlk 
öğrenimini burada Kâdî Ebû Bekir b. Ez- 
her el-Hucrî, Kâdî Ebü'l-Hasan b. Lübbâl 
(Lebbâl), Ebû Bekir b. Mâlik, Ebû Bekir b. 
Ubeyd es-Seksekî gibi hocalardan yaptı. 
Daha sonra İşbîiiye (Sevilla), Mâleka (Mala¬ 
ğa) ve Sebte’ye (Ceuta), ayrıca Fas ve Mı¬ 
sır’a gitti. İşbîliye’de Ebû Abdullah İbn 
Zerkün, Ebü’l-Hüseyin İbnü’s-Sâlif, Nüc- 
be b. Mikdâm ve ünlü seyyah İbn Cübeyr; 
Mâleka’da İbnü’l-Fahhâr, İbn Ubeydullah, 
Ebü's-Sabr Eyyûb b. Abdullah el-Fihrî ve 
Ebü'l-Hasan en-Nakarâtî’nin derslerine de¬ 
vam etti. Ebü’l-Hasan Nücbe (b. Mikdâm 
[?]), Mus’ab b. Muhammed (İbn Ebü’r-Ru- 
keb) el-Huşenî ve İbn Harûf gibi dilcilerden 
rivayette bulundu. Dil, edebiyat ve özel¬ 
likle nahiv alanında kendini yetiştirdi. Ar¬ 
dından Belensiye (Valencia), Mürsiye (Mür- 
cia) ve Kahire gibi ilim merkezlerinde ders 
verdi. Özlemini ifade ettiği bir şiirinden 
(Makkarî, II, 1 16, 392) onun Dımaşk'a ka¬ 
dar gittiği ve bir müddet orada kaldığı an¬ 
laşılmaktadır. Hayatının sonuna kadar de¬ 
ğişik ülke ve şehirlerde hocalık yaptı ve bir¬ 
çok öğrenci yetiştirdi. Bunlar arasında 615 
(1218) yılında Şerîş’te icâzet verdiği, ho¬ 
calarının biyografileriyle onlardan okudu¬ 
ğu derslere dair Bernûmecü Şüyûhi'r- 
Ru c aynî adlı eserin müellifi Ebü'l-Hasan 
er-Ruaynî ile 616’da (1219) Belensiye'de 
icâzet verdiği et-Tekmile li-Kitûbi'ş-Şı- 
la sahibi İbnü’l-Ebbâr ve İbn Fertûn gibi 
şahsiyetler vardır. Şerişî ömrünün sonla¬ 
rına doğru Şerîş’e döndü ve burada vefat 
etti. Gerek eserleri gerekse kaynaklarda¬ 
ki bilgiler onun daha çok nahiv ve lügat il¬ 
mi sahalarında öne çıktığını göstermekte¬ 
dir. Ayrıca dil, edebiyat ve aruz alanında 
geniş bilgi sahibiydi. Bunun yanında Şe- 
rîşî’nin rivayetlerine güvenilir, dili fasih, nes¬ 
ri güçlü bir âlim olduğu belirtilir. Bazı eser¬ 
lerde şiirlerinden parçalara yer verilmiş¬ 
tir (meselâ bk. a.g.e., 11, 116; III, 446). Fa¬ 
kat onun asıl şöhreti Harîrî’nin el-Makâ- 
mât’ı üzerine yazdığı şerhlere dayandığın¬ 
dan “Şârihu’l-Makâmât” lakabıyla da anıl¬ 
mıştır. 
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SER'İYYE ve EVKAF VEKÂLETİ 


Eserleri. Şerîşî’nin nahiv, lügat, edebi¬ 
yat, şiir ve aruz sahasında kaleme aldığı 
belirtilen eserlerinden çok azı günümüze 
ulaşmıştır. Bazı âlimler onun el-Makâmât 
üzerine üç şerh yazdığını, bunlardan bü¬ 
yük (mutavvel / kebîr) olanın edebiyat, orta 
hacimde olanın (mutavassıt/vasat, Leiden 
Üniversitesi Ktp., nr. 415) dil (lügat ve gra¬ 
mer) ağırlıklı ve küçük olanın (muhtasar / 
sagir) özet mahiyetinde olduğunu, bazıla¬ 
rı da iki şerh kaleme aldığını, birincisinin 
edebiyat, İkincisinin dil ağırlıklı şerh nite¬ 
liği taşıdığını söylemiştir (Ruaynî, I, 90). 
Bugün mevcut olup yayımlanan şerh bü¬ 
yük olanıdır. Şerîşî, eserini 586-595 (1190- 
1199) yılları arasında otuz beş-kırk yaşla¬ 
rında iken yazmış ve Muvahhid Emîri Ebû 
Yûsuf el-Mansûr’a takdim etmiştir. Bu şerh 
el-Makâmât üzerine yazılan otuz beşten 
fazla şerh arasında (Keşfü’z-zunûn, II, 1787- 
1791) en hacimli, en kapsamlı ve en fay¬ 
dalı olanıdır. Ayrıca eski Arap edebiyatına 
dair önemli bir kaynak ve edebî ilimler sa¬ 
hasında bir tür ansiklopedik eser mahiye¬ 
tindedir. Özellikle Endülüs ve Mağrib’deki 
Arap edebiyatı ve temsilcilerine dair içer¬ 
diği malzeme önemlidir (I-1I, Bulak 1284, 
1300; nşr. Muhammed Abdülmünim Ha- 
fâcî, I-IV, Kahire 1300, 1306, 1314, 1373/ 
1953; 1 -IV, Beyrut, ts. ). Eserin İlmî neşri 
Muhammed Ebü’l-Fazl İbrâhim tarafın¬ 
dan gerçekleştirilmiştir (Kahire 1969; Bey¬ 
rut 1413/1992). Şerîşî’nin diğer eserleri de 
şunlardır: Şerhu'l-îzâh (Ebû Ali el-Fâri- 
sî’nin nahve dair eserinin şerhidir); Şer- 
hu'l-Cümel (Ebü'l-Kâsım ez-Zeccâcî’nin 
nahivle ilgili eserinin şerhidir; Kâtib Çe¬ 
lebi bu şerhi Abdülkâhir el-Cürcânî’nin el- 
Cümel’ inin şerhi diye kaydetmiştir | Keşfü’z- 
zunûn, I, 603]); Şerhu ‘arûzi'ş-şfr / Kitâ- 
bü'l-‘arûz; M eşâhîrü Kaşa* idi'M Ar ab; 
Muhtaşaru Nevâdiri'l-Kâlî (Ebû Ali el- 
Kâlî’ye ait eserin muhtasarıdır); Bernâ- 
mec (hocalarının biyografileriyle onlardan 
yaptığı rivayetlere ve okuduğu derslere da¬ 
irdir); et-Ta c lîkâtü'l-vefiyye (İbn Mu'tî’- 
nin nahve dair el-Elfıyye' sinin şerhidir). 
Yahyâ Muhammed Nebevî ve Abdülme- 
cîd Hâtır eş-Şerîşî ve Şerhuhû li-Makâ- 
mâti'l-Harîrî adıyla bir eser kaleme almış¬ 
lardır (Zekâzik 1986). 
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ŞER İYYE ve EVKAF VEKÂLETİ 

Millî Mücadele döneminde 
şeyhülislâmlıkla Evkâf-ı Hümâyun 
Nezâreti’ni temsilen 
Ankara’da kurulan bakanlık. 

11. Mahmud tarafından 1826'da tesis edi¬ 
len Evkâf-ı Flümâyun Nezâreti değişik bi¬ 
rim ve kişilerin yönettiği vakıfları zaman 
içinde kendi çatısı altında toplamıştır. Ön¬ 
celeri Meclis-i Vükelâ üyesi olmayan bu 
nezâret 1838'de hükümete dahil edilmiş¬ 
tir. Faaliyet ve ilgi alanı son derece geniş 
olan Evkâf-ı Hümâyun Nezâreti imparator¬ 
luğun sonuna kadar varlığını sürdüren en 
önemli kurumlardan biridir (bk. EVKÂF-ı 
HÜMÂYUN NEZÂRETİ) Osmanlı Devleti’nin 
I. Dünya Savaşı’nın ardından yenik sayılıp 
İstanbul’un ve ülkenin değişik yerlerinin 
işgal altına girmesi neticesinde Anadolu’¬ 
da Millî Mücadele başlamış, Mîsâk-ı Millî’yi 
ilân eden Osmanlı Mebusan Meclisi'nin 
dağılması sonucunda Ankara'da bir mec¬ 
lisin açılması kararlaştırılmış ve dağılan 
Osmanlı Mebusan Meclisi'nden Anadolu'ya 
geçen üyelerin de yer aldığı bu meclis 23 
Nisan 1920’de açılmıştır. 2 Mayıs 1920'de 
çıkarılan bir kanunla oluşturulan on bir 
kişilik İcra Vekilleri Heyeti’nin birinci sıra¬ 
sında şeyhülislâmlıkla Evkâf-ı Hümâyun 
Nezâreti’nin görevlerini üstlenen Şer’iyye 
ve Evkaf Vekâleti yer almaktaydı ( Düstur, 
Üçüncü tertip, I, 6). Bu düzenlemeyle bir¬ 
likte dinî müesseselerle fetva kurumu ve 
vakıflar gibi önemli iki faaliyet alanı aynı 
kurumun çatısı altında birleştirilmiş olu¬ 
yordu. 

İlk Şer’iyye ve Evkaf Vekili Mustafa Feh¬ 
mi Efendi (Gerçeker) olup 27 Nisan 1922'- 
ye kadar görev yaptı. Bu tarihten sonra 
bir süre hükümet kararlarındaki Şer’iyye 
ve Evkaf Vekâleti kısmında herhangi bir 
ismin yer almaması bu makamın bir sü¬ 
re boş kaldığını gösterir. 21 Haziran ta¬ 
rihli kararnâmede ise vekil olarak Abdul¬ 
lah Azmi’nin (Torun) ismi vardır. Ardından 
bu göreve sırasıyla Konya milletvekili Meh- 
med Vehbi (Çelik), Konya milletvekili Mu¬ 
sa Kâzım (Göksu) ve son olarak Saruhan 
milletvekili Mustafa Fevzi (Sarhan) efendi¬ 


ler getirildi. Bir ara Mustafa Fevzi Efen- 
di’ye Adliye Vekili Seyyid Bey vekâlet etti. 
Bu vekiller İttihat ve Terakki Fırkası men¬ 
subu olup Millî Mücadele'ye aktif biçimde 
katılmıştı. Dört yıldan kısa süren serüve¬ 
ninde beş vekilin görev yapmış olması, o 
dönemlerin istikrarsızlığının bir tezahürü 
olarak değerlendirilebilir. 

2 Mayıs 1920 tarihinde vekâletin kuru¬ 
luşundan 1 Kasım 1922’de saltanatın kal¬ 
dırılmasına kadar geçen süre içerisinde ay¬ 
nı işlerle görevli üç ayrı kurum mevcuttu: 
İstanbul’da şeyhülislâmlık ve Evkâf-ı Hü¬ 
mâyun Nezâreti, Ankara'da her ikisinin 
görevini uhdesinde birleştiren Şer’iyye ve 
Evkaf Nezâreti. Ülkenin önemli bir kısmı¬ 
nın işgal altında olması, savaşın devam et¬ 
mesi ve bu iki başlı yönetimin sorunlar çı¬ 
karması yüzünden vekâlet bu dönemde 
fazla bir varlık gösteremedi. Büyük Millet 
Meclisi 30 Ekim 1922 tarihinde Osmanlı 
Devleti'nin sona erdiği, yeni Türkiye hükü¬ 
metinin onun yerini aldığı ve padişahlığın 
kaldırıldığı yönünde bir karar aldı (Düstur, 
Üçüncü tertip, 111, 99). Bu kararla salta¬ 
natın kaldırıldığı ilân edilmiş oldu. Şer’iyye 
ve Evkaf Vekâleti, yirmi gün sonra İstan¬ 
bul'daki vakıf hizmetlerinin İstanbul Va¬ 
kıflar Müdürlüğü vasıtasıyla yürütülece¬ 
ğini bir telgrafla valiliğe bildirdi. Ayrıca il¬ 
ga edilen Evkâf-ı Hümâyun Nezâreti bün¬ 
yesindeki Kuyûd-ı Kadîme, Hukuk Müşa¬ 
virliği, Nuküd-ı Mevküfe ile Orman ve Arâ- 
zî-i Mevküfe gibi müdürlükleri vekâletin 
birer şubesi haline getirdi. Müessesât-ı 
Hayriyye ve İlmiyye ile Evkaf Müzesi’ni ge¬ 
çici olarak İstanbul Vakıflar Müdürlüğü'- 
ne bağladı. İstanbul ve civarındaki me¬ 
murların sicil özetleriyle maaş listeleri, va¬ 
kıflara ait demirbaş eşya ve vakıf paralarla 
ilgili bilgi verilmesini, nakit paraların An¬ 
kara'ya gönderilmesini istedi. Evkâf-ı Hü¬ 
mâyun Nezâreti'nden intikal eden vakıf 
dairelerde çalışıp yeni dönemde açıkta ka¬ 
lan memurlara bir defaya mahsus olmak 
üzere yarım maaş ve tayinat verilmesini 
kararlaştırdı. Merkezde vekilin maiyetinde 
bir başkan ve iki üyeden oluşan Şûrâ-yı 
Evkâf adlı bir meclis bulunuyordu. Görevi 
ise vekâletin veya bağlı dairelerin havale 
edeceği konuları görüşmek, vakıf hizmet¬ 
lerinin tevcih dosyalarıyla ihale sözleş¬ 
melerini incelemek ve karara bağlamaktı 
( a.g.e Üçüncü tertip, III, 106, 117). Vekâ¬ 
lette ayrıca Hey’et-i Teftîşiyye, Umûr-ı Hu- 
kükıyye Müdüriyeti, Teftiş Kalemi, Cihât 
Kalemi, Tahsisat ve Sicil Kalemi, Muha¬ 
sebe ve Me’mûrîn Kalemi, Evrak Kalemi, 
Merkez Hey’et-i Fenniyye Dairesi, Taşra 
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ŞER'İYYE ve EVKAF VEKÂLETİ 


Hey'et-i Fenniyye Dairesi ve Evkaf-ı Mül¬ 
haka Müdürlüğü gibi birimler mevcuttu. 

Vakıfların önemli bir kısmının bulundu¬ 
ğu İstanbul’da ise hukuk müşavirinin baş¬ 
kanlığında Akarât-ı Vakfiyye, Mebânî-i Hay- 
riyye, Kuyûd-ı Vakfiyye ve bir Encümen-i 
İdâre oluşturuldu (21 Şubat 1923). Görevi 
ilgili dairelerin müzakeresini istediği ko¬ 
nuları görüşmek, süresi dolan vakıfları ye¬ 
niden ihale etmek, İstanbul İnşaat ve Ta¬ 
mirat Müdürlüğü’nün yapacağı her türlü 
muameleleri yürütmekti (a.g.e., Üçüncü 
tertip, III, 148). Öte yandan İstanbul’un 
dışında önemli merkezlerdeki evkaf mü¬ 
dürleri bulunduğu yerin mülkî âmirine bağ¬ 
lı olarak görev yapmaktaydı. Ancak işleri¬ 
nin yoğunluğu sebebiyle İstanbul Evkaf 
Müdürlüğü doğrudan vekâlete bağlanmış¬ 
tı. Fakat dönemin siyasî açıdan karışık ve 
maddî anlamda sıkıntılı ortamı içerisinde 
ne taşra teşkilâtı düzenlenebildi, ne de bu¬ 
ralardaki vakıf birimleri denetlenebildi. Ev¬ 
kaf Müfettişleri Tâlimatnâmesi ancak 29 
Nisan 1923’te çıkarılabildi. Bu tâlimatla ül¬ 
ke dokuz teftiş dairesine bölünerek her 
birine bir müfettiş tayin edildi. 

Vakıfları yeni bir düzene sokmak iste¬ 
yen İcra Vekilleri Heyeti, 14 Ocak 1923 ta¬ 
rihinde vakıf konusunu incelemek üzere 
bir komisyonun kurulmasını kararlaştırdı. 
Neticede İstanbul’daki Evkaf umum mü¬ 
dürü Hayri, Evkaf müdürü İsmâil Hakkı, 
eski Meşihat müsteşarları Ebülûlâ, Mü¬ 
nir ve Şevki, Tedkîkât ve Te’lîfât-ı İslâmiyye 
Heyeti üyesi Şemseddin ve Evkaf hukuk 
müşaviri Seniyüddin beylerden oluşan ko¬ 
misyonun hazırladığı rapor 11 Aralık 1924 
tarihli İcra Vekilleri Heyeti toplantısında 
ele alınarak Hariciye Vekili Şükrü (Kaya), 
Ziraat Vekili Haşan Fehmi (Ataç), Ticaret 
Vekili Ali Cenânî, Büyük Millet Meclisi Baş¬ 
kan Vekili İsmet (İnönü) ve Çorum vekili 
Münir (Çağıl) beylerden oluşan encümene 
havale edildi. Dârülfünun Hukuk Mektebi 
müderrisi Cemil Bey de (Birsel) daha son¬ 
ra bu heyete katıldı. 

Bu çalışmalar yürütülürken 29 Ekim 
1923’te Cumhuriyet ilân edilerek Musta¬ 
fa Kemal Paşa cumhurbaşkanı seçildi. Va¬ 
kıflar konusundaki düzenlemeler de yeni 
şartlar çerçevesinde şekillendi. Hükümet, 
vakıfların millete intikalini ve bir umum 
müdürlük tarafından idare edilmesini dü¬ 
şünüyordu. Öte yandan halifelik ve şer’î 
işlerin idaresi yeni siyasî gelişmeler sonu¬ 
cunda yavaş yavaş ortaya çıktı. Neticede 
hilâfete karşı gösterilen aşırı ilgi ve Halife 
Abdülmecid Efendi’nin bazı davranışları¬ 
nın da etkisiyle halifelikle birlikte Şer’iyye 


ve Evkaf Vekâleti’nin kaldırılması, eğitim 
ve öğretimin birleştirilmesi hususunda or¬ 
tak bir kanaat oluştu. Mustafa Kemal Pa¬ 
şa, 1 Mart 1924’te meclisin açılış konuşma¬ 
sında eğitimin birleştirilmesini ve dinin si¬ 
yaset sahnesinden geri çekilerek yüceltil¬ 
mesi gerektiğini ifade etti. Ertesi gün Cum¬ 
huriyet Halk Fırkası grubunda bu esaslar 
kabul edildi. 3 Mart 1924'te Şer’iyye ve Ev¬ 
kaf ve Erkân-ı Harbiyye-i Umûmiyye Vekâ¬ 
letlerinin İlgasına Dair Kanun teklifi ve ar¬ 
dından Tevhîd-i Tedrîsât Kanunu ile Hilâfe¬ 
tin İlgasına ve Hânedân-ı Osmânî’nin Tür¬ 
kiye Cumhuriyeti Memâliki Haricine Çıka¬ 
rılmasına Dair Kanun kabul edildi. 

Lağvedilen Şer’iyye ve Evkaf Vekâleti’¬ 
nin yerine, İslâm dininin itikad ve ibade¬ 
te dair hüküm ve işlerinin yürütülmesi ve 
dinî müesseselerin idaresiyle görevli Diya¬ 
net İşleri Reisliği ile vakıfların idaresi ve iş¬ 
leriyle ilgilenen Evkaf Müdüriyet-i Umû- 
miyyesi kuruldu ve her ikisi de başvekâle¬ 
te bağlandı. Ülkedeki bütün cami, mes- 
cid, tekke ve zâviyelerin yönetimiyle imam, 
hatip, vâiz, şeyh, müezzin ve kayyım gibi 
görevlilerin işlemleri Diyanet İşleri reisi¬ 
nin yetkisindeydi; müftüler de Diyanet İş¬ 
leri Reisliği’ne bağlıydı (Düstur, Üçüncü ter¬ 
tip, V, 320-32 1; bk. DİYANET İŞLERİ BAŞ¬ 
KANLIĞI). Aynı tarihte çıkarılan Tevhîd-i 
Tedrîsât Kanunu ile ülkedeki bütün eğitim 
ve öğretim kurumlarının yanında Şer'iyye 
ve Evkaf Vekâleti’ne bağlı olan veya vakıf- 
larca yönetilen mektep ve medreseler de 
Maarif Vekâleti'ne devredildi (a.g.e., Üçün¬ 
cü tertip, V, 322); bir süre sonra da med¬ 
reseler kapatıldı. Böylece Osmanlı Devle- 
ti'nde çok önemli görevler üstlenen iki bü¬ 
yük kurum, şeyhülislâmlıkla vakıfların ida¬ 
resi birer genel müdürlük seviyesine in¬ 
dirilip etkisiz hale getirilerek yeni teşkilât 
içerisinde yerini almış oldu. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Gazi Mustafa Kemal, Nutuk, İstanbul 1938, s. 
608-612; Düstur, Üçüncü tertip, Ankara 1953,1, 
6, 163; a.e. (1953), III, 61-62, 99, 106, 117, 122, 
148; a.e. (1953), IV, 72-76; a.e. (1948), V, 169, 
320-324; Nazif Öztürk, Türk Yenileşme Tarihi 
Çerçevesinde Vakıf Müessesesi, Ankara 1995, 
s. 86-93; Işıl Çakan, Türk Parlamento Tarihinde 
İkinci Meclis, İstanbul 1999, s. 168-169; İsmail 
Kara, Cumhuriyet Türkiyesi’nde Bir Mesele Ola¬ 
rak İslâm, İstanbul 2008, s. 55-62; Ramazan Bo- 
yacıoğlu, “Tarihi Açıdan Şeyhülislâmlık, Şer’iye 
ve Evkaf Vekâleti”, Cumhuriyet Üniversitesi İla¬ 
hiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, Sivas 1996, s. 169- 

H Ali Akyildiz 

r n 

ŞERİYYE MAHKEMELERİ 

(bk. MAHKEME). 


r n 

ŞER İYYE SİCİLLERİ 

Osmanlı mahkemelerinde 
verilen kararların 
ve tutulan kayıtların 
toplandığı defterler. 

Kadı sicilleri, kadı divanı, mahkeme ka¬ 
yıtları, sicillât-ı şer’iyye ve yaygın kullanı¬ 
mı ile şer’iyye sicilleri denilen bu defter¬ 
ler kadı yahut nâibi tarafından tutulmak¬ 
ta ve çeşitli türden belgeleri içermekte¬ 
dir. Osmanlı Devleti’nde merkezde ve taş¬ 
rada her tabakadan insanlar arasındaki hu¬ 
kukî ilişkilere dair kayıtları içeren bu def¬ 
terler Osmanlı hayatının aile, toplum, eko¬ 
nomi ve hukuk gibi birçok alanının tarihi 
için en önemli kaynaklardır. Kadıların Os¬ 
manlI sistemindeki etkin rolleri sebebiyle 
şer’iyye sicilleri sosyal ve yerel tarih çalış¬ 
malarında da ana kaynak niteliği taşımak¬ 
tadır. Mahkemede görülen davaların veya 
kişilerin kendi aralarında yaptıkları muka¬ 
velelerin kayıt altına alınma usulleri hem 
fürû-i fıkıh eserlerinin “kitâbü’d-da’vâ, ki- 
tâbüî-mehâdır ve’s-sicillât” ya da “edebü’l- 
kazâ / kâdî” gibi başlıkları altında, hem de 
erken dönemden itibaren fıkıh literatürü 
içinde özel bir tür haline gelen İlmü'ş-şü- 
rût ve Edebü'l-kazâ adlı eserlerde geniş¬ 
çe işlenmiştir. Bu eserlerde “vesika, mah¬ 
zar, sicil” diye adlandırılan kayıt çeşitleri 
arasındaki farklar belirtilmiş ve nikâh, bey’ 
gibi model akidlerin her birine dair kayıt¬ 
ların şekil şartlarıyla ilgili pek çok örnek ve¬ 
rilmiştir. 

“Kadı onayı ve kararı bulunmayan ka¬ 
yıt" anlamındaki mahzar ile “kadı onayı 
ve kararı bulunan kayıt” anlamındaki sicil 
kavramlarının terim haline geliş süreci li¬ 
teratürden takip edilebilmekle beraber bu 
kayıtların defterlerde toplanmasının (si¬ 
cil / sicillât) oluşum tarihi henüz yeterin¬ 
ce açıklığa kavuşturulamamıştır. Şer'iyye 
sicil defterlerinin ne zamandan beri var 
olduğu hususundaki modern tartışmada 
Manna, erken dönem İslâm tarihi kaynak¬ 
larında hiç zikredilmemesinden ve önce¬ 
ki devirlerden günümüze sicil defterleri¬ 
nin kalmamasından yola çıkarak Ebied ve 
Mandaville gibi araştırmacıların var sayım¬ 
larının aksine bu defterlerin sistematik bi¬ 
çimde sadece Osmanlı döneminde tutul¬ 
duğunu söylemektedir (Palestinein theLa- 
te Ottoman Period, s. 351-352). Arap coğ¬ 
rafyasında en eski defter Mısır Sâlihiye 
Mahkemesi’nde bulunmuş olup 1530’la- 
ra rastlar. Vâil b. Hallâk’a (Wael b. Hallaq) 
göre bu defterler için kadı divanı adlandır¬ 
ması doğrudur ve IX. yüzyıl İslâm hukuku 
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ŞER'İYYE SİCİLLERİ 


kitaplarında bu tür divanlardan bahsedil¬ 
mektedir (BSOAS, LXI/3 |1998], s. 415- 
416), “Kitâbü'l-kâdî ile’l-kâdî" uygulaması 
ile kayıtların kadıdan kadıya geçtiğini söy¬ 
leyen Hallâk, Kudüs’te Memlükler döne¬ 
mine ve Erdebil’de XII ve XIII. yüzyıllara 
ait bazı kayıtların varlığını, Northrup-Ebü’l- 
Hac (Abul-Hajj), Gronke ve Rabie'nin çalış¬ 
malarından delil göstererek Osmanlı ön¬ 
cesinde de bu defterlerin bulunduğunu 
ifade etmektedir. Memlükler devrine ait 
(13901ar) Kudüs'te mevcut yirmi altı adet 
münferit mahkeme kaydı ve pek çok te¬ 
rekenin ayrıntıları bilinmekte, fakat bun¬ 
larda sicil ifadesi geçmemektedir. Benzer 
şekilde Selçuklu / İlhanlIlar dönemine ait 
Amasya mahkemesinde tutulan bir mah¬ 
keme kaydı günümüze ulaşmıştır (Turan, 
XVI/62 ]1952], s. 253 vd.). 

Osmanlı Devleti'nde şer’iyye sicillerinin 
en erken tarihli örneklerine Bursa’da rast- 
lanmaktadır. 1455 tarihli bu defterler, XIX. 
yüzyılın ikinci yarısında yeni mahkemele¬ 
rin kurulması sebebiyle içerdiği konular 
açısından bir daralmaya uğramışsa da XX. 
yüzyıl başlarına kadar düzenli biçimde tu¬ 
tulmuştur. Kadılık müessesesinin Osman- 
lılar'ın ilk devrinden itibaren mevcudiyeti 
dikkate alındığında bu tür defterlerin da¬ 
ha erken dönemlerde de var olduğu, an¬ 
cak bunların günümüze ulaşmadığı ileri sü¬ 
rülebilir. Sicillerin resmen koruma altına 
alınması ve Kudüs örneğinde görüldüğü 
üzere listelerinin toplanması 1290 (1873) 
Sicillât-ı Şer'iyye ve Zabt-ı Deâvî Cerideleri 
Haklarında Tâlimat ile olmuştur (Akgün- 
düz, I, 53). Nitekim demografik, siyasal, 
ekonomik ve coğrafî önem itibariyle bir¬ 
birine yakın olan Bursa ve Edirne gibi iki 
şehirden ilkinin 796 defteri varken diğe¬ 
rinin 1538 gibi geç bir tarihten başlayan 
690 defterinin bulunması ve Edirne'de ne¬ 
redeyse hiç i'lâm ve hüccet kaydına tesa¬ 
düf edilmemesi bazı defterlerin şans ese¬ 
ri korunduğu hususunda delil teşkil et¬ 
mektedir. Mudanya’nın (Bursa) 1645 ta¬ 
rihli kayıtlarını da içeren mevcut ilk sicilin¬ 
de görülen, “Kilitli tahta sandık ile yirmi 
altı mecelle sicil el-Hac Halil Bey İbn Meh- 
med’e emanet vaz' olundu. Unutulmaya!” 
ibaresi (Mudanya Sicilleri, D-2: s. 91) za¬ 
man içerisinde sicillerin ne şekilde yok ol¬ 
duğuna bir örnek sayılır. 

Osmanlı dönemine ait şer'iyye sicilleri 
içerisinde birçok kayıt türü vardır. Bunla¬ 
rın bir kısmı bizzat mahkemedeki işlem¬ 
ler sonucu oluşanlar, bir kısmı da İstan¬ 
bul'dan gelen belge sûretleridir. İ'lâm, hüc¬ 
cet, tereke kayıtları birinci türden belge¬ 
lere; ferman, emir, buyuruldu, tezkere, be¬ 


rat ise ikinci tür belgelere örnek verilebi¬ 
lir. İlk tür belgeler genellikle sicil defteri¬ 
nin ön kısmına (sicill-i mahfûz), merkez¬ 
den gelen belgelerin sûretleri ise arka kıs¬ 
mına (sicill-i mahfûz defterlü) kaydedil¬ 
miştir. Fetva örnekleri ve kadıların şahsî 
notları da sicillerde bulunabilmektedir. Bu 
belgelerin hacmi sicil defterinin ait oldu¬ 
ğu şehre veya kazaya göre değişmektedir. 
İstanbul, Bursa, Edirne, Şam gibi büyük 
şehirlerde belgeler türlerine göre ayrı def¬ 
terlerde tutulurken daha küçük kazalar¬ 
da bütün belgeler aynı defterde bir ara¬ 
da yer almaktadır. Edirne örneğinde gö¬ 
rüldüğü gibi sadece terekeleri içeren def¬ 
terler bile askerî kassâm ve beledî kassâm 
defterleri şeklinde ayrı ayrı tutulabilmek¬ 
tedir. Suriye, Ürdün, Kudüs gibi bölgelerin 
sicilleri ise “sicil, kassâm-ı âdî / Arabiyye, 
kassâm-ı askerî, metrûkât, evâmir” gibi 
defter başlıklarıyla ayrı seriler halinde mu¬ 
hafaza edilmiştir. İstisnaî bir örnek olan, 
1786 ile 1837 yılları arasındaki su davala¬ 
rına ait kayıtların tutulduğu “mâ-i lezîz” 
defterleri İstanbul'da Havâss-ı Refîa (Eyüp) 
Mahkemesi sicilleri arasında bulunmak¬ 
tadır (İstanbul Şer'iyye Sicilleri Mâ-i Lezîz 
Defterleri, nşr. Ahmet Kata, 1-X1, İstanbul 
1998-2001). 

Sicil defterleri genelde dar ve uzun def¬ 
terler olup ( 15 x 45 cm. gibi) sayfa sayıla¬ 
rı 10-20’den 200-300'e kadar çıkabilmek¬ 
tedir. Defterler ortalama 100 sayfa civa¬ 
rındadır ve 400-500 kaydı içermektedir. 
XV ve XVI. yüzyıl şer'iyye sicillerinin önem¬ 
li bir kısmı Arapça kaleme alınmıştır. XVI. 
yüzyıldan itibaren Arap coğrafyası dışın¬ 
daki defterler çoğunlukla Osmanlı Türk- 
çesi ile yazılmış olsa da her iki dildeki ka¬ 
yıtlarda benzer olaylar için kullanılan hu¬ 
kukî terminoloji aynıdır. İstanbul'dan ge¬ 
len belgeler ise her yerde Osmanlı Türk- 
çesi'yle kaydedilmiştir. Sicil kayıtları daha 
çok rik'a, ta'lik veya divanî hatla yazılmak¬ 
ta, kronolojik sıralamaya her zaman dik¬ 
kat edilmemektedir. Dava kayıtlarının ön¬ 
ce müsvedde halinde yazılması ve daha 
sonra sicil defterine geçirilmesi (Uluçay, 
X 1 1953], s. 298), İstanbul'dan gelen bel¬ 
gelerin i'lâm ve hüccet kayıtları arasına 
girmesi, bazı defterlerin-sayfaların muha¬ 
faza edildiği yerlerden çıkarılırken yeni¬ 
den ciltlenmesi sırasında oluşan karışık¬ 
lıklar gibi hususlar kayıtlar arasındaki kro¬ 
nolojik düzensizliğin başlıca sebeplerini teş¬ 
kil eder. Defterler esasen bir yılın kayıtları¬ 
nı içine almaktaysa da dağınık haldeki say¬ 
faların bir araya getirilmesiyle oluşturu¬ 
lan bazı defterler birkaç yılı, bazan da bir¬ 
kaç on yılı içermektedir. Kayıtlarda kulla¬ 


nılan hattın ve kaydın tutulduğu kâğıdın 
filigranının değişmesi bu ikinci tür defter¬ 
lerin durumunu anlamakta önemli ipuç¬ 
larıdır. 

Kayıtların konuları ise çok çeşitlidir. Ale- 
lâde vak'alar, cinayetler, nikâh ve vergi 
kayıtları, narh uygulamaları, tayinler, lon¬ 
ca davaları, vakfiye ve vakıf muhasebe ve¬ 
rileri en çok göze çarpan örneklerdir. Bu 
belge ve konu çeşitliliği şer'iyye sicillerini 
tarih, hukuk, iktisat vb. pek çok disiplinin 
ana kaynakları arasına katmıştır. Konula¬ 
rına göre her kayıt tipinin değişik yazım 
usulü ya da inşa şekli ilm-i şürût ve ilm-i 
sak kitaplarından takip edilebilmektedir. 
Ana hatlarıyla bir i'lâm ve hüccet kaydın¬ 
da bulunabilecek bilgiler sırasıyla şöyledir: 
Şehir / kaza ve mahalle / köy bilgileri, isim, 
din ve unvan bilgileri, konu ve delil bilgi¬ 
si, karar ve tarih bilgisi, davada hazır bu¬ 
lunanların isim ve unvanları. Farklı olarak 
tereke kayıtlarında vârisler ve kişinin mal 
mülk, borç-alacak ve miras dağılım bilgi¬ 
leri, narh kayıtlarında ürünler ve fiyatları, 
nikâh ve boşanma kayıtlarında mehir ve 
nafaka bilgileri yer almaktadır. 

Osmanlı şer'iyye sicil arşivleri bugün yo¬ 
ğun olarak Türkiye'de ve Ortadoğu ülke¬ 
lerinde ve az sayıda eskiden Osmanlı top¬ 
rağı olan diğer ülkelerde bulunmaktadır. 
Türkiye’deki defterlerin katalogu, hem 
kapsam (Afyon, Antalya, Bergama, Bor, 
Denizli, Kütahya, Niğde, Sinop gibi bazı 
kazaların 550 kadar defteri ve daha sonra 
ortaya çıkan Üsküdar, Erzincan gibi yerlere 
ait yeni defterler) hem de verdiği bilgiler 
açısından bazı eksikleri olmakla birlikte Ah¬ 
met Akgündüz’ün Şer'iye Sicilleri: Ma¬ 
hiyeti, Toplu Kataloğu ve Seçme Hü¬ 
kümler adlı eserinde yayımlanmıştır. Bu 
katalogda 9883’ü İstanbul’a ve 6960'ı di¬ 
ğer şehirlere (Millî Kütüphane'deki rakam 
893 1 dir) ait olmak üzere yaklaşık 17.000 
deftere ait kayıt mevcuttur. İstanbul'un 
yirmi yedi mahkemesine ait defterler II. 
Abdülhamid döneminde kurulan Sicillât-ı 
Şer'iyye Dairesi’nde (İstanbul Müftülüğü 
Arşivi) yer almaktadır. İstanbul Vakıflar 
Bölge Müdürlüğü Arşivi'nde otuz beşi Han¬ 
ya, doksan yedisi Kandiye, yetmiş ikisi Res- 
mo ve Girit adıyla kayıtlı 215 sicili içeren 
on bir defter bulunmaktadır. Aynı arşiv¬ 
de Selânik’e kayıtlı otuz kadar sicil vardır. 
Diğer şehirlere ait defterler ise 1941 yılın¬ 
dan beri mevcut oldukları şehir kütüpha¬ 
ne ve müzelerinden toplanarak 1991’de 
Millî Kütüphane’ye nakledilmiş, 2005’te 
8934 sicilin orijinalleri Devlet Arşivleri Ge¬ 
nel Müdürlüğü’ne devredilmiştir. Millî Kü¬ 
tüphane (Ankara) dışında Türkiye Diyanet 
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SER'İYYE SİCİLLERİ 


Vakfı Islâm Araştırmaları Merkezi'nde (İs¬ 
tanbul) 10.369 adet İstanbul sicilinin ve 
8693 adet Türkiye'de yer alan defterlerin 
mikrofilm kopyaları yer almaktadır. Aynı 
merkezde Türkiye dışında bulunan (Dup- 
niçe-Radomir, Girit, Gastuni, Halep, Hu¬ 
mus, Karaferye, Kırım, Köstendil, Livno, 
Maglay, Mostar, Manastır, Priyedor, Sa- 
raybosna, Şam, Tımışvar, Tırhala, Trablus 
ve Visoko'ya ait defterler) 1350 defterin 
kopyası mevcuttur. Ayrıca Türkiye'de pek 
çok yerel kütüphanede o şehre ait defter¬ 
lerin kopyaları vardır. 

Ortadoğu ve Balkan ülkelerinde varlığı 
bilinen 8000 civarındaki Osmanlı şer'iyye 
siciliyle ilgili henüz toplu bir katalog bulun¬ 
mamakla birlikte çeşitli ülkelerdeki def¬ 
terler üzerine çalışmalar yapılmıştır. Ma¬ 
kedonya’da Üsküp Devlet Arşiv Merkezi’n- 
de 1607-1912 yıllarına ait 195 adet sicil 
defteri kayıtlıdır. Bunlardan 185’i Manas¬ 
tır kazasına, ikisi Debre, biri Ohri, biri Pir- 
lepe, dördü Kalkandelen ve ikisi İştip ka¬ 
zasına aittir. Sofya’daki Millî Kütüphane 
katalogunda 170 sicil defteri yer almak¬ 
tadır. Bunların en eskisi 1542-1550 yılları 
arasını kapsamakta olup Sofya’ya aittir. 
Sofya dışında (elli dokuz adet) Vidin (yet¬ 
miş bir adet), Rusçuk (kırk iki adet), Ha- 
cıoğlu (Dobric, dokuz adet), Silistre (beş 
adet) ve Eskicuma (Targovishte, bir adet) 
şehirlerine ait siciller vardır ( Bulgaristan’¬ 
daki Osmanlı Evrakı, s. 26; İvanova, s. 
54). Macaristan’da XVII. yüzyıla ait tek 
defter görülmektedir. Bosna'da Saraybos- 
na Şarkiyat Enstitüsü’nde altmış altı. Gazi 
Hüsrev Bey Kütüphanesi'nde seksen altı 
ve Şehir Tarihi Arşivi’nde altı olmak üzere 
158 adet defter, Vatikan'da Avlonya’ya ait 
975 (1567-68) tarihli bir sicil bulunmak¬ 
tadır. Arnavutluk’ta XVI. yüzyıl sonundan 
XX. yüzyıl başlarına kadar 129 Elbasan si¬ 
cili ve XIX. yüzyıl Tiran’ına ait altmış üç si¬ 
cil, Yunanistan’da Selânik Devlet Arşivi’n¬ 
de 1694 tarihinden başlayan 337 defter 
mevcuttur. Karaferye'de en erken 1602 
tarihli olmak üzere 130 defter, Girit’teki 
Iraklion Belediye Kütüphanesi’nde ilki 1660 
tarihli 166 adet defter yer almaktadır. Ro¬ 
manya'da Bükreş Devlet Arşivi’nde Tulçı’- 
ya ait elli beş, Rusçuk’a ait elli üç, Tuna’- 
ya ait 154, Varna'ya ait beş defter olmak 
üzere toplam 267 sicil vardır. Kırım’la il¬ 
gili 1601-1810 yılları arasındaki kayıtları ih¬ 
tiva eden 121 adet sicil Saint Petersburg 
Kütüphanesi'ndedir. Macaristan’da Macar 
Bilimler Akademisi’nde beş ayrı numarada 
kayıtlı birkaç sicil görülmektedir. Lefkoşa 
Evkaf Dairesi’nde bulunan ve 1580'lere ka¬ 


dar inen altmış beş defterden otuz birinin 
kopyaları Başbakanlık Osmanlı Arşivi’nde- 
dir. 

Suriye Millî Arşivi’nde mevcut mehâkim-i 
şer’iyye defterlerinden 1601 ’i Şam'a ( 1583- 
1925), 664’ü Halep'e (1536-1935), altmış 
dördü Hama’ya (1535-1925), yirmi biri Hu- 
mus'a (1884-1919) ve on sekizi Sayda’ya 
(XIX. yüzyıl) aittir. Lübnan'da 1666-1883 
yılları arasında Trablus’a ait yetmiş def¬ 
ter bulunmaktadır. Kudüs’te hâlâ düzen¬ 
li biçimde tutulan ve toplam sayısı 1624 
olan sicillerin 730 kadarı Osmanlı döne¬ 
mine aittir. 1530’dan başlayan ve 1574- 
1576 yılları dışında tam bir seri halinde 
devam eden Kudüs Mahkemesi'nin 626 
sicilinin 416’sı, 1656’dan başlayan ve 1798 
sonrasında tam bir seri halinde devam 
eden 226 Nablus sicilinin elli tanesi, 1799’- 
dan başlayan 363 Yafa sicilinin 189'u, 1867’- 
de başlayan yirmi sekiz el-Halîl sicilinin yir¬ 
mi sekizi, 1883’ten başlayan 105 Cenin si¬ 
cilinin yirmisi, 1869 yılından başlayan dok¬ 
san iki Hayfa sicilinin on dokuzu Osmanlı 
devrine aittir. Aharon Layish’in kütüpha¬ 
nesinde (Kudüs) Hayfa ve Nâsıra'ya ait 160 
kadar ve Akkâ Mahkemesi'nde yirmi dört 
kadar defter vardır ve çok azı Osmanlı dö¬ 
nemine aittir. Kahire’de ise 1530-1876 yıl¬ 
ları arasında birçok mahkemeye ait 1851 
adet sicil mevcuttur. Kısmet-i Askeriyye 
(418 cilt) ve Kısmet-i Arabiyye ( 157 cilt) 
olarak ikiye ayrılan tereke kayıtları 575 
cilttir. Medine’de 1560-1883 yılları arasın¬ 
da 117 sicil bulunmaktadır. Avusturya, 
Irak, Yemen, Cezayir, Tunus ve Libya'daki 
sicillerin durumuyla ilgili henüz yeterli ça¬ 
lışma yapılmamıştır. 

Şer’iyye sicillerinin Osmanlı toplum, ik¬ 
tisat ve hukuk tarihi araştırmalarında kay¬ 
nak olarak kullanımı XIX. yüzyılın sonları¬ 
na kadar uzanmaktadır. Rusya’da Kırım 
sicilleri üzerine 1890’larda, Balkanlar'da 


Macaristan, Bulgaristan ve Bosna sicille¬ 
rine dair 1900 başlarında çalışmalar yapıl¬ 
mıştır. Türkiye'de siciller hakkında ilk ça¬ 
lışmalar 1930’larda başlamıştır. 1935’te İ. 
Hakkı Uzunçarşılı’nın ve 1938’de T. Müm¬ 
taz Yaman’ın Ankara Halkevi dergisi Ül¬ 
küde "ŞerT Mahkeme Sicilleri” adıyla ya¬ 
yımlanan yazıları bu alanda yapılmış ilk ça¬ 
lışmalardandır. Sicillerin önemine dikkat 
çeken bu makalelerden sonra sicil çalış¬ 
malarında sayıca bir artış meydana gel¬ 
miş, Bursa Halkevi'ne ait Uludağ dergisi 
başta olmak üzere bazı dergilerde o böl¬ 
geye ait sicillerden kayıtlar neşredilmiştir. 

İlk neşir faaliyetleri, kurguya dayalı bi¬ 
rer tarih çalışmasından ziyade sicil örnek¬ 
lerini ortaya çıkararak önemlerini günde¬ 
me getirmeyi amaçlamıştır. Tarih disipli¬ 
ni içerisinde sicillerin sosyal ve ekonomik 
tarih alanında bir kaynak olarak kullanıl¬ 
masının erken örneklerini Halil İnalcık ver¬ 
miştir. İnalcık’ın 1960’ta yayımladığı “Bur¬ 
sa I: XV. Asır Sanayi ve Ticaret Tarihine 
Dair Vesikalar" adlı makale iktisat tarihi 
kurgusunda sicillerin ve devlet arşivleri¬ 
nin birlikte kullanımına iyi bir örnektir. Fa¬ 
kat burada sicillerin iktisat tarihi yazılabi¬ 
lecek bir kaynak olarak değil, pratik haya¬ 
tı yansıtması açısından merkez arşivlerin¬ 
den ve diğer kaynaklardan ortaya çıkan 
bilgileri test edici bir unsur şeklinde kulla¬ 
nıldığını ifade etmek gerekir. Ayrıca Mus¬ 
tafa Akdağ da çok eleştirilen Türkiye'¬ 
nin İktisadî ve İçtimaî Tarihi (I-II, İstan¬ 
bul 1961, 1974) adlı çalışmasında sicil ka¬ 
yıtlarını kaynak olarak kullanmıştır. Sicil¬ 
lerden yerel tarih çalışmalarında ilk fay¬ 
dalananlar ise Mustafa Çağatay Uluçay ve 
İbrahim Gökçen’dir. Uluçay, özellikle dev¬ 
let arşivlerinin boş bıraktığı alanları doldu¬ 
ran bir unsur olarak sicillerin kullanılması¬ 
nın önemini vurgulamakta, sicillerin bü¬ 
rokratlar ve ulemâ dışında halkın günlük 
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yaşamını yansıttığını özellikle belirtmek¬ 
tedir. Halit Ongan Ankara Şer’iyye Sicille- 
ri'nin ilk iki defterini özetler ve bazı kayıt¬ 
ları aynen verirken (Ankara Şeriye Sicille¬ 
ri, I-II, 1958, 1974) C. C. Güzelbey, Gazian¬ 
tep sicillerini dört cilt halinde özetlemiş¬ 
tir (Gaziantep 1966, 1970). 

1970'ierde yapılan çalışmalar, sicillerin 
Osmanlı tarihinin hangi alanlarında kulla¬ 
nılabileceğini ortaya koymakla sınırlıdır. 
Meselâ Layish sicillerin kendi örneğinde 
siyasal olaylar (1790'lardaki Fransız bas¬ 
kınları örnek verilir), evlilik, mehir, boşan¬ 
ma, miras, kadınların mülkiyet hakları, va¬ 
kıflar, zimmîler, diplomatik elçiler, nüfus 
bilgileri ve şehrin diğer sosyal yönleriyle 
ilgili bilgiler verdiğini söylemektedir. Aynı 
dönemde Jennings, siciller yardımıyla mik¬ 
ro düzeyde Osmanlı tarihi analizleri yap¬ 
mak suretiyle birçok konuyu ilk defa işle¬ 
miş, onun gündeme getirdiği kadın me¬ 
selesi üzerinde daha sonra Marsot ve Tuc- 
ker ciddi açılımlar gerçekleştirmiştir. Fa¬ 
izle borç verme muameleleri, millet sis¬ 
temi eleştirisi, Kıbrıs tarihi ve XVI. yüzyıl 
sonundaki nüfus patlaması gibi konulara 
dair o dönemde ortaya atılan bazı iddia¬ 
lar Jennings tarafından siciller temel alı¬ 
narak yapılan çalışmalarla çürütülmüştür. 
Sicillerin sosyal yapılar, kişisel ve aile ha¬ 
yatı, gruplar ve mahallenin şehir tarihi açı¬ 
sından bilgi kaynağı olduğunu söyleyen 
Hanna sicillerden hareketle bir tüccar üze¬ 
rinden ilk biyografi çalışmasını 1998’de or¬ 
taya koymuştur. 

1980'lerden sonra Osmanlı ve Ortado¬ 
ğu çalışmalarının birçok alanında siciller 
artık birinci derecede tarih kaynakları şek¬ 
linde yoğun biçimde kullanılmıştır. Ka¬ 
dınlarla ilgili çalışmaları müslüman-gayri 
müslim ilişkileri, toplumun maddî kültü¬ 
rü, Osmanlı hukuku gibi konular sicillerle 
yeni anlamalara ve yorumlara kavuşmuş¬ 
tur. Ancak metin olarak sicillerin aslında 
toplumun ne kadarını / hangi kesimlerini 
temsil ettiği ve gerçekten mahkemede 
olanın ne kadarını yansıttığı hususu tarih 
yazımı açısından bir meseledir. 1990’lar- 
dan sonra şer’iyye sicilleri literatüründe 
bu tür çalışmalar da yerini almaya başla¬ 
mıştır. Şer'iyye sicillerinin diğer kaynak tür¬ 
leri arasındaki yerini, kayıtlarda kullanı¬ 
lan kavramları ve kayıtları anlamada kul¬ 
lanılacak yaklaşımları tartışan çalışmalar 
da gittikçe artmaktadır. Şer’iyye sicilleri¬ 
nin önemini ve değerini göz ardı etme¬ 
yen bu tartışmalar, tarih yazım problem¬ 
lerini en aza indirecek bir yöntem olarak 
tarih çalışmaları yapılırken tek tür kayna¬ 


ğa dayanmak yerine kaynakların çeşitlen¬ 
dirilmesin! ve kayıtların metin / kavram 
analizinin yapılmasını önermektedir. Ay¬ 
rıca bugün bazı büyük projelerle sicil def¬ 
terlerinin neşir çalışmaları sürmektedir. 
Özellikle İstanbul sicilleriyle ilgili geniş kap¬ 
samlı yayın faaliyetleri çerçevesinde iki def¬ 
terin neşri yapılmıştır (bk. bib.). 
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Boundaries of Ottoman VVomen's Experience in 
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Women in the Ottoman Empire (ed. M. C. Zilfi), 
Leiden 1997, s. 48-65; R. C. Jennings, Studies 
on Ottoman Social History in the Sixteenth and 
Seventeenth Centuries, İstanbul 1999; Catalogue 
des registres des tribunaux ottomans [Delîlü si- 
cillâtü '1-muhâkemü’ş-şe/iyyetü’T‘Oşmâniy- 
ye] (haz. B. Marino-T. Okawara), Damas 1999; 
Svetlana İvanova, “The Sicills of the Ottoman ha¬ 
dis: Observations över the Sicili Collection at the 
National Library in Sofla, Bulgaria”, Pax Otto- 
mana: Sudies in Memoriam Prof. Dr. Nejat Gö- 
yünç (ed. Kemal Çiçek), Haarlem-Ankara 2001, 


s. 51-76; Boğaç A. Ergene, Local Court, Provin- 
cial Society and Justice in the Ottoman Empi¬ 
re, Leiden 2003; Fâris Ahmed el-Alevî, Fihrisü 
kura Dımaşk fi sicillâti’l-mehâkimi’ş-şeFiyye- 
ti’HOşmâniyye, Dımaşk 2007; İ. Hakkı Uzunçar- 
şılı, “Şer'î Mahkeme Sicilleri”, Ülkü, V/29, Anka¬ 
ra 1935, s. 365-368; T. Mümtaz Yaman, “Şer’î 
Mahkeme Sicilleri”, a.e., XII/68 (1938), s. 153- 
164; Halil İnalcık, “Saray Bosna Şer’iyye Sicille¬ 
rine Göre Viyana Bozgunundan Sonraki Harp 
Yıllarında Bosna”, TV, II/9 (1942), s. 178-187; 
a.mlf., “Bursa Şer’iye Sicillerinde Fatih Sultan 
Mehmed'in Fermanları”, TTK Belleten, XI/44 
(1947), s. 693-703; a.mlf., “15. Asır Türkiye İkti¬ 
sadi ve İçtimai Kaynaklan”, İFM, XV/l-4 (1953- 
54), s. 51-75; a.mlf., “Bursa I: XV. Asır Sanayi 
ve Ticaret Tarihine Dair Vesikalar”, TTK Belleten, 
XXIV/93 (1960), s. 45-110; Osman Tîıran, “Sel¬ 
çuk Türkiyesi'nde Faizle Para İkrazına Dair Hu¬ 
kukî Bir Vesika”, a.e.,XVI/62 (1952), s. 251-260; 
M. Çağatay Uluçay, “Manisa Şer'iye Sicillerine 
Dair Bir Araştırma”, TM, X (1953), s. 285-299; L. 
Northrup - A. Abul-Hajj, “A Collection of Medieval 
Arabic Documents in the Islamic Museum at the 
Haram al-Şarif", Arablca, XXV, Leiden 1978, s. 
282-291; A. Singer, “Tapu Thhrir Defterleri and 
Kadı Sicilleri: A Happy Marriage of Sources”, 
Târih, 1, Philadelphia 1990, s. 95-125; Mihail Gu- 
boğlu, “Tuna Boyundaki Kadı Sicilleri ve Bazı 
Defterler”, TDA, sy. 66 (1990), s. 9-29; Dror Ze'evi, 
“The Use of Ottoman Shari'a Court Records as a 
Source for Middle Eastern Social History: A Re- 
appraisal", Islamic Laıv and Society, V/l, Lei¬ 
den 1998, s. 35-56; Wael b. Hallaq, “The Qâdı's 
Dıwân (Sijill) before the Ottomans”, BSOAS, 
LXI/3 (1998), s. 415-436; a.mlf., “Qadis Commu- 
nicating: Legal Change and the Law of Documen- 
tary Evidence”, al-Qantara, XX, Madrid 1999, s. 
437-466; Yunus Uğur, “Mahkeme Kayıtları (Şer¬ 
'iye Sicilleri): Literatür Değerlendirmesi ve Bibli¬ 
yografya”, Türkiye Araştırmaları Literatür Der¬ 
gisi, 1/1, İstanbul 2003, s. 305-344; Mustafa Birol 
Ülker - Bilgin Aydın, “Türkiye Haricinde Bulunan 
Osmanlı Kadı Sicilleri”, MÜTAD, sy. 16 (2004), s. 
201-214; Ahmet Cihan - Fehmi Yılmaz, “Kırım 
Kadı Sicilleri”, a.e., sy. 17 (2005), s. 277-286; Fet¬ 
hi Gedikli, “Osmanlı Hukuk Târihi Kaynağı Ola¬ 
rak Şer’iyye Sicilleri", Türkiye Araştırmaları Li¬ 
teratür Dergisi, 1II/5 (2005), s. 187-213; Suraiya 
Faroqhi, “Sidjill”, El 2 (İng ), IX, 539-542. 

H Yunus Uğur 

r n 

ŞERKÂVÎ 

) 

Abdullah b. Hicâzî b. İbrâhîm 
el-Ezherî eş-Şerkâvî 
(ö. 1227/1812) 

Mısırlı âlim, mutasavvıf 
ve Ezher şeyhi. 

1150’de (1737) Şarkiye vilâyetinde Hih- 
yâ’ya bağlı Tavîle köyünde doğdu. Kur’ân-ı 
Kerîm’i ezberledikten sonra Medresetü’s- 
Sinâniyye, Medresetü’t-Taybarsiyye ve Ez- 
her’de Muhammed el-Melevî, İbnü’l-Cev- 
herî, Ali b. Ahmed el-Adevî, Muhammed 
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ŞERKÂVÎ 


el-Hifnî, Ahmed ed-Demenhûrî gibi hoca¬ 
lardan ders aldı. Bu arada tasavvufa yö¬ 
neldi ve Halvetiyye tarikatına intisap etti. 
Önce bu tarikatın Hifniyye kolunun kuru¬ 
cusu Muhammed el-Hifnî’ye, onun vefa¬ 
tının ardından Şeyh Mahmûd el-Kürdî'ye 
bağlanarak seyrü sülûkünü tamamladı ve 
Kürdî’nin halifesi oldu. Eğitimini bitirdik¬ 
ten sonra Ezher'de ders verdi ve çok sa¬ 
yıda öğrenci yetiştirdi; bu sayede adı du¬ 
yuldu. Şeyh Ahmed el-Arûsî'nin vefatı üze¬ 
rine 1208'de (1793) Ezher şeyhliğine geti¬ 
rildi. Bu sıralarda halk Memlûk zorbaların¬ 
dan İbrâhim ve Murad beylerin koyduğu 
ağır vergiler altında ezilmekteydi. Şarkiye 
halkından kalabalık bir grup Kahire'ye ge¬ 
lip bölgelerinde iltizamı bulunan Şerkâvî’- 
den yardım istedi. Şerkâvî, diğer âlimle¬ 
rin desteğini alarak 1209'da (1795) Murad 
Bey'i bir antlaşma imzalamaya ikna etti 
(Cebertî, c Acâ’ibü’l-âşâr, II, 166-168). 

1798'de Fransızların Kahire'yi işgal ede¬ 
ceği anlaşılınca diğer önde gelen âlimlerle 
birlikte Şerkâvî de Kahire’den ayrıldı; Na- 
polyon’un ulemâya can güvenliği sağlana¬ 
cağını bildirmesi üzerine diğerleriyle bir¬ 
likte geri döndü. Fransızlar, Mısır’ın yöne¬ 
timi için divanlar oluşturunca Şerkâvî bu 
divanların başkanlığına getirildiyse de pek 
çok konuda Napolyon’la anlaşmazlığa düş¬ 
tü ve ona karşı açıkça tavır koymaktan çe¬ 
kinmedi. Gerek isyanların önlenmesi ge¬ 
rekse çıkan isyanların yatıştırılması konu¬ 
sunda işgal güçleriyle birlikte çalışması 
halk arasında olumsuz etki bırakmakla 
birlikte onun Padişah III. Selim’le gizlice 
mektuplaştığı rivayet edilir. 

1801 yılı baharında Osmanlı ordusunun 
Mısır'a doğru hareket ettiğini öğrenen 
Fransız kumandanları başta Şerkâvî ol¬ 
mak üzere bazı âlimleri kaleye hapsetti¬ 
ler. Yaklaşık 100 gün sonra, Haziran 1801’- 
de Sadrazam Yûsuf Paşa ve İngiliz gene¬ 
rali Hutchinson ile Fransız kumandanı Ab¬ 
dullah Jacques Menou arasında Fransız¬ 
ların Mısır'ı terketmesini düzenleyen ant¬ 



laşmanın imzalanmasının ardından Şer¬ 
kâvî ve diğer âlimler serbest bırakıldı. Fran¬ 
sızların çekilmesinden sonra ortaya çıkan 
iktidar kavgasında Mehmed Ali Paşa’dan 
yana olan Şerkâvî’nin başını çektiği ulemâ, 
padişahın Hurşid Paşa'yı azlederek Meh¬ 
med Ali Paşa'yı vali tayin etmesinde etkili 
oldu. 1807'de İngilizier, İskenderiye'yi iş¬ 
gal edip Reşîd şehrine saldırdıkları zaman 
Şerkâvî ve Ömer Mekrem önderliğindeki 
ulemâ, halka gerek organizasyon gerekse 
mühimmat konusunda destek sağlayıp İn- 
gilizler’in Mısır'ı terketmesinde önemli rol 
oynadı. 

Kavalalı Mehmed Ali Paşa’nın dinî ko¬ 
nularda görüşlerine başvurduğu Şerkâvî 
2 Şevval 1227'de (9 Ekim 1812) vefatına 
kadar Ezher şeyhliği yaptı. Mısır'da çok 
önemli gelişmelerin meydana geldiği bir 
dönemde yaşayan Şerkâvî geniş iltizam 
arazilerine sahip olduğu memleketi Şar¬ 
kiye ile ilişkisini sürdürmüş, Ezher'de Şar- 
kıyeliler Revakı'nı (Revâku’ş-Şerâkive) yap¬ 
tırmıştır. Cebertî’nin belirttiğine göre Fran¬ 
sız işgali sırasında mal varlığını arttıran 
Şerkâvî çoğu arazi olmak üzere bir ha¬ 
mam, dükkânlar ve meskenden oluşan 
mallarıyla bir vakıf kurmuştur. Fakat bu 
vakfın malları XIX. yüzyılın sonunda İngi¬ 
liz işgali döneminde Hidiv II. Abbas Hilmi 
tarafından devletleştirilmiştir. 

Eserleri. 1. Fethu’l-mübdî bi-şerhi 
Muhtaşari'z-Zebîdî. et-Tecridü'ş-şa- 
rîh li-eh.âdîşi'l-CâmTi'ş-şah.îh'e yazılan 
bir şerhtir (I-III, Kahire 1307, 1320, 1330, 
1338, 1345, 1367-1368, 1374; nşr. M. Se- 
lîm Zeydân, Kahire 1396/1976; nşr. Ah¬ 
med Ömer Hâşim, I-VI1, Kahire 1410-1416/ 
1990-1995). 2. Hâşiyetü'ş-Şerkâvî c alâ 
Şerhi't-Tahrîr. Zekeriyyâ el-Ensârî’nin Şâ- 
fiî fıkhına dair Tuhfetü't-tullâb bi-Şerhi 
Tahrîri Tenkihi'l-Lübâbi için kaleme alı¬ 
nan bir hâşiyedir (I-Il, Bulak 1274, 1286, 
1298; Kahire 1305, 1319, 1323, 1325, 1332, 
1360; I-IV, Beyrut 1418/1997). 3. Fethu'l- 
kadîri'l-habîr bi-şerhi Teysîri’t-Tahrîr. 
Şerefeddin Yahyâ b. Mûsâ el-Amrîtî'nin 
Zekeriyyâ el-Ensârî’ye ait Tahrîru Ten¬ 
kihi'l-Lübâbi nazma çevirdiği et-Teysîr 
(iiazmü’t-Tahrir, Manzûmetü’t-Tahrîr) ad¬ 
lı eserinin şerhi olup ikisi birlikte neşredil¬ 
miştir (Kahire 1311, 1314, 1351). 4. Şer¬ 
hi u '1-ILikemi’l-^Atâ ’iyye (el-Minehuî-kud- 
siyye ‘ alei-hikemii- c Atâ : ‘iyye) (Kahire 
1277, 1283; İbn Abbâd er-Rundî’nin Gay- 
şüî-mevâhibi’Faliyye isimli eseriyle bir¬ 
likte, I-Il, Bulak 1285; Kahire 1320, 1357, 
1358). 5. Şerh.u'1-Hikemi'ş-şûhyye (Şer¬ 
hu i-Hikemii-Kürdiyye, el-Fütûhâtü’s-se- 
niyye ve’Tfüyûzâtüî-ilahiyye C alei-Hike- 


mi vei-ueşâyei-Kürdiyye) (nşr. Ahmed 
Ferîd el-Mezîdî, Kahire 2005). 6. Şerhu 
Esmâ’illahi'l-hüsnâ. Yahyâ b. Bahâeddin 
el-Bâkûbî el-Halvetî’nin Şerhu Virdi's- 
settâr adlı eseriyle birlikte neşredilmiştir 
(nşr. Ahmed Ferîd el-Mezîdî, Beyrut 2008). 
7. el-CamTu'l-hâvî fi merviyyâti'ş-Şer- 
kâvî (nşr. Ebü’l-Feyz Muhammed Yâsîn b. 
Muhammed îsâ el-Fâdânî el-Mekkî, Dı- 
maşk 1405/1985). 8. Haşiye c alâ Şerhi'l- 
Hüdhüdî c alâ Ümmi'l-berâhîn. Muham¬ 
med b. Mansûr el-Hüdhüdî el-Mısrî’nin 
Muhammed b. Yûsuf es-Senûsî'ye ait Üm- 
mü'l-berâhîn (eFAkidetü’ş-şuğrâ) adlı 
eserine yazdığı şerhin hâşiyesidir (Kahire 
1281, 1302, 1310, 1321, 1344). 9. Tuhie- 
tü 'n-nâzırîn fi men veliye Mışr min mü- 
lûk ve selâtîn (Kahire 1281, 1300, 1304, 
1348, 1354; Bulak 1296; nşr. Abdülhamîd 
el-Kârî, Kahire 1996). 10. et-Tuhfetü'l-be- 
hiyye fi tabakâti'ş-Şâifiyye. 900-1121 
(1495-1709) yılları arasındaki dönemi kap¬ 
samaktadır (Brockelmann, GAL, II, 480). 
Cebertî, Şerkâvî’nin mütekaddimîn ulemâ¬ 
sının hayatını Sübkî ve İsnevî'nin Taba- 
köf'iarından, müteahhirîn hakkındaki bil¬ 
gileri ise kendi tarihinden olduğu gibi ak¬ 
tardığını ileri sürer CAcâRbül-âşâr, III, 381). 
11 . M uhtaşaru Şema’ili'n-nebî. Tirmi- 
zî’nin eserinin şerhidir (yazma nüshası için 
bk. Abdullah M. el-Habeşî, II, 1114). 12. 
Şerhu Virdi's-seher (el-Feyzü’FarşVale’l- 
Fethi’l-kudsî). Halvetiyye tarikatının Bek- 
riyye kolunun kurucusu Kutbüddin el-Bek- 
rî’ye ait eserin şerhidir (nüshaları için bk. 
a.g.e., III, 2126). 13. Şerhu Virdi's-settâr. 
Yine Bekrî’ye ait eserin şerhidir (nüshaları 
için bk. a.g.e., III, 2124). 14. Rebfu’l-he- 
vâ’id fi âdâbi't-tarik ve tertîbi'l-evrâd 
(Kahire 1286). Şerkâvî'nin bunların dışında 
el-Cevâhirü's-seniyye fi şerhi'lFAkâ’i- 
di'l-meşrikıyye, elFAktfidü'l-meşrikıy- 
ye, Şerhu risâleti c Abdilfettâh el- c Âdilî, 
Risale fi lâ ilâhe illallah, Risâle fi mes’e- 
le uşûliyye fi CemH'l-cevâmT, Şebtü'ş- 
Şerkâvî ve M uhtaşaru M uğni'l-lebîb 
adlı eserleri bulunmaktadır. 
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ŞERNUBI 

() 

Ebû Muhammed Abdülmecîd 
b. İbrâhîm eş-Şernûbî el-Ezherî 
(ö. 1929) 


Mısırlı Mâliki âlimi. 


Buhayre vilâyetinde Demenhûr şehrine 
bağlı Şernûb köyünde doğdu. Zebîdî bu ye¬ 
rin adını Şürnûb diye okurken Muhammed 
Remzi Şernûb olarak kaydetmiştir. İlk eği¬ 
timini köyünde aldıktan sonra Ezher'de 
tahsil gördü; ancak mezuniyet imtihanla¬ 
rına girmeyip Bulak Matbaası’nda musah¬ 
hihlik yapmaya başladı ve eser telifiyle 
meşgul oldu. Mehmed Ali Paşa tarafın¬ 
dan 1821'de hizmete açılan Bulak Mat¬ 
baasında tashihe büyük önem verildiğin¬ 
den Arapça kitapların musahhihleri, ge¬ 
nellikle Ezher hocaları veya uzun bir tas¬ 
hih eğitiminden geçen Ezher talebelerin¬ 
den seçilirdi. Şernûbî’nin Ezher’deki hoca¬ 
ları arasında İbrâhim es-Sekkâ, Muham¬ 
med İlîş, Haşan el-İdvî, Muhammed el-En- 
bâbî, Muhammed el-Besyûnî, Abdurrah- 
man b. Muhammed eş-Şirbînî, Abdülkâ- 
dir el-Mâzinî gibi âlimler zikredilmektedir. 
Şernûbî Kahire’de vefat etti. 

Eserleri. 1. Tukrıhü '1-me'ûni C cılû Risâ- 
leti İbn Ebî Zeyd el-Kayrevâni. İbn Ebû 
Zeyd el-Kayrevânî’nin Mâliki fıkhının te¬ 
mel metinlerinden olan eseri üzerine ya¬ 
zılan bir şerhtir (Kahire 1304, 1323; Bulak 
1314, 1320, 1331; Beyrut 1401/1981; nşr. 
Abdülvâris Muhammed Ali, Beyrut 1998). 
2. el-Kevâkibü'd-dürriyye c alâ metni'1- 
c İzziyye. Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed 
el-Menûfî’nin Mâliki fıkhına dair el-Mu- 
kaddimetü'l- c İzziyye li'l-cemtfati'l-Ez- 
heriyye adlı eserinin şerhidir (Kahire 1304; 
Bulak 1314). 3. el-Mehâsinü'l-behiyye 
c ale'l- c Aşmâviyye. Mâliki fakihi Abdülbâ- 


rî el-Aşmâvî’nin ibadete dair eserinin şer¬ 
hidir (Kahire 1306; Ebûzabî 2002). 4. Şer- 
hu Muhtaşari’l-Buhârî. İbn Ebû Cemre’- 
nin Cerrfu'n-nihâye adlı Şahîh-i Buharı 
muhtasarının şerhidir (Kahire 1302, 1311, 
1349, 1402/1982; Bulak 1314, 1321; Bey¬ 
rut 1406/1986; nşr. Yûsuf Ali Büdeyvî, Bey¬ 
rut 1413/1993). S. Şerhu'l-Erba c îne'n-Ne- 
veviyye (Kahire 1300; Bulak 1314; Bey¬ 
rut 1960). 6. Muhtaşarü'ş-Şemâ’ili'l-Mu- 
hammediyye. Tirmizî’ye ait eserin muh¬ 
tasarıdır (Bulak 1318, Şernûbî'nin el-'Itrü’ş- 
şezî adıyla buna yazdığı şerh ile birlikte; 
e/-7frü ’ş-şezî /î Şerhi Muhtaşari Şemâ’ili’t- 
Tirmizî ayrıca Hamza en-Neşretî, Abdül- 
hafîz Fergalî ve Abdülhamîd Mustafa ta¬ 
rafından neşredilmiştir |Kahire, ts.|). 7. 
Şerhu Delâ’ili'l-hayrât (Menâhicü’s-sa'a- 
dât c alâ Delâhli’l-hayrât). Şâzeliyye tari¬ 
katının Cezûliyye kolunun kurucusu Mu¬ 
hammed b. Süleyman el-Cezûlî’ye ait meş¬ 
hur salavat mecmuasının şerhidir (Kahi¬ 
re 1994). 8. Şerhu Ta'iyyeti'ş-Şernûbî. 
Desûkıyye tarikatının Şernûbiyye kolunun 
kurucusu Ahmed b. Osman eş-Şernûbî’- 
nin es-Sülûk ilâ meliki'1-mülûk adlı man¬ 
zumesinin şerhidir (İbn Atâullah el-lsken- 
derî'nin el-Hikem' ine yazdığı şerh ile bir¬ 
likte, Kahire 1304, 1310, 1322). 9. Şerhu 
Hikemi İbn c Atâ’illâh (Şerhu Tâ’iyyeti’ş- 
Şernûbi ile birlikte, Kahire 1304, 1310, 
1322; nşr. Abdülfettâh el-Bezm, Dımaşk 
1415/1994). 10. İrşâdü's-sâlik c alâ Eltiy- 
yeti İbn Mâlik (Bulak 1319, el-Elfıyye'nm 
kenarında). 11. Dîvânü'l-hutabi'l-mu- 
rabba c i's-sec c ât (Bulak 1293, 1300, 1310, 
1316; Kahire 1294, 1304). Manzum hutbe¬ 
leri ihtiva eden eserden Şernûbî’nin yap¬ 
tığı seçmeler Divânü'l-hutabi'l-müşelle- 
şi's-sec c ât adıyla kitap haline getirilmiştir 
(Bulak 1316, 1321). 12. Tuhfetü'Maşri'l- 
cedîd ve nuhbetü'l-edebi (nuşhi)'l-mü- 
tid (Kahire 1299; Bulak 1316). Şernûbî'nin 
kaynaklarda adı geçen diğer eserleri de 
şunlardır: M enâhicü't-teshîl c alâ metni 
Sîdî Halil (Halil b. İshak el-Cündî'nin Mâ¬ 
liki fıkhına dair el-Muhtaşah inin şerhidir); 
Delâletü's-sâlik c alâ Akrebi'l-mesâlik 
(Derdîr'in Mâliki fıkhına dair eserinin şer¬ 
hidir); Menâhicü't-teysîr c alâ Mecmû‘i'1- 
c Allâme el-Emîr (el-Emîrü'i-Kebîr es-Sün- 
bâvî’nin Mâliki fıkhına dair el-Mecmû‘ ad¬ 
lı eserinin şerhidir); Muhtaşarü'ş-şahîh 
ve'l-hasen mine'l-Câmiti'ş-şağir (Süyû- 
tî'nin eserinden seçilen 3000 kadar hadisi 
içermektedir). 
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Desûkıyye tarikatının 
Ahmed b. Osman eş-Şernûbî’ye 

(ö. 994/1586) 

nisbet edilen bir kolu 
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ŞERTÛNÎ, Reşîd b. Abdullah 

( 4JJIa*c ) 

Reşîd b. Abdillâh b. Mîhâîl b. İlyâs 
b. el-Hûrî eş-Şertûnî 
(1864-1906) 

Arap dili ve edebiyatı ile 
Mârûnî tarihi âlimi, eğitimci. 


Lübnan'ın Cebelilübnan vilâyetine bağlı 
Şûf kazasının Şertûn köyünde doğdu. Kis- 
rüvân’daki Mâr Abde (Abdâ) Herheriyyâ 
okulunda öğrenim gördü. Çalışkanlığı ve 
zekâsıyla arkadaşları arasında temayüz et¬ 
ti. Arapça, Süryânîce ve Fransızca’sını ge¬ 
liştirdi. Özellikle sarf, nahiv, belâgat ve hi- 
tâbette ileri bir düzeye ulaştı. Tahsilini ta¬ 
mamlayınca Ayntirâz ve Ayntûre (Antûre) 
hıristiyan okullarında bir süre öğretmen¬ 
lik yaptıktan sonra Beyrut'taki Cizvitler’in 
yanında kendini ilme, eğitim ve basın hiz- 


Reşîd 
b. Abdullah 
eş-Şertûnî 
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ŞERTÛNÎ, Reşîd b. Abdullah 


metine verdi; okul kitapları yazdı, metin 
neşri ve kitap tercümesiyle meşgul oldu. 
Beyrut’taki Cizvit (el-Âbâü’l-Yesûiyydn) Fa- 
kültesi’nde yirmi üç yıl Arap dili ve edebi¬ 
yatı, Mârûnîler’e ait Kıddîs Yûsuf Fakül¬ 
tesinde hitâbet ve belâgat dersleri verdi. 
Cizvitler'in el-Beşîr gazetesinde on beş yıl 
muharrirlik yaptı (1891-1906). Akrebü'l- 
mevârid adlı sözlüğün müellifi, ağabeyi 
Saîd eş-Şertûnî gibi aktif bir kişiliğe sa¬ 
hipti. Telif yöntemi, anlatım ve üslûp açı¬ 
sından öğrencilerle gençler üzerinde bü¬ 
yük etki bıraktı. “Muallim" lakabıyla anılan 
Reşîd eş-Şertûnî, XIX. yüzyılın sonları ile 
XX. yüzyılın başlarında modern eğitim yön¬ 
temlerini uygulayan eğitimcilerin öncüle¬ 
rinden biri oldu. Arap grameriyle belâga- 
tının öğretiminde talebenin vaktini boşa 
harcamasına yol açan eski kitaplara karşı 
bir mücadele başlattı. Fransızca gramer¬ 
leri esas alarak modern gramer kitapları 
dizisi hazırladı. Aynı yöntemle belâgat ki¬ 
tapları yazmak istediyse de ömrü buna 
yetmedi. 1905 yılı sonlarında Kahire'deki 
Cizvit okuluna giden Şertûnî burada bir yıl 
kadar Arap dili ve edebiyatı dersleri ver¬ 
di. 1906 yazını ailesinin yanında geçirmek 
üzere geldiği Lübnan’da hastalandı ve 23 
Ekim 1906'da öldü, Şertûn köyündeki ba¬ 
basının kabri yanma defnedildi. 

Eserleri. A) Telif: 1. Mebâdi’ü'l^Ara- 
biyye fi'ş-şarf ve'n-nahv (I-1V, Beyrut 
1900, 1902, 1905, 1906, 1910, 1924, 1933, 
1957, 1960). Arap gramerinin modern dil 
öğretimi yöntemlerine uygun biçimde ha¬ 
zırlanan ilk serilerdendir; yazıldığı zaman¬ 
dan günümüze kadar Lübnan, Suriye, Mı¬ 
sır ve Türkiye gibi ülkelerde büyük ilgi gör¬ 
müştür. Eserde ilk ciltten son cilde kadar 
titiz bir bölümlemeyle konular özlü anla¬ 
tımdan ayrıntılara doğru gittikçe genişle¬ 
yen kademeli bir yöntemle ele alınmış, 
bu arada örnekler ve alıştırmalarla takvi¬ 
ye edilmiştir. Eser bu özelliklerinden dola¬ 
yı uzun süre okullarda ders kitabı olarak 
okutulmuştur. 2. Miftâhu'l-kırâ’e ve'l- 
hat ve'l-hisâb. İlkokullar için modern yön¬ 
temle hazırlanan eser resimli olup güzel 
ahlâka yönlendirici metinler içerir (Beyrut 
1909). 3. Temrînü't-tullâb iî (kauâ c idi)'t- 
taşrîf ve'l-frâb I-II. Çok rağbet gördü¬ 
ğünden defalarca basılmıştır (Beyrut 1886, 
1888, 1899). Eserdeki temrinlerin çözümü¬ 
nü içeren bir öğretmen kitabı da mevcut¬ 
tur. 4. et-Tuhfetü'l-edebiyye ii'l-kıra’a- 
ti'MArabiyye (Beyrut 1899, 1902, 1907). 
5. Nehcü'l-Mürâsele (Kitâbü’l-Mürâse- 
lât). Çeşitli konularda kompozisyon ve 
mektup örneklerinden ibarettir (Beyrut 
1887). 6. Hutbe Şenâ’iyye (Beyrut 1897). 


7. el-MecâmLu'l-Mârûniyye (Beyrut 
1904). Müellifin bunların dışında Arap di¬ 
li ve edebiyatı ile Mârûnî tarihine dair ya¬ 
yımlanmamış eserleri bulunmaktadır. 

B) Tercüme. Şertûnî'nin Fransızca’dan 
Arapça’ya olan çevirileri şunlardır: Dû Kû- 
biye el-Yesûî, ez-Zenbekatü’l-behiyye 
iî sîreti rehbeneti'l-Yesû^iyye (Beyrut 
1885); Reyhânetü’l-ezhân iî sîreti Mâr 
Liyûs Ganzâğa ve Mâr Sterıslâvus Kus- 
tekâ (Beyrut 1885); et-Tevfîk beyne'l- 
c ilm ve Sifri't-Tekvîn; Mazharü'ş-şalâh 
tî sîreti’l-Kıddîs Alfons Rodrikes el-Ye- 
sû c î (Beyrut 1887); Martin el-Yesûî, Târî- 
hu Lübnan el-kadîm (Beyrut 1899, 1980); 
Rîgû el-Yesûî, es-Seferü'l- c acîb ilâ bilâ- 
di'z-zeheb; Henri Lammens, Habîsü Bu- 
hayreti Kuds; er-Rihletü's-Sûriyye fi 
Emrika'l-vüstâ ve'l-cenûbiyye; Tûncûr- 
cî el-Yesûî, c İlmü’l-felsefe ; Kalbis Lînîfer, 
Hitâb fi Külliyyeti'l-Kıddîs Yûsuf (Bey¬ 
rut 1886); Menâretü'l-akdâs (Beyrut 1895- 
1896); Târîhu't-Tâ^ifeti'l-Mârûniyye 
(Beyrut 1890); Silsiletü'l-Betarikati't-Tâ’i- 
feti'l-Mârûniyye (Beyrut 1898); Şerhu't- 
Tekrîsât ve'ş-Şertûniyye (Beyrut 1902). 
Müellifin ayrıca el-Beşîr, el-Meşrik, el- 
Mişbâh gibi gazete ve dergilerde maka¬ 
leleriyle Stefan ed-Düveyhî'nin tarih kitap¬ 
larıyla ilgili neşir çalışmaları vardır. 
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ŞERTÛNÎ, Saîd b. Abdullah 

( 4JJİA*C jj JuJUJ ) 

Saîd b. Abdillâh b. Mîhâîl b. İlyâs 
b. el-Hûrî eş-Şertûnî 
(1849-1912) 

Akrebu 1-mevârid adlı 
Arapça sözlüğüyle tanınan 
Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

Lübnan’ın Cebelilübnan vilâyetine bağlı 
Şûf kazasının Şertûn köyünde doğdu. Arap 
dili ve edebiyatı âlimi Reşîd eş-Şertûnî’- 
nin ağabeyidir. On üç yaşına kadar mek- 


Saîd 
b. Abdullah 
eş-Sertûnî 

tebe gidemedi. 1862’de Abeyh köyünde 
Amerikaiılar’a ait bir okulda iki yıl kadar 
öğrenim gördükten sonra Yukarı Lübnan'¬ 
daki Sûkulgarp şehrinde İlyâs es-Salîbî 
mektebinde coğrafya, matematik, Arap¬ 
ça ve İngilizce dersleri alarak tahsilini ta¬ 
mamladı. Katolik Rum okulu Ayntirâz’a 
hoca olarak tayin edildi; beş yıl bu okulda 
ders verdi. Ardından Dımaşk’a gitti ve 
1875 yılına kadar farklı mekteplerde Arap 
dili ve edebiyatı başta olmak üzere çeşitli 
dersler okuttu. Daha sonra Beyrut’a ge¬ 
çerek el-Yesûiyye ( Külliyyetü’ 1 -âbâi’ 1 -Yesûîy- 
yîn), el-Batrîrikiyye ve el-Hikme gibi ruh¬ 
ban mektepleriyle bir rahibe okulu olan 
Medresetü’n-Nâsıra’da öğretime devam 
etti. Bu arada Katolik matbaasında mu¬ 
sahhihlik yaptı. Onun temel eserleri tanı¬ 
masında ve İlmî birikiminde bu görevinin 
önemli rolü olmuştur. Uzun yıllar sürdür¬ 
düğü hocalığı sırasında konuların ayrıntı¬ 
larına dalması ve öğrencilerin düzeyine ine¬ 
memesi sebebiyle başarılı olamadığı kay¬ 
dedilir. Telif hayatı ailesini ziyarete gittiği 
Şiyâh köyünde ölümüne kadar devam etti 
(18 Ağustos 1912). Zeki, çalışkan, araştır¬ 
mayı seven bir kişiliğe sahip olan Saîd eş- 
Şertûnî daha çok kendi gayreti ve çalış¬ 
malarıyla yetişmiş, kuvvetli hâfızası saye¬ 
sinde geniş bir birikime sahip olmuştur. 
Aynı zamanda şair olan Şertûnî şiirlerinde 
ve diğer eserlerinde açık ve anlaşılır bir dil 
kullanmıştır. Ahmed Fâris eş-Şidyâk için 
kaleme aldığı mersiye meşhurdur. Şertû¬ 
nî çeşitli gazete ve dergilerdeki yazılarıy¬ 
la döneminde Lübnan’daki edebî, kültü¬ 
rel ve sosyal gelişmeler üzerinde etkili ol¬ 
muştur. Eleştirmenlik yönü de olan Şer- 
tûnî’nin Ahmed Fâris eş-Şidyâk, Yûsuf el- 
Esîr ve İbrâhim el-Ahdeb ile karşılıklı eleş¬ 
tirileri mevcuttur. 

Eserleri. 1. es-Sehmü 'ş-şu’ih ti taht keti 
Gunyeti't-tâlib. Ahmed Fâris eş-Şidyâkîn 
eserine yazdığı tenkittir (Beyrut 1874). 2. 
eş-Şihâbü'ş-şâkıb fî şınâ c ati'l-kâtib. Çe¬ 
şitli konulardaki mektup örneklerinden 
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oluşmaktadır (Beyrut 1884). 3. Akrebü’l- 
mevârid* fî fuşahi'l-'Arcıbiyyeti ve'ş- 
şevârid. Müellif sözlük kısmı, şahıslar ve 
terimler kısmı ile ek olmak üzere üç bö¬ 
lüm halinde tasarladığı eserin birinci ve 
üçüncü bölümünü yazabilmiş, ikinci bölü¬ 
münü yazmaya ömrü yetmemiştir. Temel 
kaynakların taranmasıyla ortaya çıkarılan, 
aslen Arapça olmadığı kabul edilen, diğer 
sözlüklerde bulunmayan veya bu özellik¬ 
lerine işaret edilmeyen kelimelerin de (şe- 
vârid) yer aldığı eserde Şertûnî bizzat tes- 
bit ettiği kelimelerin yanına kendi adına 
işaretle ” 0 /’ harfi koymuştur. Eser ve zey¬ 
li üç cilt halinde basılmıştır ( Beyrut 1889- 
1893, 1992). 4. el-MuHn fî şınâ c ati'l-inşâ\ 
Kompozisyon usulüne dair olan eser biri 
öğrenciler (Beyrut 1889) ve biri öğretmen¬ 
ler (Beyrut 1899) için olmak üzere iki ki¬ 
tap şeklinde yazılmıştır. 5. el-Guşnü'r-ra- 
tîb fî fenni'l-hatîb. 6. Hadâ’iku'l-men- 
şûr ve'l-manzûm. Birinci cildi basılmıştır 
(Beyrut 1902). 7. Necdetü'l-yerâ c . Konu¬ 
lara göre düzenlenmiş bir sözlüktür (Bey¬ 
rut 1905). 8. M etâlfu'l-advâ’ fî menâhi- 
ci'l-küttâb ve'ş-şu c arâ\ Güzel yazı yazma 
kurallarını misallerle öğretmek için kale¬ 
me alınmıştır (Beyrut 1908). 9. es-Sefe- 
rü'l^aceb ( C acb) fî bilâdi'z-zeheb. Şer¬ 
tûnî ayrıca Ebû Zeyd el-Ensârî’nin en- 
Nevâdir fi'l-luğa adlı eserini neşretmiş- 
tir (Beyrut 1894). 
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( LLâ JJS £jİı ) 

Hz. Muhammed’den 
önceki peygamberler vasıtasıyla 
bildirilen dinî hükümler. 

Sözlükte “bizden öncekilerin şeriatı / şe¬ 
riatları" anlamına gelen şeru men kab- 
lenâ (şerâiu men kablenâ) tabiri fıkıh usu¬ 
lünde, Hz. Muhammed’den önceki pey¬ 
gamberler vasıtasıyla bildirilen dinî hüküm¬ 
lerin müslümanlar bakımından geçerli ve 
bağlayıcı sayılıp sayılmadığını ele alan bö¬ 
lümün adı olup bu kapsamdaki hükümle¬ 
rin bir kısmı bazı usul âlimleri tarafından 
belirli şartlar altında edille-i şer'iyyeden 


kabul edilir. eş-Şerîatü’s-sâlife / eş-şerâiu’s- 
sâlife, eş-şerîatü’s-sâbika / eş-şerâiu’s-sâ- 
bika vb. adlarla da anılan bu delil fıkıh usu¬ 
lü eserlerinde genellikle sünnet delili, icti- 
had, istishâb gibi konuların yakınında ya¬ 
hut geçerliliği tartışmalı olan deliller ara¬ 
sında incelenir. Bu husustaki tartışmalar¬ 
da nesih kavramı, özellikle İslâmiyet ile ön¬ 
ceki dinler arasındaki nesih ilişkisi, Kitap 
ve Sünnet’in önceki dinlere ait hükümleri 
neshinin keyfiyeti meseleleri ayrı bir önem 
taşıdığı için bazı eserlerde nesih bahsinin 
bir devamı şeklinde ele alınır. Birçok usul 
âlimi, bu konudaki görüşleri temellendir¬ 
mek üzere Resûl-i Ekrem’in peygamber¬ 
lik öncesinde başka bir peygamberin dini¬ 
ne göre amel edip etmediği meselesini ele 
alır. Buna olumlu cevap verenler bazı âyet 
ve hadisleri delil göstererek ya Âdem, Nûh, 
İbrâhim, Mûsâ, îsâ isimlerini tasrih et¬ 
mek suretiyle Hz. Muhammed’in belirli bir 
peygamberin dinine uyduğunu ya da onun 
izlediği yolun bütün peygamberlerin dini¬ 
ne uygun bulunduğunu söyler. Karşı gö¬ 
rüş sahipleri Hz. Muhammed'in tâbi de¬ 
ğil metbû olduğu, böyle bir ittibâın vukuu 
halinde bu bilginin nakledilmiş olması icap 
edeceği vb. gerekçelerle onun başka bir 
peygamberin dinine uymuş olmasını muh¬ 
temel görmez. Diğer bir grup ise aklen 
mümkün olsa da Resûlullah hakkında böy¬ 
le bir mükellefiyetin fiilen varlığı konusun¬ 
da delil bulunmadığı için bir hüküm ver¬ 
menin doğru sayılmayacağı kanaatindedir 
(görüş sahipleri ve meselenin pratik değe¬ 
riyle ilgili eleştiri için bk. Şevkânî, s. 398- 
400) Esasen Serahsî'nin belirttiği üzere bu 
mesele usûlü't-tevhîdle ilgili olup usûlü’l- 
fıkıhta şer’u men kablenâ bahsinde ele 
alınması gereken, önceki İlâhî dinlere ait 
hükümlerin müslümanlar bakımından ge¬ 
çerliliğini sürdürüp sürdürmediği konu¬ 
sudur [el-üşûl, 11, 100). 

Şer'u Men Kablenâ Konusundaki Gö¬ 
rüş Ayrılığının Çerçevesi. Bu konudaki tar¬ 
tışmaların pratik sonucunu belirleyebilmek 
için öncelikle Hz. Muhammed'den evvelki 
peygamberler vasıtasıyla bildirilen dinî hü¬ 
kümlerin müslümanlar nazarındaki bilgi 
değerini ele almak gerekir. Bu bağlamda 
habere dayanan bir bilgi söz konusu ol¬ 
duğundan haberin onu bildirene nisbeti- 
nin sahih olup olmadığının tesbit edilmesi 
öncelikli bir öneme sahiptir. İslâm âlimle¬ 
ri, Kur’ân-ı Kerîm’in Allah tarafından Hz. 
Muhammed'e tebliğ edilen şekline uygun¬ 
luğu hususunda ileri sürülebilecek iddia 
ve tereddütleri inceledikten sonra Hz. Os¬ 
man tarafından çoğaltılarak bazı şehirle¬ 
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re yollanan ve “imam’’ adı verilen mushaf- 
taki içeriğin kesin bilgi sağlayıcı özellikte 
olduğu noktasında fikir birliğine varmış, 
Hz. Peygamber’e nisbet edilen hadislerin 
bilgi değerini de bunların rivayet özellik¬ 
lerine göre tasnif edip sahih olanları bu ni¬ 
telikte olmayanlardan ayırt etmiştir. Hz. 
Muhammed’den önceki peygamberlere 
bildirilenleri ise bu açıdan bir değerlendir¬ 
meye tâbi tutma imkânı bulunmadığın¬ 
dan şer’u men kablenânın hüccet olma 
değerini kabul edenler dahil bütün fakih- 
ler, Kitap ve Sünnet'te zikredilmemiş ön¬ 
ceki İlâhî tebliğlerin müslümanlar bakımın¬ 
dan geçerlilik ve bağlayıcılığından söz edi¬ 
lemeyeceği hususunda ittifak etmiştir. Bu 
noktada görüş birliği bulunmadığını dü¬ 
şündüren bazı nakiller aşağıda ele alına¬ 
caktır. Buna göre teorik planda konuya 
farklı bakışlar yapılmış olsa da pratikte 
hüccet sayılıp sayılmayacağı tartışılan şer’u 
men kablenâyı önceki İlâhî dinlere ait olup 
Kur’ân-ı Kerîm’de veya Hz. Peygamber’in 
hadislerinde zikri geçen hükümler şeklin¬ 
de sınırlandırmak ve bunları hüccet de¬ 
ğeri bakımından üç gruba ayırmak müm¬ 
kündür. 

1. Müslümanlar bakımından mensuh ol¬ 
duğuna dair delil bulunanlar. İslâm âlim¬ 
leri bunların müslümanlar hakkında ge¬ 
çerli sayılmadığı hususunda fikir birliği 
içindedir. Meselâ En’âm sûresinin 146. 
âyetinde zikredilen yiyecekler konusunda¬ 
ki yasakların müslümanlar açısından söz 
konusu olmadığı noktasında görüş ayrılı¬ 
ğı yoktur; zira bu âyetteki yasağın taşkın¬ 
lıkları yüzünden yahudiler için konduğu 
belirtildiği gibi bir önceki âyette ve diğer 
delillerde yasaklananlar arasında bunlar 
yer almamaktadır. Bu gruba giren hüküm¬ 
lerin sünnette mevcut bir örneği, önceki 
İlâhî dinlerin aksine (meselâ yahudi şeri¬ 
atında savaşta ele geçirilen şehirdeki bü¬ 
tün malların yakılarak yok edilmesi hük¬ 
mü için bk. Tesniye, 13/15-17) Hz. Peygam¬ 
ber’e ve ümmetine ganimet alma izni ve¬ 
rilmesidir (Buhârî, “Teyemmüm”, 1). 2. 
Müslümanlar bakımından yürürlükte kal¬ 
dığına dair delil bulunanlar. İslâm âlimle¬ 
ri bunların müslümanlar hakkında da ge¬ 
çerli olduğu hususunda görüş birliği için¬ 
dedir. Meselâ, “Ey iman edenler! Sizden 
öncekilerin üzerine yazıldığı gibi sakınası¬ 
nız diye sizin üzerinize de sayılı günlerde 
oruç yazıldı” meâlindeki âyette (el-Baka- 
ra 2/184) belirtilen oruç farizasının müslü¬ 
manlar bakımından da yürürlükte bulun¬ 
duğu noktasında görüş ayrılığı yoktur. Bu 
gruba giren hükümlerin sünnette yer alan 
bir örneği kurbanın meşruiyetidir. Zira Re- 
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sûl-i Ekrem kurban kesmeyi emrederken, 
“Esasen o atanız İbrâhim’in sünnetidir” 
buyurmuştur ( İbn Mâce, “Edâhî”, 3). 3. 
Müslümanlar bakımından yürürlükten kal¬ 
dırıldığına veya yürürlükte bırakıldığına da¬ 
ir delil bulunmayanlar. Meselâ ortak mül¬ 
kiyete konu olan malın dönüşümlü olarak 
kullanılması (mühâyee) hakkında önceki İlâ¬ 
hî dinlerdeki bir uygulamaya Kur'an'da atıf 
yapılmıştır (eş-Şuarâ 26/155; el-Kamer 54/ 
28). Bu hükmün geçerliliğini koruduğu be¬ 
lirtilmemekle birlikte yürürlükten kaldırıl¬ 
dığına dair de bir açıklama yoktur. Bazı fa- 
kihlere göre bu atıf mühâyeenin müslü- 
manlara da teşri kılındığını gösterir. 

Şer’u men kablenâ etrafındaki tartış¬ 
malar zaman zaman başka meselelerle iç 
içe girmiş durumda sunulsa da bu kap¬ 
samdaki hükümlerin hüccet sayılıp sayıl¬ 
mayacağı konusundaki asıl görüş ayrılığı¬ 
nın üçüncü gruptaki hükümlerle ilgili ol¬ 
duğu görülür. Hanefî ve Mâlikîler'in çoğun¬ 
luğuna, Ahmed b. Hanbel’den rivayet edi¬ 
len iki görüşten tercih edilenine ve bazı 
Şâfiî usulcülerine göre şer'u men kablenâ- 
nın bu türü müslümanlar hakkında da ge¬ 
çerli ve bağlayıcıdır. Şâfiî mezhebinde sa¬ 
hih sayılan kavle, Mu'tezile, Zâhirîler ve 
Şîa ile Ahmed b. Hanbel'den rivayet edilen 
diğer görüşe göre ise bu tür hükümler 
müslümanlar bakımından geçerli ve bağ¬ 
layıcı değildir. Şevkânî, Kuşeyrî ve İbn Ber- 
hân'ın tevakkuf şeklinde üçüncü bir gö¬ 
rüşten söz ettiğini kaydeder ( Irşâdü’l-fu- 
hûl, s. 401); ancak İbn Berhân'ın konuyu 
geniş biçimde ele aldığı el-Vüşûl ile'l- 
uşûl adlı eserinde (1, 382-392) böyle bir gö¬ 
rüşten söz edilmemektedir. Mahmesânî’- 
nin, yürürlükte bırakılması hakkında nas 
bulunanlar dışında önceki şeriatların müs¬ 
lümanlar açısından hüküm ifade etmeye¬ 
ceğini usul âlimlerince tercih edilen görüş 
diye kaydetmesi ( Felsefetü’t-teşrf, s. 200), 
muhtemelen bu konuda sadece Gazzâlî ve 
Seyfeddin el-Âmidî’yi esas almasından kay¬ 
naklanmaktadır. Şevkânî, Gazzâlî’yi olum¬ 
suz görüş bildirenler arasında saymakla 
birlikte bu tercihi ömrünün sonlarında yap¬ 
tığını belirtmektedir (Irşâdü'L-fuhûl, s. 400). 
Fakat bu bilgi Gazzâlî'nin talebelik döne¬ 
minde yazdığı el-Menhûl' deki ifadeleriy¬ 
le bağdaşmamakta, zira bu eserinde de 
aynı görüşü açıkça savunmaktadır (s. 233- 
234 Imatbaa hatası olarak 333-334 şek¬ 
li nde| ). Öte yandan Güzelhisârî Hâdimî’nin 
eserine yaptığı şerhte, peygamberlik ön¬ 
cesi dönemle ilgili görüşlerin verildiği kıs¬ 
ma “peygamberlik sonrası dönemde" kay¬ 
dını koyup konuyu bağlamından kopardı¬ 


ğı için Gazzâlî’nin bu husustaki görüşünü 
yanlış olarak tevakkuf ettiği şeklinde yan¬ 
sıtmaktadır. Olumlu görüş sahiplerinden 
söz ederken, “Onların kitaplarından nakil 
veya rivayet yoluyla sabit olanlarla Kur’an 
ve Sünnet’le sabit olanlar arasında ayırım 
yapmamışlardır” ifadesini kullandığı için 
matbaa hatası olarak “önce” yerine "son¬ 
ra” kelimesinin yazılmış olabileceği ihtima¬ 
li de ortadan kalkmaktadır (Afenâ/îVd-de- 
fcâ’ifc, s. 211; Gazzâlî’nin tevakkuf görüşü¬ 
nün peygamberlik öncesi dönemle ilgili 
olduğu hakkında bk. el-Merıhûl, s. 232; el- 
Müstaşfâ, 1, 248). 

Şer’u men kablenâ konusunda doktora 
tezi hazırlayan Dervîş, Gazzâlî, İbn Kudâ- 
me ve İsnevî gibi usulcüleri, önceki İlâhî 
dinlerin mensuplarınca uygulanan veya ki¬ 
taplarında nakledilen, fakat İslâm dininde 
gerek neshedildiğine gerekse onlar veya 
müslümanlar bakımından meşrû sayıldı¬ 
ğına dair delil bulunmayan hükümlerin de 
ihtilâf konusu olduğu izlenimi verecek şe¬ 
kilde bir sunum yaptıklarını ileri sürerek 
eleştirmektedir. Dervîş ayrıca Gazzâlî'nin 
ifadelerinden, Hz. Peygamber’in -imanın 
farz ve hırsızlığın haram kılınması gibi- İlâ¬ 
hî dinlerin ortak hükümleriyle yeni bir hi¬ 
tap gereğince mi mükellef tutulduğu, yok¬ 
sa onların şeriatına aykırı olmadıkça ken¬ 
disine hitap inmeyip önceki peygamberle¬ 
re yöneltilen hitabın gereğini devam et¬ 
tirme durumunda mı olduğu hususunda 
ayrı bir tartışma bulunduğu anlamı çıktı¬ 
ğını ve ondan başka hiçbir âlimin eserin¬ 
de böyle bir açıklamaya rastlamadığını söy¬ 
lemektedir. Halbuki şer’u men kablenâ, 
özellikle -gerek bibliyografyasından gerek¬ 
se metin içindeki atıflarından yazarın ince- 
leyemediği anlaşılan- ilk dönem usul eser¬ 
lerinde yukarıda açıklanan taksime göre 
değil meşruiyet temeli açısından ele alın¬ 
dığı için öncelikle bir peygambere ait şe¬ 
riatın geçerliliğini ne zamana kadar koru¬ 
duğu tartışılmakta ve buradan hareketle 
Hz. Muhammed'den önceki peygamber¬ 
lere bildirilen hükümlerden neshedildiği 
hakkında delil bulunmayanların kendisi ve 
ümmeti hakkında bağlayıcı olup olmadığı 
hususundaki tutumlara ve dayanaklarına 
dair bilgi verilmektedir. Öyle görünüyor ki 
usul eserlerinin ortaya çıkış sürecinde şer’u 
men kablenâ konusu kelâm tartışmaları¬ 
nın da etkisi altında ele alındığı için önce¬ 
ki dinlere ait nakillerin bilgi değeri mese¬ 
lesinden ve benimsenecek tavrın pratik 
sonuçlarından hareket edilmeyip akla ge¬ 
lebilecek bütün ihtimallerin dillendirilme- 
si ve teorik zeminde tartışılması yoluna gi¬ 


dilmiştir. Ancak genel kabul gören anla¬ 
yış önceki İlâhî kitapların aslına uygun bi¬ 
çimde korunamadığı yönünde olduğundan 
zamanla -felsefî temeli açısından geçerli 
ve bağlayıcı sayılsa bile- Kitap ve Sünnet 
tarafından doğrulanmayan naklî malze¬ 
menin esasen tartışmanın dışında bulun¬ 
duğu izlenimi veren bir sunum tarzı yay¬ 
gınlık kazanmıştır. İbn Hazm’ın, Kur’an ve¬ 
ya Sünnet'te zikri geçmeyip sadece bir ya- 
hudi mezhebince haram sayılan bir yiye¬ 
cek meselesinde bazı Mâlikîler’in onların 
hükmünü esas aldığını söyleyip eleştirme¬ 
si (el-lhkâm, 11, 722-723) bu konuda istis¬ 
naî bir tutum bulunduğu izlenimi verse 
de buradaki açıklamalar, kimliği belirtil¬ 
meyen bu fakihlerin şer’u men kablenâ hu¬ 
susunda benimsenen usulî ilkeye karşı çık¬ 
tıklarını değil belirtilen fürû-i fıkıh mesele¬ 
sinde ihtiyatî bir yol izlemeyi tercih ettik¬ 
lerini düşündürmektedir. Nitekim Mâliki 
usul kaynaklarında böyle bir yaklaşımdan 
söz edilmediği gibi İbn Hazm da Kur’ari- 
da ve Hz. Peygamber’in sahih hadislerin¬ 
de yer almayan önceki şeriatlara ait hü¬ 
kümlerle amel etmeyi câiz gören bir âlim 
bilmediklerini ifade etmektedir (a.g.e., 11, 
722). 

Üçüncü grupta açıklanan anlamda şer’u 
men kablenâ ile istidlâle Muhammed b. 
Haşan eş-Şeybânî’nin eserleri gibi erken 
dönem fürû-i fıkıh kitaplarında rastlan¬ 
ması, Cessâs ve İbnü’l-Kassâr’ın eserleri 
gibi günümüze ulaşan en eski usul kitap¬ 
larında bu tür istidlâlin teorik yönden tar¬ 
tışılması konunun baştan itibaren usul dü¬ 
şüncesinde özel bir yer tuttuğunu göster¬ 
mektedir. Meselâ Şeybânî’nin ortak mülki¬ 
yette dönüşümlü kullanımın câiz olduğu¬ 
nu söylerken yukarıda belirtilen iki âyeti 
delil gösterdiği (el-Aşl, V, vr. 225 a ), hür- 
met-i musâhereyi demlendirirken Tevrat’¬ 
taki hükme atıf yapan bir hadis zikrettiği 
(el-Hücce, III, 375), Ebû Yûsuf’un erkekle 
kadın arasında (Şemsüleimme es-Serah- 
sî, II, 100), Şeybânî’nin hür ile köle arasın¬ 
da (el-Hücce, IV, 321), Ebü’l-Hasan el-Ker- 
hî’nin hür ile köle ve müslüman ile zimmî 
arasında (Şemsüleimme es-Serahsî, II, 100) 
kısas cereyan edeceğini açıklarken yine 
Tevrat’taki hükme atıf yapan Mâide sû¬ 
resinin 45. âyetini zikrettiği görülmekte¬ 
dir. Ancak bu delilin kabul edilip edilme¬ 
mesiyle ilgili tutumların fürû-i fıkıhtaki so¬ 
nuçlara geniş biçimde yansıması ve fıkıh 
mezhepleri arasında uygulamada büyük 
farklar ortaya çıkarması beklenmemelidir. 
Zira usûl-i fıkıh bakımından ihtilâfın asıl 
çerçevesini oluşturan üçüncü gruptaki hü¬ 
kümlerde üç şart aranmaktadır: Kitap ve- 
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ya Sünnet'te zikredilmiş olması, müslü- 
manlar bakımından yürürlükten kaldırıl¬ 
dığına dair delil bulunmaması, müslüman- 
lar açısından yürürlükte bırakıldığına dair 
delil bulunmaması. Buna göre söz konu¬ 
su meselede ya ilgili âyet veya hadisin de¬ 
lâletlerinden ya da başka deliller yardımıy¬ 
la o hükmün müslümanlar bakımından 
yürürlükten kaldırıldığı yahut yürürlükte 
bırakıldığı kanaatine ulaşan fakihler, şer'u 
men kablenâ delilini dikkate almadıkları 
halde bu delile dayananlarla aynı pratik 
sonuçta birleşebilmektedir. Öte yandan 
bazı ihtilâflı meselelerde taraflardan biri 
şer'u men kablenâ deliline dayanırken di¬ 
ğeri bu delili reddettiği için değil o mese¬ 
leye ilişkin başka özel delil sebebiyle farklı 
sonuca ulaşabilmektedir. Muhtemelen bu 
gruba giren meseleleri açık biçimde ay¬ 
rıştırmadaki zorluğun da etkisiyle şer'u 
men kablenâ hususunda yapılan çalışma¬ 
larda Kitap ve Sünnet'te geçen veya işa¬ 
ret edilen önceki İlâhî dinlere ait hüküm¬ 
lere karma biçimde yer verilmesi yolu iz¬ 
lenmektedir (meselâ bk. Abdurrahman b. 
Abdullah ed-Dervîş, s. 352-535; Ekinci, s. 
226-314; bu gruba giren belli başlı mese¬ 
leler için bk. Esen, s. 36-53). 

Hüccet Olduğunu Savunanların ve Kar¬ 
şı Çıkanların Delilleri. Gazzâlî gibi USUİCÜ- 
lerce bu konudaki tartışmanın tarafları sa¬ 
vunanlar ve karşı çıkanlar diye ele alındı¬ 
ğından deliller de iki küme halinde sunu¬ 
lur. Şer'u men kablenânın belirli şartlar¬ 
da Hz. Muhammed’in şeriatı haline gel¬ 
diği kaydını koyarak hüccet olduğunu sa¬ 
vunanlar ise bu delilleri nisbeten farklı bi¬ 
çimde ele alıp yorumlamaktadır. Şer'u men 
kablenânın hüccet olduğunu savunanla¬ 
rın ileri sürdüğü başlıca deliller şunlardır: 
1. “İşte o peygamberler Allah’ın hidayete 
erdirdiği kimselerdir. Onların rehberliğine 
(hüdâhüm) uy” (el-En'âm 6/90). 2. “Son¬ 
ra sana Hanîf olan İbrâhim’in dinine (mil¬ 
lete İbrâhîm) uy diye vahyettik” (en-Nahl 
16/123). 3. “O, Nûh'a tavsiye ettiklerini (...) 
size de din kıldı" (eş-Şûrâ 42/13). 4. “(...) 
peygamberlerin kendisiyle hükmettiği, için¬ 
de hidayet (hüdâ) ve aydınlık (nur) bulu¬ 
nan Tevrat’ı elbette biz indirdik. (...) Kim 
Allah'ın indirdiğiyle hükmetmezse işte on¬ 
lar kâfirlerin ta kendileridir. Orada İsrâilo- 
ğulları’na cana can, göze göz, buruna bu¬ 
run, kulağa kulak, dişe diş ... ve yaralama¬ 
lara da birbirine kısas vardır ... diye yaz¬ 
dık. Her kim Allah'ın indirdiğiyle hükmet¬ 
mezse işte onlar zalimlerin ta kendileri¬ 
dir” (el-Mâide 5/44-45). 5. “Allah’ın pey¬ 
gamberleri arasında -peygamberlik sıfatı 
bakımından- ayırım yapmayız" (el-Bakara 


2/285). 6. “Ey resulüm! Sana da kendisin¬ 
den önceki kitapları tasdik edici ve onları 
koruyucu olarak bu kitabı hakla indirdik" 
(el-Mâide 5/48). 7. Hz. Peygamber dişi kı¬ 
rılan bir kimsenin kısas talebi karşısında, 
“Allah’ın kitabı kısasa hükmediyor” buyur¬ 
muştur. Halbuki Kur’an’da, "Tevrat'ta di¬ 
şe diş ... diye yazdık" şeklindeki (el-Mâide 
5/45) anlatımdan başka dişin kısasına dair 
hüküm yoktur. 8. Resûl-i Ekrem, “Namaz 
vaktinde uyuyup kalan veya unutarak vak¬ 
tini geçiren kimse hatırladığında onu kıl¬ 
sın” dedikten sonra, “Ve beni anmak için 
namaz kıl” meâlindeki âyeti (Tâhâ 20/14) 
okumuştur. 9. Hz. Peygamber zina eden 
iki yahudinin recmi hususunda Tevrat’a 
başvurmuştur. 

Bu delillere yapılan itirazlar şöylece özet¬ 
lenebilir: 1 ve 4. maddelerde geçen hüdâ 
ve nur ile 2 ve 3. maddelerde geçen mil¬ 
let ve dinden maksat bütün şeriatların 
üzerinde ittifak ettiği dinin aslı, tevhid ve 
takdîs, peygamberlerin neshe uğramış hü¬ 
kümler dışında müşterek oldukları husus¬ 
lardır. Ayrıca 1. maddede, “Onlara uy" de¬ 
ğil “Onların rehberliğine uy" buyurulmuş- 
tur; onların rehberliği ise delillerdir ki bun¬ 
lar onlara nisbet edilmez, halbuki şeriat 
onlara nisbet edilir. 2. maddede, “Sana 
vahyettik” denildiğine göre Hz. Muham- 
med'in sorumlu tutulduğu hükümler ona 
vahyediimekle vâcip olmuştur. Yine “uy" 
sözü “onun yaptığı gibi yap” anlamına ge¬ 
lir, yoksa “onun tabilerinden ve ümmetin¬ 
den ol" demek değildir. Nitekim Allah, “İb¬ 
râhim’in dininden kendini bilmezlerden 
başka kim yüz çevirebilir?” buyurmuştur ki 
(el-Bakara 2/130) şeriatı onunkinden fark¬ 
lılıklar taşıyan peygamberlerin kendini bil¬ 
mez diye nitelenmesi düşünülemez. Öte 
yandan ilk âyette Resûl-i Ekrem’in birbi¬ 
rinden farklı, bazısı nâsih, bazısı mensuh 
olan önceki şeriatların hepsi hakkında, ikin¬ 
ci âyette de -kendisine tebliğ edilen vah¬ 
yin belgeleri kaybolduğu için- İbrâhim’in 
dini hakkında araştırma yapmasının isten¬ 
diği söylenemez. 3. maddede Hz. Nûh'un 
özellikle zikredilmesi peygamberler tari¬ 
hindeki yerine vurgu yapılarak onu onur¬ 
landırma amacı taşımaktadır. Resûl-i Ek¬ 
rem’in Hz. Nûh'un şeriatının tafsilâtına 
başvurduğu bilinmediği gibi peygamber¬ 
lerin en eskilerinden olması itibariyle esa¬ 
sen bu mümkün de değildi. 4. maddede 
sadece Hz. Mûsâ zamanındaki peygam¬ 
berlerin kastedilmiş olması mümkündür 
ve peygamberlerin Tevrat’la yükümlü tu¬ 
tulması Hz. Mûsâ'ya değil onlara yönel¬ 
tilen yeni bir emir gereğince olabilir. Hz. 
Peygamber’in, “Allah’ın kitabı kısasa hük¬ 
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mediyor” sözünde Tevrat’a değil Bakara 
sûresinin 194. âyetinin veya -“ve’l-cürûhu 
kısâsun" şeklinde “vâv’i istinaf yapıp mer- 
fû okuyan kıraate göre- Mâide sûresinin 
45. âyetinin umumuna işaret vardır. Yine 
Resûl-i Ekrem’in namazın kazâsı hususun¬ 
da Tâhâ sûresinin 14. âyetini okuması Mû¬ 
sâ şeriatına göre hükmettiği anlamında 
değildir; ya bu hususta kendisini Hz. Mû¬ 
sâ'ya kıyas etmesi veya namazın kazâ edi¬ 
leceği delilini Hz. Mûsâ’ya hitap eden âyet¬ 
le tekit etmesi ya da âyetin bu hususu da 
kapsayan umumilikte olduğunu bilmesi se¬ 
bebiyledir. Zina eden yahudilerin recmi hu¬ 
susunda Tevrat’a başvurmanın açıklama¬ 
sı şudur: Yahudiler, zina suçunu işleyen¬ 
leri yüzlerini boyayıp halkın arasında do¬ 
laştırarak cezalandırıyordu. Hz. Peygam¬ 
ber, Tevrat’taki cezanın böyle olmadığını 
söyleyince inkâra ve Tevrat’ı okurken bu¬ 
nu gizlemeye kalkışmışlarsa da sonunda 
gerçek ortaya çıkmıştır. Şu halde bu, ön¬ 
ceki kitaplara müracaat değil onların ya¬ 
lanlarını ortaya koyma amacı taşımaktay¬ 
dı. Nitekim başka hiçbir olayda önceki ki¬ 
taplara başvurmamıştır. Esasen Resûl-i 
Ekrem'in önceki kitaplara müracaat yü¬ 
kümlülüğü olsaydı İncil’e başvurması ge¬ 
rekirdi, zira Allah’ın indirdiği en son kitap 
İncil’dir. Bazı âlimler ayrıca, bu olayda veri¬ 
len cezanın Tevrat'a değil daha sonra met¬ 
ni neshedilmiş olan Kur’an âyetine dayan¬ 
dığını ileri sürmüştür (Tûfî, III, 173). 

Şer’u men kablenânın hüccet olmadı¬ 
ğını savunanlarca ileri sürülen başlıca de¬ 
liller de şöylece özetlenebilir: 1. “Her biri¬ 
nize bir şeriat ve bir yol yöntem verdik" 
(el-Mâide 5/48). 2. Hz. Ömer'i Tevrat'tan 
bir yaprağı okurken gören Resûlullah göz¬ 
leri kızaracak derecede öfkelenmiş ve şöy¬ 
le demişti: “Eğer Mûsâ hayatta olsaydı o 
da bana uyardı.” 3. Resûl-i Ekrem, Muâz b. 
Cebel’i Yemen’e gönderirken neye göre 
hükmedeceğini sormuş, o da Kitap, Sün¬ 
net ve içtihada göre hükmedeceğini söy¬ 
lemiş, Tevrat’ı, İncil’i ve önceki şeriatları 
zikretmemiş ve Resûlullah onu tasvip et¬ 
miştir. Eğer önceki şeriatlar hüküm kay¬ 
naklarından olsaydı içtihada başvurmak 
ancak orada bulunmaması halinde câiz 
olurdu (bu delile yapılabilecek itirazların 
tartışması için bk. Gazzâlî, el-Müstaşfâ, I, 
251-253). 4. Hz. Peygamber önceki şeri¬ 
atlarla sorumlu tutulsaydı onlara müra¬ 
caat etmesi ve onları incelemesi gerekir¬ 
di; zıhâr, namuslu kadınlara iftira, miras 
vb. meselelerde, hemen her ümmetin ih¬ 
tiyacı olan ve Tevrat'ta yer almaması dü¬ 
şünülemeyecek konularda vahiy bekleme- 
yip hemen önceki şeriatlara başvururdu. 
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Eğer bunların kaybolması ve tahrife uğ¬ 
raması sebebiyle başvurmamışsa bu hu¬ 
sus onlarla sorumlu olmasını engelleyen 
bir durumdur; şayet mümkün idiyse bu 
da incelemesini ve öğrenmesini gerekti¬ 
rirdi. Halbuki kendi dinlerine aykırı olmadı¬ 
ğını göstermek için yahudilerin recmi ko¬ 
nusunda Tevrat'a müracaat etmesi dışın¬ 
da bu yola hiç başvurmamıştır. 5. Eğer 
önceki şeriatların kitapları kaynak sayılsay- 
dı tıpkı Kur'an ve Sünnet gibi bunların da 
öğrenilmesi, nakledilmesi ve korunması 
farz-ı kifâyeler arasında yer alır, sahâbe- 
nin haberlerin nakli konusunda arayış içi¬ 
ne girdiği gibi hükümleri öğrenme mak¬ 
sadıyla bunlara başvurması gerekli olur 
ve ihtilâf ettikleri konularda onlara müra¬ 
caat ederlerdi (burada Gazzâlî birçok fık- 
hî meseleyi örnek olarak zikretmektedir, 
a.g.e., I, 254). Halbuki uzun bir süre yaşa¬ 
malarına ve çok sayıda olayla karşılaşıp 
birçok meselede ihtilâf etmelerine rağ¬ 
men özellikle Abdullah b. Selâm, Kâ'b el- 
Ahbâr, Vehb b. Münebbih gibi eski din 
adamlarından müslüman olup sözü hüc¬ 
cet sayılabilecek kişiler bulunduğu halde 
hiçbirinin böyle bir başvurusundan söz edil¬ 
memiştir. Bu kitapların kaynak sayılması 
kıyas delilini işlemez duruma getirir; zira 
kıyas ancak kitapta hüküm bulunamadı¬ 
ğında câizdir; fakat bu durumda kitapta 
neyin bulunup bulunmadığı bilinemeye¬ 
cektir. 6. Ümmet kesin bir şekilde ittifak 
etmiştir ki bu şeriat nâsihtir ve bütünü 
itibariyle Hz. Peygamber’in şeriatıdır. Eğer 
başkasının şeriatıyla sorumlu tutulsaydı 
şâri' değil haber verici, şeriat sahibi değil 
nakledici olurdu. 7. Resûl-i Ekrem bütün 
insanlığa gönderildiğini ve peygamberli¬ 
ğinin belirli bir toplumla sınırlı olmadığını 
ifade etmiştir. 

Değerlendirme. Önceki İlâhî dinlerle Hz. 
Muhammed'in bildirdikleri arasında kay¬ 
nak birliği bulunduğunun kabulü o dinle¬ 
re ait hükümlerin kolayca reddedilmeme- 
sini beraberinde getirse de İslâm dininin 
iki ana kaynağının denetimi dışındaki mal¬ 
zemenin bilgi değeri konusunda ciddi kay¬ 
gıların olması, müslüman âlimleri şer'u 
men kablenâya doğrudan bir delil işlevi 
yüklemekten uzak durmaya yöneltmiştir. 
Selef âlimlerinin hiçbir meselede önceki 
dinlerin mensuplarına ait naklî malzeme¬ 
ye başvurmadıklarını belirten Ebüi-Hüse- 
yin el-Basrî, “Eğer bununla sorumlu tu¬ 
tulmuş olsalardı geçmiş peygamberlerin 
kitapları kendilerine başvurma zorunlulu¬ 
ğu bakımından Kur'an ve Sünnet mesa¬ 
besine getirilmiş olurdu” diyerek ( el-Mu c - 
temed, 11, 903) aksi bir tutumun fıkıh dü¬ 
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şüncesinin üzerine temellendirildiği kay¬ 
naklar hiyerarşisini altüst edeceğine dik¬ 
kat çekmektedir. Bundan dolayı şer'u men 
kablenâ hususunda olumlu görüş belir¬ 
ten fakihler de bunun hüccet değerine sa¬ 
hip olmasını Kitap ve Sünnet’te zikredil¬ 
mesi ve müslümaniar bakımından geçer¬ 
liliği veya geçersizliği yönünde bir açıkla¬ 
ma içermemesi şartına bağlamış, netice¬ 
de onu Kitap ve Sünnet kapsamında bir 
delil olarak değerlendirmiştir (Abdülali b. 
Muhammed el-Ensârî, II, 184). Ancak İs¬ 
lâm âlimlerinin bu konuyu ilk dönemler¬ 
den itibaren tartışmalarının fıkıh usulün¬ 
de özel adla anılan bir delilin kaynak değe¬ 
rini belirlemenin ötesinde gerekçe, amaç 
ve yararlarının bulunduğuna dikkat edil¬ 
melidir. 

Şer'u men kablenânm edille-i şer'iyye 
arasında yer alıp almayacağı hususunda 
ortaya konan teorik yaklaşımların pratik 
sonuçlara etkisi sınırlı bir çerçeveye sığdı- 
rılabilirse de bu incelemeler sayesinde dinî 
düşüncenin temeilendirilmesiyle ilgili bir¬ 
çok önemli soruya cevap üretildiği ve do¬ 
laylı faydalara erişildiği söylenebilir. Bu 
tartışmalar, her şeyden önce İslâmiyet'in 
önceki İlâhî dinler karşısındaki tavrı ve ko¬ 
numunun belirlenmesi bakımından özel 
bir yere sahiptir. Şöyle ki; Birçok âyette 
Kur’ân-ı Kerîm’in bazan genel biçimde, 
bazan Tevrat ve İncil isimleri zikredilerek 
kendinden önceki İlâhî bildirimleri doğru¬ 
layan bir kitap olduğuna (el-Bakara 2/97; 
Âi-i İmrân 3/3; el-Mâide 5/46; Fâtır 35/31), 
Hz. Muhammed'in peygamberlerin ilki ol¬ 
madığına (el-Ahkâf 46/9) ve daha önce gel¬ 
miş peygamberleri tasdik ettiğine (el-Ba¬ 
kara 2/101; Âl-i İmrân 3/81 ), dolayısıyla İs¬ 
lâmiyet’in önceki İlâhî dinlerden tamamen 
bağımsız yepyeni bir din olarak değil va¬ 
hiy zincirinin devamı niteliğinde düşünül¬ 
mesi gerektiğine dikkat çekilmiştir. “Tas¬ 
dik” lafzı içeren bu tür âyetler yanında çok 
sayıda âyet ve hadiste önceki İlâhî bildi¬ 
rimler hakkında geniş bilgiler verildiği ve 
yer yer müslümaniar için teşri* kılınan hü¬ 
kümlerin diğer peygamberler döneminde 
de geçerli olduğu bildirilmektedir (el-Ba¬ 
kara 2/135, 183; Âl-i İmrân 3/95; en-En'âm 
6/161 ). Öte yandan Hz. Muhammed’e in¬ 
dirilen kitap "müheymin" şeklinde nitelen¬ 
dirilip önceki İlâhî tebliğleri değerlendirme 
hususundaki temel ölçünün yine Kur’ân-ı 
Kerîm olduğu (el-Mâide 5/48) ve Resûl-i 
Ekrem'in peygamberler zincirinin son hal¬ 
kasını teşkil ettiği (el-Ahzâb 33/40) belirti¬ 
lerek söz konusu tasdikin mutlak nitelikte 
olmadığı, bir yandan bu çerçevedeki mal¬ 
zemenin gerçeğe uygunluğunu denetle¬ 


mek, diğer yandan yürürlülükle ilgili yar¬ 
gıda bulunmak için Kur’an'a ve Hz. Mu¬ 
hammed'in beyanlarına başvurulması ge¬ 
rektiği hatırlatılmaktadır. Bu bağlamda, 
dinî konulara ait malzemeye başka top- 
lumlara nisbetle daha yoğun bir emek ver¬ 
diği tarihen sabit olan İsrâiloğulları'nın ba¬ 
zı gerçekleri perdeleyen ihtilâfları ve Tev¬ 
rat’ın sonraki nesillere Allah’ın tebliğ etti¬ 
ği şekilde intikal etmesini önleyen tutum¬ 
ları büyük önem taşıdığı için Kur’ân-ı Ke- 
rîm’de bu hususa dikkat çekilerek yahu- 
di kutsal metinleriyle büyük ölçüde yine 
İsrâiloğulları’nca geliştirilen Hıristiyanlığa 
ait kutsal metinlerin müslümaniar bakı¬ 
mından ancak Kur’an süzgecinden geçi¬ 
rildikten sonra güvenilir kabul edilebilece¬ 
ğine işaret edilmiştir. Meselâ, “Bu Kur'an 
İsrâiloğulları’na hakkında ihtilâf edegel- 
dikleri şeylerin pek çoğunu anlatmakta¬ 
dır” meâlindeki âyette (en-Neml 27/76) bu 
tür ihtilâflara değinilirken birçok âyette 
Ehl-i kitap’tan bazı zümrelerin mânayı ve¬ 
ya kelimelerin yerlerini değiştirerek metni 
bozduklarından ve sözü başka sözle de¬ 
ğiştirdiklerinden, kitabın bazı bölümlerini 
gizledikleri için hak ile bâtılı birbirine ka¬ 
rıştırdıklarından, eğip bükerek okumak su¬ 
retiyle metni anlaşılmaz veya yanlış anla¬ 
şılır hale getirdiklerinden ve kitabın bir kıs¬ 
mını unuttuklarından (onu göz ardı ettikle¬ 
rinden yahut onu korumak ve gereğini yerine 
getirmek için özen göstermediklerinden) söz 
edilmektedir (el-Bakara 2/42, 59, 75, 140, 
146, 159, 174; Âl-i İmrân 3/71, 78, 187; en- 
Nisâ 4/46; el-Mâide 5/13, 14, 41; el-A'râf 
7/53, 162, 165). Kur'an ve Sünnet’in bu yak¬ 
laşımını dikkate alan İslâm âlimleri önceki 
İlâhî dinlere karşı kayıtsız kalmamış, bazı 
müellifler Kitâb-ı Mukaddes incelemeleri¬ 
ne özel bir önem vererek mukayeseli ça¬ 
lışmalar gerçekleştirmiştir. Bu yaklaşım 
günümüzde de Yahudilik ve Hıristiyanlı¬ 
ğın kutsal metinlerinde yer alan veya ora¬ 
lardan hareketle ulaşılan, fakat Kur’an ve 
Sünnet'tekilerle bağdaşması mümkün ol¬ 
mayan bilgi ve hükümlerin belirlenmesi 
çalışmalarına tabii bir zemin oluşturmak¬ 
tadır. 

Bu kapsamdaki incelemelerin inanç, ah¬ 
lâk, ibadet ve muâmelât alanındaki bazı 
ilke, anlayış ve hükümler bakımından İslâ¬ 
miyet ile önceki İlâhî dinler arasında gö¬ 
rülen benzerlikler konusuna ışık tutma iş¬ 
levi göz ardı edilmemelidir (bu tür benzer¬ 
likler çerçevesinde tahâret, namaz, kıble, 
cuma günü, oruç ve hac örneklerini ele 
alıp değerlendiren bir çalışma için bk. Gü- 
ner, sy. 12-13 |2001], s. 163-184). Zira bir¬ 
çok şarkiyatçı Hz. Muhammed'in önceki 
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dinlerden ve özellikle Yahudilikten etki¬ 
lendiğini, hatta iktibaslar yaptığını, İslâ¬ 
mî öğretilerin bu etki altında yahut yapı¬ 
lan alıntılar üzerine temellenerek gelişti¬ 
ğini iddia ederken bu benzerliklerden ha¬ 
reket etmiştir. Halbuki müslüman âlimle¬ 
rin şer’u men kablenâyı ele alırken dayan¬ 
dıkları fikrî temel, yani mevsukiyet soru¬ 
nunun ve nesih tesbitinin bulunmadığı 
durumlarda ilke bakımından önceki İlâhî 
dinlerin bildirimlerini geçerli sayma yak¬ 
laşımı meseleye farklı bir bakış açısı ge¬ 
tirmektedir. Bu durumlarda önceki hita¬ 
bın ve dinin devam edip etmemesine ve 
nübüvvet görevinin mahiyetine ilişkin fel¬ 
sefî tartışmalar bulunsa da belirtilen yak¬ 
laşım İslâm’ın iki ana kaynağında açık bi¬ 
çimde yapılan atıflar üzerine temellendi¬ 
ğinden (yk.bk. ). bu tür benzerlikler İlâhî 
dinlerin aynı kaynaktan geldiği ve geniş 
anlamıyla İslâm kavramının hepsini ku¬ 
şattığı tezini destekleyen deliller, asıl din 
koyucu iradeye tâbi olmanın güven ve hu¬ 
zurunu hissettiren göstergeler ve insan¬ 
lığın evrensel değerlerde buluşma vesile¬ 
leri gibi telakki edilmiş, bu sebeple pey¬ 
gamberlerin hayat hikâyeleri, özellikle tev- 
hid mücadeleleri ve örnek davranış biçim¬ 
leri İslâm âlimleri için özel bir ilgi alanı oluş¬ 
turmuştur. 
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Kur’ân, İzmir 2006; Muhammed Hamîdullah, “İs¬ 
lâm Hukukunun Kaynakları Açısından Kitâb-ı 
Mukaddes” (trc. İbrahim Canan), İİFD, sy. 3 (1979), 
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tü Külliyyeti’d-dirâsâti’l-lslâmiyye ue’T'Arabiy- 
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ŞEVÂHİDÜ’n-NÜBÜVVE 

( Sj^JI ) 

Abdurrahman-ı Câmî’nin 

(ö. 898/1492) 

Hz. Peygamber in 
nübüvvetinin delilleriyle ilgili 
Farsça eseri. 

Tam adı Şevûhidü'n-nübüvve li-tak- 
viyeti ehli'l-fütüvve olup Ali Şîr Nevâî’- 
nin isteği üzerine 885 (1480) yılında yazıl¬ 
mıştır. Aynı müellifin meşhur mutasav¬ 
vıfların biyografilerini içeren Nefehâtü'l- 
üns’ü bu eseri tamamlar mahiyettedir 
(krş. DİA, VII, 98). Kitabın telif amacının 
belirtildiği kısımdan sonra bir mukaddi¬ 
me, yedi bölüm (rükün) ve bir hâtimeden 
oluşan eserin mukaddimesinde nebî ve 
mürsel kelimelerine dair kısaca bilgi veri¬ 
lir ve mûcizelerin özelliklerinden bahsedi¬ 
lir. Ardından evliyanın kerameti, dine inan¬ 
mayan kişilerden sâdır olan istidrâc ve 
mekr gibi hârikulâde olaylarla mûcize ara¬ 
sındaki farka temas edilir. Daha sonra Re- 
sûl-i Ekrem'in diğer peygamberlerden üs¬ 
tün oluşunun delilleri anlatılır. Eserin bi¬ 
rinci bölümünde Hz. Muhammed’in doğu¬ 
mundan önce ortaya çıkan ve nübüvveti¬ 
nin müjdecisi kabul edilen rivayetlere yer 
verilir. Bunlar arasında Tevrat, Zebûr ve 
İncil’de Hz. Muhammed’in peygamber ola¬ 
rak geleceğine dair işaretler, doğumundan 
önce çeşitli toplumlarda kabul gören riva¬ 
yetler, onun ana rahmine düşmesinden 
doğumuna kadar geçen sürede meydana 
gelen olağan üstü haller, Fil Vak'ası ve Eb- 
rehe ordusunun helâk edilişi gibi husus¬ 
lar sayılabilir. 

İkinci bölümde Hz. Muhammed’in do¬ 
ğumundan nübüvvetine kadar olan süre 
içinde ortaya çıkan kırka yakın peygam¬ 
berlik alâmeti konu edilmiştir. Doğumu es¬ 
nasında annesi Âmine’de ve kendisinde 
görülen fevkalâde haller, iki kürek kemi¬ 
ği arasında bulunan nübüvvet mührü, kis- 
rânın sarayının yıkılması, Mecûsîler’in ate¬ 
şinin sönmesi ve Sâve gölünün yere batma¬ 
sı gibi hadiseler, yanında kaldığı süre için¬ 
de sütannesi Halîme’nin karşılaştığı ola- 
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ğan üstü olaylar, Ehl-i kitap'tan din âlim¬ 
lerinin kendisini gördüklerinde beklenen 
nebî olduğunu anlamaları gibi alâmetler 
zikredilir. Eserin üçüncü bölümünde nü¬ 
büvvetin başlangıcından hicrete kadar ge¬ 
çen dönemde nübüvvet delili olarak cere¬ 
yan eden otuz beş hadise anlatılır. Hira 
dağında Hz. Muhammed’e vahiy gelme¬ 
si, durumdan haberdar edilen Varaka b. 
Nevfel’in onu müjdelemesi, Yemenli Ebü’l- 
Avâlim’in Benî Hâşim'den bir peygambe¬ 
rin geleceğini haber vermesi, İskenderiye¬ 
li hıristiyan bir din adamının onun nübüv¬ 
vetiyle ilgili şehâdeti, Ömer b. Hattâbîn Hz. 
Peygamber'i öldürmeye teşebbüs etmiş¬ 
ken müslüman olması, Ebû Cehil’in ken¬ 
disini öldürme girişimlerinin her defasın¬ 
da bir mûcizeyle engellenmesi, müslüman- 
ların Habeşistan'a hicreti, mi'racdan sonra 
Mekkeli müşriklerin Resûl-i Ekrem’e Mes- 
cid-i Aksâ’ya dair sordukları sorulara ce¬ 
vap vermesi, Kur’an okurken cinlerin ken¬ 
disini dinleyip iman etmesi bunlar arasın¬ 
da sayılabilir. Dördüncü bölümde Hz. Pey¬ 
gamberin Medine’ye hicretinden vefatına 
kadar geçen zaman içinde meydana ge¬ 
len 250’ye yakın hârikuiâde olay nakledil¬ 
miştir. Bunlardan Resûlullahin Medine'¬ 
de sevinçle karşılanması, ona iman eden¬ 
lerle etmeyenlerin davranışları. Bedir, Uhud 
ve Hendek gazveleri, Hudeybiye Antlaş¬ 
ması, diğer gazveler, Mekke'nin fethi ve 
nihayet vefatı sırasındaki fevkalâde hadi¬ 
seler zikredilebilir. 

İki kısımdan meydana gelen beşinci bö¬ 
lümde de nübüvvete delâlet eden mûci- 
zelerle Resûlullah’ın vefatından sonra ger¬ 
çekleşen mûcizelere yer verilir. Yirmi riva¬ 
yetten oluşan birinci kısımda Hz. Peygam¬ 
berin fizikî ve ruhî portresine temas edil¬ 
dikten sonra en büyük mûcizesi olan Kur- 
’ân-ı Kerîm’in i'câz yönü maddeler halinde 
açıklanmıştır. İkinci kısımda Resûl-i Ek¬ 
rem’in haber verip vefatından sonra ger¬ 
çekleşen otuz iki olay zikredilmiştir. Ese¬ 
rin altıncı bölümünde Allah nezdinde mak¬ 
bul kulların gösterdiği fevkalâde hadisele¬ 
rin Peygamberin mûcizeleri sayılacağı fik¬ 
rinden hareketle ashaptan ve on iki imam¬ 
dan zuhur eden hârikuiâde olaylar ele alı¬ 
nır. Ashabın Kitap ve Sünnetle sabit olan 
üstünlüğünden kısaca bahsedildikten son¬ 
ra Hulefâ-yi Râşidîn’in, ardından on iki ima¬ 
mın ve Saîd b. Zeyd, Abdullah b. Abbas, 
Selmân-ı Fârisî, Hassân b. Sâbit, Ammâr 
b. Yâsir, Hâlid b. Velîd gibi yirmi üç sahâ- 
bînin faziletlerini konu alan rivayetlere yer 
verilir. Yedinci bölümde tâbiîn ve tebeu't- 
tâbiînin fiillerinde Resûl-i Ekrem’in nübüv¬ 


vetine delâlet eden fevkalâdelikler eie alı¬ 
nır. Bu bölümde Ebû Müslim el-Havlânî, 
Âmir b. Abdükays, Zâdân el-Kûfî, Saîd b. 
Müseyyeb, Saîd b. Cübeyr, Sıla b. Eşyem, 
Ömer b. Abdülazîz, Mutarrif b. Abdullah, 
Muhammed b. Münkedir, Süfyân es-Sev- 
rî ve Abdullah b. Mübârek gibi kişilerin 
menkıbeleri anlatılır. Hâtimede Resûlul- 
lah'a ve onun getirdiği dinin esaslarına mu¬ 
halefet edenlerin gerek Asr-ı saâdet’te ge¬ 
rekse sonraki zamanlarda uğradıkları felâ¬ 
ketlerden örnekler verilir. 

Şevâhidü'n-nübüvve, Hz. Muham- 
med'in hak peygamber olduğuna dair, 
bir kısmı "beşâirü’n-nübüvve” türüne gi¬ 
ren nübüvvet öncesine ait olmak üzere si¬ 
yer, İslâm tarihi ve menâkıb kitaplarında 
yer alan rivayetlerin bir araya getirilme¬ 
sinden oluşmuştur. Eserde bulunan 500 
kadar nakil içinde i’câzü'l-Kur’ân ile mi‘- 
racın vukuu gibi birkaçı dışında yüzlerce 
rivayetten hiçbiri kesin bilgi ifade etmez. 
Ancak Hz. Muhammed'in her yönüyle eri¬ 
şilmez (mu'ciz) olan bir eserle insanları di¬ 
ne davet ettiği, kendi hayatında Arabistan 
yarımadası halkının bu davete icabet etti¬ 
ği, daha sonraki asırlarda İslâm’ı benim¬ 
seyenlerin dünya nüfusunun dörtte birine 
ulaştığı hususu inkâr edilemez bir gerçek¬ 
tir. Bu büyük olayın alt yapısını teşkil eden 
rivayetler bir bütünün parçalarını oluştu¬ 
rur. Bu açıdan bakıldığında Şevâhidü'n- 
nübüvve hidayet ve irşad mûcizelerini 
ihtiva eden bir eser niteliği kazanır; bu¬ 
na mânevî tevâtür de demek mümkün¬ 
dür. 

Beyazıt Devlet Kütüphanesi ile (nr. 3410, 
3698) Süleymaniye Kütüphanesi’nin deği¬ 
şik bölümlerinde (Âşir Efendi, Ayasofya, 
Cârullah Efendi, Fâtih, Pertev Paşa) on beş 
kadar nüshası bulunan Şevâhidü'n-nü- 
büvve’nin çeşitli baskıları yapılmıştır (Hin¬ 
distan 1279, 1288; Leknev 1876, 1882; nşr. 
Haşan Emîn, Tahran 1379). Eserin Senâî 
Mehmed Efendi ve Ahîzâde Abdülhalim 
tarafından yapılan Türkçe tercümelerinin 
yazmaları günümüze ulaşmıştır (meselâ 
bk. İÜ Ktp., TY, nr. 2447, 3468). Lâmiî Çe- 
lebi'nin yer yer ilâvelerle gerçekleştirdiği 
tercüme (Tercüme-iŞeuâhidü’n-nübüuue) 
sekiz cüz ve bir cilt halinde basılmıştır (İs¬ 
tanbul 1293). Kâtib Çelebi’nin değerlen¬ 
dirmesine göre Ahîzâde'nin çevirisi dil ve 
üslûp bakımından ondan daha başarılıdır 
( Keşfü’z-zunûn , 11 , 1066-1067). Eser Lâmiî 
Çelebi'nin tercümesinden faydalanılarak 
Şevahidü'n-nübüvve Tercümesi (nşr. 
Muzaffer Ozak, İstanbul 1958), Peygam¬ 
berlik Müjdeleri (İstanbul 1969; İstan¬ 


bul 1396/1976) ve Şevâhid-ün Nübüv- 
ve (İstanbul 2002) adıyla günümüz Türk¬ 
çe'sine aktarılmış olup bu çevirilerde çe¬ 
şitli hatalar bulunmaktadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Abdurrahman-ı Câmî, Şeuâhidü’n-nübüvve, 
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zunün, II, 1066-1067; Mu l cemü’l-mahtûtâti’l- 
mevcûde fl mektebâti İstanbul ue Ânâtûlî (haz. 
Ali Rıza Karabulut), (baskı yeri ve tarihi yok), II, 
742; Ömer Okumuş, “Câmî, Abdurrahman”, DİA, 
VII, 98. rrı 
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T 1 

ŞEVK 

( ıj$A)l ) 

Derin arzu, özlem anlamında 
felsefe ve tasavvuf terimi. 

Sözlükte “istemek, arzulamak, özlemek" 
anlamına gelen şevk kelimesi felsefe ve 
tasavvuf literatüründe “herhangi bir var¬ 
lığın, kendi varlık kategorisi içinde en yük¬ 
sek derecede yetkinliğe ulaşabilmesi için 
gerekli niteliklere sahip olmaya duyduğu 
derin arzu ve eğilim; kalbin sevdiğine ka¬ 
vuşma arzusu, sevilenin ismi anıldığında 
kalpte duyulan heyecan" vb. şekillerde ta¬ 
rif edilmiştir (et-Ta c rîfât, “şevk" md.; Tehâ- 
nevî, 1, 770; Serrâc, s. 59). Şevk yerine ay¬ 
nı kökten iştiyak da kullanılır. Kur’ân-ı Ke- 
rîm'de şevk kelimesi yer almaz. Özellikle 
“Allah'a kavuşmayı arzulama" mânasında¬ 
ki ifade kalıbı içinde recâ kavramı şevk ile 
aynı anlamda kullanılmıştır (M. F. Abdüi- 
bâkı, el-Mu^cem, “rcv” md.). Hz. Peygam¬ 
berin bir duasındaki benzer ifadede re¬ 
câ yerine şevk geçmektedir (Müsned, IV, 
264; V, 191; Nesâî, “Sehv",62). Bazı hadis¬ 
lerde aynı bağlamda recâ ve hubb (sev¬ 
me) kavramları yer alır (Wensinck, el-Mu‘- 
cem, “hbb”, “lky" md.). 

Felsefe. İslâm felsefesinde genellikle bi¬ 
ri tabii, diğeri iradî olmak üzere iki türlü 
şevkten söz edilir. İlki bir cismin formu, 
varlığı veya konumu açısından kendi yet¬ 
kinliğini kazanma yönündeki doğal eğili¬ 
mi, İkincisi canlıların, bu arada insanın al¬ 
gıladığı, hayal, vehim ve zan olarak iyi ve 
yararlı bulup elde etmek istediği şeylere 
yönelik iradî şevkidir. Bu şekilde şevk du¬ 
yulup elde edilmek istenen şeyler lezzet, 
hâkimiyet veya iyi olduğu sanılan başka 
bir amaç olabilir. İbn Sînâ'ya göre iradî şe¬ 
kilde istenenlerin en değerlisi gerçek ha¬ 
yırdır ve akla ait olan bu istek “ihtiyar" 
diye adlandırılır ( eş-Şifâ 5 el-Ilâhiyyât [2], s. 
387-388; en-Necât, s. 626-627; ayrıca bk. 
Fârâbî, el-Medlnetü’l-fazıla, s. 84-86). Şev¬ 
ki “bir varlığın kendi yetkinliğini kazanmak 
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için eksikliğini duyduğu bir amaca ulaşma¬ 
sı” şeklinde tanımlayan İslâm filozoflarına 
göre Allah eksiklikten ve kendisi için bir 
amaç gütmekten münezzeh olduğundan 
O’nun hakkında şevkten söz edilemez. Ay¬ 
rıca bir şeye iştiyak duyan onun karşısın¬ 
da edilgen durumda bulunur; halbuki Al¬ 
lah asla edilgen olmayacağından hiçbir şe¬ 
ye iştiyak duymaz; O’nun iradesi bir ga¬ 
yeye yönelmiş durumdaki şevk ve arzu¬ 
dan münezzehtir (Fârâbî, et-Ta c lîkât, s. 37; 
İbn Sînâ, eş-Şifâ 3 el-llâhiyyât [2], s. 285- 
286, 363; Gazzâlî, Makâşıdü’l-felâsife, s. 
164-165). 

Sudûr sürecindeki feleklerden başlayıp 
ay altı âleminin en alttaki varlığı olan mad¬ 
deye kadar her varlık bir üsttekine göre 
eksiklik taşıdığından kendi yetkinliğini ta¬ 
mamlamaya şevk duyar ve bu şevk ha¬ 
reketi doğurur. Ancak ay altı âlemindeki 
maddî varlıkların aksine feleklerin hareke¬ 
ti ruhanî (nefsanî) ve iradîdir. Yine felekler, 
maddeden soyutlanmış akıllara benzeme¬ 
ye şevk duyduklarından ay altı âlemindeki 
canlıların arzu (şehvet) ve öfke güçlerinden 
doğan hareketlerinin aksine feleğin hare¬ 
keti aklî harekettir. Feleklerden her birinin 
ayrı bir mâşuku, dolayısıyla kendine mah¬ 
sus bir şevki vardır; hepsinin ortak mâşu¬ 
ku ise Allah'tır (Fârâbî, ‘ üyûnü’l-mesâ 3 il, 
s. 62). İbn Sînâ'nın açıklamalarına göre bü¬ 
tün hayırlar ilk varlıktan (Allah) taştığı için 
feleklere ait hareketlerden başlayarak her 
varlık mümkün olduğu ölçüde ilk varlığa 
benzemek amacıyla hareket eder; diğer 
bütün varlıkların hareketi de böyledir. Fe¬ 
leklere ait hareketin başlangıcı şevk ve ih¬ 
tiyardır. İbn Sînâ, bu şekilde sürüp giden 
hareketlerin bir tür melekî veya felekî iba¬ 
det olduğunu söyler. Çünkü hareketin ama¬ 
cı ay altı âlemi değil hayr-ı mahza (Allah) 
benzeme arzusu ve O'na duyulan iştiyak¬ 
tır. Semavî cisimler ortak mâşukları olan 
Allah’a duydukları şevkten dolayı dairevî 
hareket ederse de O'ndan sonraki mâşuk- 
ları değiştiği için hareketleri de farklılaşır 
(eş-Şifâ 3 el-Ilâhiyyat [2], s. 390-394, 397- 
398; en-Necât, s. 630-633, 637). 

İslâm filozofları, insanın bedensel ve psi¬ 
kolojik hareketleriyle zihinsel güçlerinin iş¬ 
leyiş sürecini ve nihayet mutluluk arayışı¬ 
nı da şevk kavramıyla açıklar. Buna göre 
organlardaki fizyolojik güç hareketin baş¬ 
latıcısı diye görülürse de gerçekte şevk ol¬ 
madan hiçbir psikolojik, dolayısıyla fizik¬ 
sel hareket meydana gelmeyeceği için asıl 
başlatıcı unsur şevk gücüdür. Buna göre 
her psikolojik hareketin en yakın ilkesi or¬ 
ganlardaki hareket ettirici güç, o gücü ha¬ 


rekete geçirense şevktir. Şevk tahayyül ve 
düşünme gücüne bağlı olduğuna göre ha¬ 
reketin en üst ilkesi bu zihinsel güçlerdir. 
Öte yandan insanın faal akılla ittisâli sa¬ 
yesinde zihnine mâkuller hakkında yansı¬ 
malar gelince onda doğal olarak bu ko¬ 
nularda daha çok bilgi edinme yönünde 
bir istek doğar. İnsanın mutluluğu arzula¬ 
ması ve onun gerekleri olan güzel fiillere 
yönelmesi bu iştiyakın doğmasına bağlıdır 
(Fârâbî, el-Medlnetü’l-fâzıla, s. 84-86; İbn 
Sînâ, eş-Şifâ 3 el-llâhiyyât [2], s. 285-286). 
Şevk kavramı insanın mutluluğa, özellik¬ 
le de uhrevî saadete duyduğu güçlü istek 
ve özlem bağlamında sıkça kullanılmakta¬ 
dır. İbn Sînâ âhiret mutluluğunu anlatır¬ 
ken üç farklı insan tipinden söz eder. 1. 
Dünyada bedensel zevk ve tutkularının 
esiri olmayıp en yüksek zihnî aydınlanma, 
yetkinlik ve mutluluğun farkına varan, bu¬ 
na şevk duyan ve kendilerini buna hazır¬ 
lama yönünde çaba harcayanlar. Bunlar 
ebedî mutluluğu kazanacaktır. 2. Kendi 
yetkinliklerine şevk duyacak şekilde bilgi 
sahibi olmakla birlikte bedensel zevkleri¬ 
ne ve tutkularına esir oldukları ve yetkin¬ 
lik çabası göstermedikleri için şevk duy¬ 
dukları yetkinliğe ulaşamayanlar. Bunlar, 
öldükten sonra bir yandan yetkinlik şevki 
ve özlemini yaşarken diğer yandan beden¬ 
den ayrılmış olmalarına rağmen eski iliş¬ 
kilerinin kalıntısı olan bir olumsuz motif 
mutluluklarını engeller. 3. Yetkinlik ve ke¬ 
mal hakkında tamamen bilgisiz yaşamış 
olanlar. Bunlardan dünyada iken beden¬ 
sel taleplerini karşılama uğruna kötülüğe 
bulaşmayanlar âhirette Allah'ın rahmeti 
sayesinde bir tür rahata kavuşur. Kötülük 
eğilimlerini geliştirenler ise âhirette dün¬ 
yadaki zevklerine şevk duyacaklar, fakat 
buna ulaşamamanın derin azabını yaşa¬ 
yacaklar ( eş-Şifâ 3 el-llâhiyyât [2], s. 427- 
432; en-Necât, 681-691, 694-696). Benzer 
fikirler Gazzâlî'nin Makâşıdü'l-felûsife’- 
sinde de yer alır (s. 306-307). 

Tasavvuf. Tasavvuf kültüründe şevk te¬ 
riminin oldukça erken dönemlerde hal ve 
makam gibi kavramlardan önce ortaya çık¬ 
tığı belirtilmektedir [El 2 [Fr.], IX, 390). İlk 
sûfîlerden Şakik-ı Belhî'ye isnat edilen Ri- 
sâle-i Âdâbü'l- C ibâdât’ ta (s. 114) kelime¬ 
nin “cennet arzusunu aşarak Allah’a mu¬ 
habbet mertebesine ulaşma" anlamında 
kullanıldığı görülmektedir. Hâris el-Muhâ- 
sibî’den nakledilen rivayetlerde şevk hak¬ 
kında verilen bilgilerdeki tasavvuf! derin¬ 
lik, kavramın daha o zamanlar muhab¬ 
betle bağlantılı şekilde nazarî tasavvufun 
önemli terimleri arasında yer aldığını gös¬ 
terir. Muhâsibî burada şevki sevginin ay¬ 


nı veya onun neticesi sayan, şevk ışığının 
sevgi ışığından geldiğini, sevgisi olmaya¬ 
nın şevkinin de olmayacağını bildiren gö¬ 
rüşlere yer verir (Ebû Nuaym, X, 78-79, 
87, 91, 95, 96). Ebû Tâlib el-Mekkî şevki 
“muhabbet makamları içinde yüksek bir 
makam” diye zikreder (KCıtü’l-kulûb, II, 
60). Kuşeyrî'ye göre kalplerin sevgiliye (Al¬ 
lah) duyduğu derin özleme şevk denir. Bir 
kimsenin şevki sevgisi oranındadır. İlk sû¬ 
fîlerden Serî es-Sakatî şevki “ârifin ulaşa¬ 
bileceği en yüksek makam" şeklinde ta¬ 
nımlar. Ancak muhabbetin şevkten daha 
üstün olduğunu söyleyenler çoğunluktadır 
(er-Rlsâle, II, 626, 628, 630). Hâce Abdul- 
lâh-ı Ensârî gibi bazıları ise şevkin avam 
için olduğunu ve Flavas için hastalık sayıl¬ 
dığını söylemiştir. Zira ancak görülmeye¬ 
ne (gâib) şevk duyulur, halbuki Allah gâ- 
ib değil hâzırdır. “Nerede olursanız olun 
O sizinle beraberdir” meâlindeki âyet de 
(el-Hadîd 57/4) bunu ifade etmektedir 
(Beaurecueil, s. 283). Geç dönem tasavvuf 
müelliflerinden Ahmed Ziyâeddin Gümüş- 
hânevî’ye göre avamın şevki dünyaya, ha¬ 
vassın şevki cennete, havassın en seçkin¬ 
lerinin şevki ise mevlâyadır (Câmfu’l-uşûl, 
I, 203-204). Gazzâlî, Ebû Tâlib el-Mekkî'- 
nin Kütü'I-kulûb' undan yararlanarak (II, 
60-64) şevk ile muhabbet arasında kesin 
bir illiyet ilişkisi kurar. Çünkü hakkında bil¬ 
gi (idrak) sahibi olunmayan birine iştiyak 
duyulmadığı gibi tamamen idrak edilene 
de iştiyak duyulmaz. Arifler, İlâhî sırlar¬ 
dan bazılarına muttali olsalar bile bunla¬ 
rın hakikatlerini değil temsillerini ve zâ- 
hirî görünüşlerini idrak ettikleri, dünya 
meşgaleleri idraklerini sınırladığı ve bü¬ 
tün bu engeller ancak âhirette ortadan 
kalkacağı için zorunlu olarak onların İlâhî 
hakikatlere ulaşma şevkleri devam ede¬ 
cektir. Öte yandan İlâhî hakikatlerin sınırı 
yoktur; kul bunların bazıları hakkında bil¬ 
giye kavuşsa da birçoğu ona hep gizli kala¬ 
caktır; bundan dolayı şevkin de sonu yok¬ 
tur. Ayrıca İlâhî hakikatler öylesine aşkın 
ve sınırsızdır ki bunları ancak Allah'ın ilmi 
kuşatabilir; kul, İlâhî cemal ve celâlin her 
durumda kendi bilgisini aştığını bildiğin¬ 
den onlar hakkındaki bilgisi arttıkça bil¬ 
mediklerini bilme şevki de hep sürecektir 
(İhya 3 , IV, 322-324). 

Filozoflar Allah'ın ihtiyaçtan, dolayısıyla 
kendisi için bir amaç gütmekten münez¬ 
zeh olduğundan O’na şevk isnat edileme¬ 
yeceğini belirtirken tasavvuf kaynakların¬ 
da Allah'ın kullarına duyduğu şevkten söz 
edilmektedir. Ebû Ali ed-Dekkâk, Hz. Pey- 
gamber’in, “Allahım, gönlüme sana kavuş¬ 
ma şevkini vermeni diliyorum” şeklinde- 
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ki duasını (Müsned, IV, 264; V, 191; Nesâî, 
“Sehiv”, 62) açıklarken şevkin 100 parça¬ 
dan oluştuğunu, Allah’ın doksan dokuz par¬ 
çayı kendisine ayırdığını, birini de insanla¬ 
ra dağıttığını söyler. Tasavvuf kaynakların¬ 
da Allah’ın kullarına duyduğu iştiyakı an¬ 
latan ifadeler yer alır (meselâ bk. Kuşeyrî, 
II, 629, 630; Gazzâlî, ihya’, IV, 324). Muh- 
yiddin İbnü’l-Arabî gibi bazı sûfîler şevk 
ile iştiyakın birbirinden farklı olduğunu söy¬ 
lemişlerdir. Buna göre Allah'a kavuşunca 
şevk son bulurken iştiyak devam eder. Şevk 
herkes için geçerli bir makamdır; iştiyak 
ise özel bir makam olup o hali yaşayan sû¬ 
fîler şaşkına döner, ne yapacaklarını, ne¬ 
rede duracaklarını bilemezler (el-Fütûhâ- 
tü’l-Mekkiyye, II, 364; Kuşeyrî, II, 626, 627). 
Ebû Tâlib el-Mekkî benzer tesirleri şevk 
için kullanır ( Kütü’l-kulûb, II, 60, 64). Sûfî¬ 
ler ibadetlerin yalnızca muhabbet ve şevk¬ 
ten dolayı yapılmasına büyük önem verir¬ 
ler. Meselâ Süfyân es-Sevrî’nin bir sorusu 
üzerine Râbia el-Adeviyye şöyle demiştir: 
“Allah’a cehenneminden korktuğum ve 
cennetini istediğim için değil O'na duy¬ 
duğum sevgi ve şevkten dolayı ibadet et¬ 
tim” (Gazzâlî, Ihyâ’, IV, 310). Yahyâ b. Mu- 
âz’ın “organların nefsânî arzulardan ba¬ 
ğının kesilmesi" şeklindeki şevk tanımın¬ 
dan da anlaşılacağı üzere (Kuşeyrî, II, 627) 
sûfîler şevki ahlâkî bir kavram olarak da 
kullanmışlardır. 
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ŞEVK, Tasadduk Hüseyin 

( di U- —) 

(1783-1871) 

Mesnevileriyle tanınan 
Urdu şairi. 

Leknev şehrinde doğdu. Daha çok Nev- 
vâb Mirza diye tanındı ve şiirlerinde “Şevk" 
mahlasını kullandı. Babası Âkâ Ali Han ve 
babasının amcası Mirza Ali Han bölgenin 
meşhur hekimleridir. Mirza Ali Han’a Lek¬ 
nev nevvâbı tarafından “hekîmü’l-mülûk" 
unvanı verilmişti. İyi bir öğrenim gören ve 
değişik ilim dallarında yetişen Şevk de bu 
mesleği seçtiğinden ‘‘hekîm’’ lakabını aldı. 
Çocukluğundan beri şiir ve edebiyata ilgi 
duyan bir arkadaş topluluğu içinde yer 
alan Şevk arkadaşlarının etkisiyle küçük 
yaşta şiir söylemeye başladı. Bu topluluk¬ 
la birlikte avlanma, panayır ve eğlence me¬ 
kânlarını dolaşmanın yanı sıra Şiî bir aile¬ 
den geldiği için Kerbelâ ve âşûrâ törenle¬ 
rine de katıldı. Kendi döneminde Leknev’in 
seçkinleri tarafından yas merasiminden çok 
eğlence meclisi olarak görülmeye başla¬ 
nan bu törenler şiirini geliştirmesinde bir 
teşvik unsuru oldu. Eved (Oudh, Evadh) nev- 
vâblarının sarayında büyük nüfuzu bulu¬ 
nan Mirza Ali Han’ın itibar sahibi oğlu He¬ 
kîm Mesîhuddevle Bahâdır kendisinden 
farklı bir mizaca sahip, zevk ve eğlenceye 
düşkün olan Şevk’i saraydan uzak tutma¬ 
ya çalıştıysa da o Vâcid Ali Şah zamanında 
sarayda görev almayı başardı. Şevk, Lek- 
nev'de vefat etti. 

Dönemin ünlü şairi Âteş'in talebesi olan 
Şevk hayat tarzı, düşünceleri, eserlerinde 
işlediği konular ve bunları ele alış biçimiy¬ 
le klasik bir Leknev ekolü şairidir. Şevk'in 
özellikle mesnevileri şiddetle eleştirilmiş, 
buna karşılık üslûbunun etkileyiciliği, di¬ 
linin akıcılığı ve sadeliğiyle devrin büyük 
şairleri arasında yer almıştır. Daha çok 
mesnevileriyle ün kazanan Şevk'in eserle¬ 
ri arasında dört mesnevisi önemlidir: Fe- 
rîb-i c Işk, Bahûr-ı c Işk, Zehr-i c Işk (nşr. 
Emîr Haşan Nûrânî, Dehli 1980; nşr. Mec¬ 
nûn Gorakpûrî, Karaçi 2005) ve Lezzet-i 
c Işk. Bunlardan ilk üçü Fermân Fetihpûrî 
(Lahor 1972) ve Reşîd Haşan Han (New 
Delhi 1998) tarafından bir arada neşre¬ 
dilmiştir. Şevk’in mesnevilerini Atâullah 
Pâlvî de Meşneviyyât-ı Şevk adıyla ya¬ 
yımlamıştır (Patna 1975). Bunlardan başka 
az sayıda gazeli, müteferrik beyitleriyle kırk 
bir bentlik “vâsuht”u bulunmaktadır. Şai¬ 
rin en çok bilinen eseri olan Zehr-i c Işk’- 
ta hacca giden kocası tarafından Şevk'in 
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evine bırakılan genç bir kadınla Şevk’in ka¬ 
yınbiraderi arasında geçen gerçek bir aşk 
macerası anlatılır. Hacdan dönen kocası 
eşini almaya gidince âşığından ayrılmaya 
dayanamayan kadın intihar eder. Şairin 
böyle bir olaydan etkilenerek yazdığı bu 
mesnevideki duygu yoğunluğu ve anlatım 
coşkusu, Urduca'nın en meşhur mesnevi¬ 
lerinden kabul edilen Sihrü'l-beyân dan 
daha çok beğenilmiştir (Ebü’l-Leys Sıddî- 
ki, s. 604-605). Şevk’in külliyatını yayımla¬ 
yan Şah Abdüsselâm (Leknev 1978) mes¬ 
neviyi İngilizce'ye çevirmiştir ( Zahr-i Ishq 
or The Poison ofLove, Delhi 1982). 
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ŞEVKANI 

( ) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Alî 
b. Muhammed eş-Şevkânî 
es-Sarîânî el-Yemenî 
(ö. 1250/1834) 

Çok yönlü Islâm âlimi, müctehid. ^ 

28 Zilkade 1173’te (12 Temmuz 1760) 
San’a’nın güneydoğusundaki Şevkân’da 
doğdu. Babasının kırk yıl boyunca kadılık 
yaptığı San’a’da yetişti. Yemen’deki Zeydî 
imâmetinin kurulmasında ve idaresinde 
çok etkin olmuş, Osmanlı Devleti’ne kar¬ 
şı savaşlarda önemli roller üstlenmiş kök¬ 
lü bir aileye mensuptur. Şevkânî, devrin 
Zeydî muhitlerinde kabul gören müfreda¬ 
ta uygun biçimde öğrenim hayatına baş¬ 
ladı. Babasının desteği sayesinde bütün 
vaktini ilme hasredebileceği rahat bir genç¬ 
lik dönemi yaşadı. Başkadılıkta bulundu¬ 
ğu yıllarda Zeydî imamları ile katıldığı ba¬ 
zı askerî seferler hariç San’a dışına çıkma¬ 
dı. Devrin ehl-i hadîs ve tecdid hareketi¬ 
nin Yemen’deki önemli simalarından Ab- 
dülkâdir el-Kevkebânî ve Haşan b. İsmâil 
el-Mağribî ile Zeydî geleneğinin savunu¬ 
culuğuyla tanınmış Abdullah b. İsmâil en- 
Nehmî ve Zeydî fıkhının önde gelen ismi 
Yahyâ b. Muhammed el-Hevsî gibi San’a’- 
daki İlmî hayatın çeşitli yönlerini temsil 
eden âlimlerin talebesi oldu. Eğitim haya¬ 
tı boyunca gerek Yemen kültür havzası¬ 
na ait birçok önemli eseri, gerekse müte- 
ahhirîn devri İslâm dünyasının merkez böl- 
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gelerinde öne çıkan medrese metinlerini 
tahsil etti. Bu sırada ilm-i hey'etle vaz‘ gi¬ 
bi bazı ilimleri kendi gayretiyle öğrenme¬ 
ye çalıştı. Henüz eğitimini tamamlamadan 
ders okutmaya başladı ve bir müddet son¬ 
ra günde ondan fazla halkaya ders veren 
bir hoca oldu. Oğlu Ahmed'in yanı sıra Mu- 
hammed b. Haşan ez-Zimârî, Muhammed 
b. Ahmed es-Sûdî, Muhammed b. Ahmed 
Meşham es-San'ânî, Ahmed b. Abdullah 
ed-Damedî, Ali b. Ahmed Hâcir es-San'â¬ 
nî ve Ahmed b. Ali b. Muhsin b. İmâm el- 
Mütevekkil-Alellah gibi talabeleri Yemen’in 
İlmî, İdarî ve adlî hayatında önemli roller 
üstlendi. Öğrenciliği devam ederken fet¬ 
va vermeye başladı ve yirmili yaşlarında ta¬ 
nınmış bir müftü haline geldi. Yemen Zey- 
dîliği içinde gelişerek Sünnî kaynak ve usul 
anlayışının kabul edilmesini ve ehl-i hadî¬ 
sin bazı ilkelerinin benimsenmesini iste¬ 
yen akımın Şevkânî üzerindeki etkisinin bu 
dönemde giderek arttığı görülmektedir. 
Bu çerçevede 1205’te (1791) yazdığı el- 
c İkdü'ş-şemîn'de bir yandan Zeydî inanı¬ 
şına paralel olarak Hz. Ali’nin sahâbe için¬ 
deki özel mevkiini koruyan diğer yandan 
Sünnî hilâfet anlayışını teyit eden bir çiz¬ 
gi benimsedi. Üç yıl sonra İrşâdü'l-ğabT- 
yi kaleme alıp Zeydî toplumlarında yaygın 
olan, bazı sahâbîlere sebbetme âdetine 
yine Zeydî kaynaklarını kullanarak karşı 
çıkması bu mezhebin yaygın olduğu çev¬ 
relerde büyük tepki uyandırdı. Bu tepki¬ 
lere karşı kendisini koruyan Yemen İma¬ 
mı Mansûr Ali b. Abbas 1209’da (1795) 
Şevkânî’yi kâdılkudât tayin etti. Vefatına 
kadar kâdılkudâtlık makamında kalan Şev¬ 
kânî devletin iç ve dış politikalarını belir¬ 
lemede önemli roller üstlendi ve kırk yılı 
aşan bu görevi esnasında Yemen’in en et¬ 
kili siyasal kişiliklerinden biri haline geldi. 

Sünnî-Şiî geriliminin çatışmalara dönüş¬ 
tüğü 1210’da (1795-96) başta Kevkebânî 
olmak üzere bazı hocalarının teşvikiyle ka¬ 
leme aldığı Neylü'l-evtâr’\ tamamlayıp 
talebelerine okutmaya başlaması, Şevkâ- 
nî’nin Zeydî kelâmıyla ve Zeydîliğin Ye- 
men’deki kolu olan Hâdevîliğin kaynak an¬ 
layışıyla irtibatını kesme sürecinde önemli 
bir dönüm noktası teşkil etti. Vehhâbî ha¬ 
reketinin gerek askerî gerek sosyal etki¬ 
lerini özellikle Kuzey Yemen üzerinde his¬ 
settirdiği dönemde bu hareketin vurgu¬ 
ladığı şeyleri ve temel iddialarını paylaşan 
ed-Dürrü'n-nazîd ile Şeıhu'ş-Şudûr gi¬ 
bi eserleri ve çeşitli fetvalarıyla bir yan¬ 
dan kendi tecdid anlayışını geliştiren, di¬ 
ğer yandan bu hareketin siyasî yönden Ye- 
men’e girmesinin gerekli olmadığını ima 
ederek Yemen imâmetinin çıkarlarını ko¬ 


ruyan bir çizgi takip etti. 1216 Ramazanın¬ 
da (Ocak 1802) yeniden patlak veren Sünnî- 
Şiî çatışmasının bastırılmasının ardından 
Hâdevîliğin bazı önemli simalarının ağır ce¬ 
zalar almasını sağlayıp kendisine muhale¬ 
fet eden çevrelere karşı iktidarını güçlen¬ 
dirdi. 1222’deki (1807) ekonomik krizde 
devletin şerl yükümlülükler dışında hiçbir 
vergi almaması yönündeki teklifini Mansûr 
Ali'ye kabul ettirdiyse de Yemen imâme¬ 
tinin malî politikalarını ehl-i hadîs Selefîli- 
ğine yakın bir çizgiye çekme teşebbüsü ba¬ 
şarısızlıkla sonuçlandı. Bu tecrübenin ar¬ 
dından ed-Devâ’ü'l^âcil gibi eserleri çer¬ 
çevesinde Yemen Devleti ve toplumunun 
problemlerine yönelik konulara daha çok 
temas etmekle birlikte kapsamlı bir ısla¬ 
hat projesi geliştiremedi. Kâdılkudâtlığa 
tayininden yaklaşık yirmi yıl sonra, öğren¬ 
ciliğinden beri ehl-i hadîs Selefîliği çizgi¬ 
sinde geliştirdiği kaynak ve usul anlayışı¬ 
nın olgun örneklerini tamamlamaya baş¬ 
ladı. Nitekim bu çerçevedeki en önemli ça¬ 
lışmaları sayılan et-Tuhaf, Fethu'l-kadîr, 
İrşâdü'l-fuhûl ve es-Seylü'l-cerrâr gi¬ 
bi eserlerini 1228-1235 (1813-1820) yılları 
arasında kaleme aldı. Yemen imâmetinin 
karşılaştığı önemli siyasî meselelerde gö¬ 
rüşüne başvurulan Şevkânî kâdılkudât- 
lığın yanı sıra zaman zaman vezir, vali 
ve saray görevlisi gibi İdarî makamların 
yetkilerine dahil sorumluluklar üstlendi. 
Mansûr Ali ile halefi ve oğlu Mütevekkil 
Ahmed arasındaki ihtilâfta olduğu gibi 
birçok siyasî çekişmede ve çeşitli isyanlar¬ 
da ara buluculuk yaptı, imâmetin dış si¬ 
yasetinin şekillenmesinde rol oynadı. Me¬ 
selâ Necid Emîri Abdülazîz b. Muhammed 
b. Suûd ve Mekke Emîri Gâlib b. Müsâid 
ile yapılan bazı yazışmaların yanı sıra Bâ- 
bıâli ve Mehmed Ali Paşa'nın temsilcileriy¬ 
le bir kısım görüşmeleri yürüttü. Kâsımî 
imâmetinin Yemen’e hâkim olduğu dönem¬ 
de yaşayan Şevkânî 26 Cemâziyelâhir 1250'- 
de (30 Ekim 1834) vefat etti. San'a’nın Hu- 
zeyme Kabristanı’na defnedildiyse de bu 
kabristanın 1966'da yıkılması üzerine me¬ 
zarı Filayhî Camii’nin hazîresine nakledil¬ 
di. Kendisinden sonra kâdılkudât olan kar¬ 
deşi Yahyâ ve oğlu Ahmed'le devam eden 
soyu Yemen’in siyasal ve kültürel hayatın¬ 
da etkili olmayı sürdürdü. 

İlmî Şahsiyeti. Şevkânî, Yemen Hâdevî 
toplumu içinde özellikle IX. (XV.) yüzyıldan 
itibaren Sünnî kaynak anlayışını benim¬ 
semeye yönelik gelişen ve modernleşme 
sürecine kadar devam eden eğilimin en 
tanınmış simasıdır. Ebû Abdullah İbnü’l- 
Vezîr (ö. 840/1436), Haşan el-Celâl, Mak- 
bilîve Emîr es-San‘ânî'nin (ö. 1182/1768) 


şekillendirdiği bu akımın son noktasını Şev¬ 
kânî teşkil etmektedir. İbn Teymiyye ve İbn 
Kayyim el-Cevziyye'den etkilenmekle bera¬ 
ber yaklaşım ve iddialarının temelleri ehl-i 
hadîs Selefîliğinde bulunan söz konusu akı¬ 
mın XII. (XVIII.) yüzyılda Kâsımî imâmeti 
tarafından himaye edildiği görülmektedir. 
Bu politika, Şevkânî’yi akımın yaklaşımla¬ 
rını benimsemiş genç bir hoca iken kâdıl- 
kudâtlığa getirerek ona kadılık ve müder¬ 
rislik görevlerine kendi öğrencilerini tayin 
etme, böylece de görüşlerini Hâdevî top¬ 
lumu üzerinde uygulama imkânı vermiş¬ 
tir. Şevkânî, modernleşme sürecinden ön¬ 
ce genellikle İslâm medeniyetinin merkez 
bölgelerinin dışında ortaya çıkan, İlmî ol¬ 
duğu kadar İçtimaî ve siyasî gündemlere 
de sahip tecdid hareketlerinden birini tem¬ 
sil etmektedir. İslâmî ilimlerdeki çalışma¬ 
larının yanı sıra gerek kendi anlayışını meş¬ 
rulaştıran bir İslâm tarihi inşa etme teşeb¬ 
büsü, gerek hedeflediği âlim tipini yetiş¬ 
tirmek için yeni bir müfredat hazırlama¬ 
sı, gerekse talebeleriyle Yemen toplumun- 
da söz sahibi olacak teşebbüslerde bulu¬ 
nan bir çevre meydana getirmesi, onun 
sadece telif ve yargı işleriyle meşgul bir 
âlimden ziyade çok boyutlu bir tecdid ha¬ 
reketinin önderi olduğunu göstermekte¬ 
dir. Eser ve görüşleriyle M. Reşîd Rızâ gibi 
şahsiyetleri hayli etkilemişse de onu mo¬ 
dern İslâm düşüncesinin erken öncülerin¬ 
den biri diye niteleyen çalışmalar ciddi bir 
yanılgıya düşmektedir. Şevkânî, entelek¬ 
tüel seviyede Batılılaşma çabaları henüz 
kendi yaşadığı coğrafyaya girmemişken 
İslâm medeniyetinin kendine has dilini, 
meselelerini ve literatürünü kullanıp bu 
medeniyete yönelik önemli eleştiriler or¬ 
taya koymuştur. Şevkânî’nin hem öğrenim 
hayatının hem müctehid yetiştirmek için 
teklif ettiği müfredatın muhtevasını oluş¬ 
turan metinler büyük ölçüde onun yaşadı¬ 
ğı dönemde İslâm medeniyetinin ulaştığı 
noktayı temsil eden eserlerdir. Ancak te¬ 
mel iddiaları ehl-i hadîs Selefîliğini yansıt¬ 
makta ve çağdaşı olan diğer tecdid hare¬ 
ketleriyle mukayese edildiğinde eserlerin¬ 
de görülen zâhirî temayüllerin daha kuv¬ 
vetli olduğu anlaşılmaktadır. Yazıldıkları ta¬ 
rihler dikkate alınarak incelendiğinde Şev- 
kânî'nin eserlerinde Hâdevî kültürünün iz¬ 
lerinin giderek azaldığı, buna karşılık ehl-i 
hadîs Selefîliğinin etkisinin arttığı görül¬ 
mektedir. Söz konusu eğilim süreci için¬ 
de eserlerinde yer verdiği bazı görüşleri¬ 
nin değiştiği anlaşılmaktadır. Kaynak, id¬ 
dia ve üslûp açısından Vehhâbîlik’le ara¬ 
sında dikkat çekici paralellikler bulunması¬ 
na rağmen Şevkânî’yi bu hareketin bir par- 
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çası diye kabul etmek yanlış olur. Yemen 
Zeydî imâmetinin en önemli devlet adam¬ 
larından biri olarak Şevkânî, hem Vehhâ- 
bîler’e hem diğer devletlere ve siyasî ha¬ 
reketlere karşı kendi devletinin çıkarlarını 
gözeten bir tutum sergilemiştir. 

Görüşleri. 1. Fıkıh. Şevkânî’nin fıkıh an¬ 
layışını belirleyen prensipler nasların zâ- 
hirine bağlılık, sahih senedli âhâd hadisi 
âyete denk bir delil değerinde sayma, iç¬ 
tihadın sürekliliğini ve taklidin reddini esas 
alma ve mezheplere karşı çıkma şeklinde 
özetlenebilir. Bu kabulleri onu hem Sünnî 
fıkıh mezheplerine hem de Hâdevîliğe kar¬ 
şı tavır almaya sevketmiştir. Fıkıh usulü¬ 
nün naslarla temellendirilmesi halinde fık¬ 
hın zandan büyük ölçüde uzaklaştırılabile- 
ceğini düşünen Şevkânî, naslarla doğru¬ 
dan irtibatı bulunmayan her türlü usul me¬ 
selesinin reddedilmesi gerektiğini ve bir¬ 
çok usul kaidesinin aslında re'y kaynaklı 
olup tartışılmadan kabul edildiğini ileri sür¬ 
mekte, bu çerçevede kelâm, mantık ve 
dile dair terim ve meselelerin fıkıh usu¬ 
lünde yerinin bulunmadığını iddia etmek¬ 
tedir. Ona göre fıkıh usulü ictihad için ge¬ 
reken en önemli ilim sayılmasına rağmen 
mevcut haliyle tam aksi bir amaca hiz¬ 
met etmekte ve müctehid yerine mukal- 
lid yetiştirmektedir. Nasların mefhum ala¬ 
nının klasik İslâm ilimlerinde ve özellikle 
fıkıhta anlaşılandan çok daha geniş oldu¬ 
ğunu söyleyen Şevkânî’ye göre fıkıh ilmin¬ 
de çok defa naslarla hüküm verme imkâ¬ 
nı varken Kur'an ve Sünnet’te hüküm bu¬ 
lunmadığı ileri sürülerek re'ye başvurul¬ 
muştur. Hadislerle ameli birtakım kayıt¬ 
larla sınırlandırdıklarını düşündüğü mez¬ 
heplerin anlayışına karşı çıkan ve bir ha¬ 
disin senedinin sıhhat şartlarını taşıdık¬ 
tan sonra hiçbir gerekçe ile terkedileme- 
yeceğini düşünen Şevkânî bu çerçevede 
umûmü'l-belvâ, râvinin rivayetiyle amel et¬ 
memesi, amel-i ehl-i Medine ve nassa zi¬ 
yade gibi prensiplere dayanarak bazı âhâd 
rivayetlerle amel etmeyen Hanefî ve Mâ- 
likîler’i eleştirir. Ona göre fıkıh tarihinde 
mezheplerin İlmî gelenekleri içinde oluş¬ 
muş hadis eserlerine başvurulduğu ve ha¬ 
dis literatürü bir bütün olarak fıkıh çalış¬ 
malarının malzemesi haline getirilmediği 
için mezhep mensubu âlimler birçok ha¬ 
taya düşmüştür. Mürsel hadisin delil de¬ 
ğerini reddeden Şevkânî, fiilî sünnetin vü- 
cûb ifade edemeyeceğini ve zayıf rivayet¬ 
lerin birbirini desteklemesi durumunda bir¬ 
likte hüccet olabileceğini kabul etmektedir. 
Sahâbî kavlinin ictihaddan ibaret bulundu¬ 
ğunu vurgulayıp icmâın hem vukuunun 
muhtemel olmadığını hem de mezhep- 


leşme gibi etkenlerden ötürü sıhhatli bir 
şekilde gerçekleşemeyeceğini savunmak¬ 
tadır. Müslümanların görüşlerinin bir me¬ 
selede birleşmesi bu kişilerin meydana ge¬ 
tirdiği topluluğa din sahasında teşri’ yet¬ 
kisi vermez. Bir yandan icmâ edilen gö¬ 
rüşlerin esasen ictihad ürünü sayıldığı için 
daha sonra ortaya çıkacak ictihadları nak- 
zedemeyeceğini vurgulayan Şevkânî, di¬ 
ğer yandan icmâın tesbitinde Dâvûd ez- 
Zâhirî gibi kişilerin görüşlerinin dikkate 
alınmayacağını söyleyen Nevevî gibi mü¬ 
ellifleri tenkit eder. Şevkânî, hem naslar- 
dan uzaklaşmayı hem de mezheplerin ve 
taklidin ortaya çıkışını re'y ile hareket et¬ 
menin sonucu diye görmektedir. Re’ye 
muhalefetini naslara ve ilk nesillerden ak¬ 
tarılan rivayetlere dayandırmakta, mez¬ 
hep taassubu ve hîle-i şer'iyye gibi geliş¬ 
meleri re'y ile hareket etmenin birer neti¬ 
cesi olarak sunmakta ve Ehl-i kitabın din¬ 
lerini tahrif etmesiyle mezhep mensup¬ 
larının İslâm’ı aslından koparmalarının or¬ 
tak sebebini re'yin teşkil ettiğini ileri sür¬ 
mektedir. İbn Hazm'ın kıyas hakkındaki 
görüşlerine katıldığını söyleyerek fıkıh usu¬ 
lündeki illeti belirleme yollarının re'y kay¬ 
naklı olduğunu, re’yin ise dinde geçerli bir 
bilgi kaynağı sayılmadığını iddia edip kıya¬ 
sa karşı çıkar. Ancak yine İbn Hazm gibi, 
fıkıh mezhepleri tarafından kıyas diye ka¬ 
bul edilen akıl yürütmelerin önemli bir kıs¬ 
mının kıyas olmayıp nassın mefhumu için¬ 
de yer aldığını vurgulayarak bu kıyaslar 
neticesinde elde edilen hükümleri benim¬ 
ser. İstihsana sert eleştiriler yönelten Şev- 
kânî'nin istishâb, mesâiih-i mürsele ve örf 
delilleri hakkında açık bir şey söylememek¬ 
le birlikte fürû eserlerinde bu delillerle is- 
tidlâlde bulunduğu görülmektedir. 

İçtihadın farz-ı kifâye olduğunu söyle¬ 
yen Şevkânî, bir dönemden sonra mücte¬ 
hid gelmediğini ileri sürmenin bu dönem¬ 
lerde yaşayan müslümanların tekfir edil¬ 
mesi anlamına geldiğini düşünür. İctihad 
faaliyetinin kesintiye uğramasını, naslar¬ 
la irtibatın koparılması ve müctehid imam¬ 
ların görüşlerinin nasların yerine geçiril¬ 
mesi olarak görür. Bu durumu Kur'an ve 
Sünnet’in neshi diye niteler. Taklidin ha¬ 
ram olduğunu vurgulayıp müctehid sayıl¬ 
mayanların takınması gereken tavrın de¬ 
lile uymak olduğunu söyler. Delile uymak 
bir âmmînin bir meselenin hükmünü müc¬ 
tehid bir âlime sorması, bu âlimin naslar- 
daki ilgili hükmü ona anlatması, böylece 
onun bu hükümle amel etmesidir. Şevkâ¬ 
nî, içtihadın içtihadı nakzedemeyeceğini 
öne sürerek bazı müctehidlerin mezhep 
imamı şeklinde nitelenmesine ve ictihad- 


da tecezziyi reddedip mutlak müctehidin 
bazı dönemlerde mevcut olmayabileceği 
anlayışına itiraz etmektedir. Müctehidin 
kendisini Asr-ı saâdet’te gibi görmesini ve 
vahye sanki ilk defa kendisi muhatap olu¬ 
yormuş gibi araya hiçbir görüşü sokma¬ 
masını tavsiye eder. Mezheplerin teşekkü¬ 
lünden sonra ortaya çıkan tahrîc ve ter¬ 
cih gibi fıkhî faaliyetleri mezhep imamla¬ 
rının görüşlerinin nasların yerine ikame 
edilmesi olarak telakki eder. Mezhep men¬ 
supları arasında da her dönemde mücte¬ 
hidlerin çıktığını söyleyen Şevkânî bu bağ¬ 
lamda Mâlikîler'den İbn Abdülber, Kâdî 
İyâz ve Ebû Bekir İbnü'l-Arabî’yi, Şâfiîler’- 
den İbn Abdüsselâm, İbn Dakikul’îd, İbn 
Seyyidünnâs, Zeynüddin el-lrâki, İbn Ha- 
cer el-Askalânî ve Süyûtî’yi; Hanbelîler'den 
Muvaffakuddin İbn Kudâme, İbn Teymiy- 
ye ve İbn Kayyim el-Cevziyye'yi müctehid- 
lik mertebesine ulaşmalarına rağmen icti- 
hadlarını açıklayamayan âlimler diye zik¬ 
reder. Mezhep imamlarının merkeze alı¬ 
nıp sonraki dönemlerde İlmî seviyenin gi¬ 
derek düştüğünün kabul edilmesine karşı 
çıkarak bu devirlerde imamlarla aynı sevi¬ 
yede ve hatta onlardan üstün birçok âli¬ 
min geldiğini düşünür. Bu âlimlerden biri 
olarak İbnü’l-Vezîr’i zikreder ve onun hem 
fıkıh hem kelâm imamları ile yarışabile¬ 
cek bir ilme sahip olduğunu söyler. Şev¬ 
kânî fürû-i fıkıh eserlerinde bazan Hâdevî 
fıkhından, bazan icmâdan yahut dört Sün¬ 
nî fıkıh mezhebinin ittifak ettiği görüş¬ 
lerden ayrılmaktadır. Hâdevî fıkhına mu¬ 
halefet ederek âdil ve Ehl-i beyt'ten imam 
bulunmasa da cuma namazının farz oldu¬ 
ğunu, ezan ve kâmette “hayye alâ hayri’l- 
amel” ifadesinin okunmaması gerektiğini 
ve mukimken namazların özürsüz ceme- 
dilemeyeğini savunur. Dörtten fazla ka¬ 
dınla evlenilebileceği, ribâ hadisinde zik¬ 
redilmeyen cinslerin zikredilenlere ilhak 
edilemeyeceği ve bid’î talâkın hüküm be¬ 
lirtmediği gibi görüşleri ise icmâa veya 
Sünnî fıkıh mezheplerinin ittifaklarına ay¬ 
kırı olarak nitelendirilmektedir. 

2. Hadis. Yemen Zeydîliği içinde gelişen 
hadis merkezli ilim anlayışının temsilcile¬ 
rinden biri olan Şevkânî bu çevrede Sünnî 
hadis kaynaklarının benimsenmesi için ça¬ 
lışmıştır. Zeydî kültüründe önemli yere sa¬ 
hip Ehl-i beyt muhabbetiyle Sünnî hadis 
kaynaklarının kabulünü birbirine zıt gören 
anlayışa karşı hayatı boyunca yoğun bir 
mücadele vermiş, gerek eserleri gerekse 
fetvalarında bir hadisin eş-Şahîhayrı gi¬ 
bi önemli Sünnî hadis kitaplarında yer al¬ 
masını temel bir tercih sebebi olarak be¬ 
nimsemiştir. Müctehid olabilmek için öğ- 
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renilmesi gereken ilimlerin başında hadi¬ 
sin gelmesi gerektiğini düşünen Şevkânî’- 
ye göre hadiste uzmanlık seviyesine diğer 
ilimlere kıyasla çok daha uzun bir çalışma 
sonucu ulaşılabilir. Özellikle kâdılkudâtlı- 
ğından önceki hayatı dikkate alındığında 
kendisinin de hadis ağırlıklı bir faaliyet için¬ 
de bulunduğu, verdiği derslerin büyük kıs¬ 
mının hadise dair olduğu görülmektedir. 
Hocalarından Sünnî hadis literatürünün 
birçok eserini okuyan Şevkânî’nin icâzet- 
leri arasında ricâl eserlerinin azlığı dikka¬ 
ti çekmektedir. Ona göre Zeydîlik gibi Sün¬ 
nî ilim geleneği de hadise yeterince önem 
vermemiştir. Nitekim kelâm ve fıkıh sa¬ 
halarında senedi sahih kabul edilen hadi¬ 
sin tek başına yeterli delil teşkil etmesi an¬ 
layışı Sünnî ilim dünyasına hâkim olama¬ 
dığı gibi bu dünyayı şekillendiren Gazzâlî 
ve Fahreddin er-Râzî gibi pek çok âlim de 
hadis alanına yeterince emek vermemiş¬ 
tir. Şevkânî'nin, senedi sahih hadislerin zâ- 
hir anlamlarıyla amel edilmesi gerektiğini 
benimseyip metin tenkidinden genellikle 
uzak durduğu anlaşılmaktadır. Erken dö¬ 
nem eserlerinde daha çok Zeydî çevrele¬ 
rinde kullanılan zayıf rivayetlere yer verir¬ 
ken bu eğiliminin sonraki çalışmalarında 
giderek azaldığı görülmektedir. Büyük öl¬ 
çüde Süyûtî ve İbnü'l-Cevzî'den etkilendiği 
anlaşılan mevzû hadis çalışmaları çerçe¬ 
vesinde bazı rivayetlerin kendisinden önce¬ 
ki literatürde mevzû kabul edilmesini eleş¬ 
tirmiş ve bu tavrıyla Leknevî gibi âlimle¬ 
rin eleştirilerine hedef olmuştur. 

3. Tefsir. Şevkânî’nin tefsir çalışmaları¬ 
nın başlıca özellikleri, bu çalışmaların Mu‘- 
tezilî kaynaklardan beslenen Zeydî tefsir 
geleneğinden farklılığı çerçevesinde anla- 
şılabilmektedir. Mu’tezilî dirâyet tefsirle¬ 
rine karşılık rivayet usulüne de yer verme¬ 
ye çalışan Şevkânî bir yandan Kurtubî, İbn 
Kesîr ve Süyûtî gibi Sünnî İslâm dünyası¬ 
nın önemli tefsir âlimlerinin eserlerinden, 
diğer yandan Zeydî toplumunda Sünnî tef¬ 
sir anlayışının önceki temsilcileri olan İb- 
nü’l-Vezîr gibi âlimlerin çalışmalarından ya¬ 
rarlanmıştır. Genellikle Zemahşerî ve İbn 
Atıyye üzerinden Mu’tezilî tefsirlere sık 
sık eleştiriler yönelten Şevkânî’nin Hz. Ali’¬ 
nin imâmeti gibi birkaç noktada Şiî tefsir 
kültüründen etkilendiği görülmektedir. Şev¬ 
kânî, esbâb-ı nüzûle yer veriş tarzında Sü- 
yûtî’yi takip etmiş, esbâb-ı nüzûl rivayet¬ 
lerini değerlendirirken tarih alanındaki bil¬ 
gi ve çalışmalarını da kullanmıştır. Ona gö¬ 
re Kur’an’ın i’câzını âyet ve sûreler arasın¬ 
daki uyumda (münâsebâtü’I-âyât ve’s-sü- 
ver) aramak İslâm’ın esaslarına ve Kur’anîn 
hususiyetlerine tamamen aykırıdır. Böyle 


bir uyumun insanlar tarafından kaleme 
alınmış metinlerde bile bulunabileceğini 
vurgulayan Şevkânî bir yandan bu konu¬ 
daki eseriyle meşhur Bikâî’yi, diğer yan¬ 
dan bu anlayışa yakın duran ve ona eser¬ 
lerinde yer veren Râzî ve Zemahşerî’yi eleş¬ 
tirir. Neshi reddedenlere karşı ağır ifade¬ 
ler kullanır ve İsrâiliyat diye nitelenen riva¬ 
yetleri şiddetle reddeder. Zaman zaman 
sened tenkidine tâbi tutmadan bazı zayıf 
rivayetlere yer verir. İstivâ ve kürsî gibi 
müteşâbih kelimelerin zâhir mânalarıyla 
anlaşılması gerektiği hususunda ehl-i ha¬ 
dîs Selefîliğini benimser. İctihad ve taklid 
hakkındaki iddialarını tefsirine de yansıtır. 
Şevkânî’nin, özellikle atalarının yolundan 
gitmekte ısrar eden müşriklerle din adam¬ 
larını tanrı edinen hıristiyanların durumu¬ 
nu mukallitlerin mezheplerine bağlı kal¬ 
madaki ısrarlarına benzetmesi dikkat çek¬ 
mektedir. 

4. Kelâm. Şevkânî, İslâm medeniyeti ta¬ 
rihi boyunca kazandığı muhteva açısından 
kelâm ilmine karşıdır. Hem Ehl-i sünnet’in 
hem de Mu’tezile’ye dayanan Zeydiyye’- 
nin kelâmını temelsiz telakkiler bütünü di¬ 
ye gören Şevkânî, prensip olarak itikadî sa¬ 
hada akıl yürütmeye karşı çıkmamakla be¬ 
raber kelâm ilminin akla dayalı bir disip¬ 
lin sayıldığı görüşünü reddeder. Aklî istid- 
lâllerle kelâm meselelerinde ne kadar fark¬ 
lı sonuçlara varılabileceği hususunda ör¬ 
nekler verir. Ona göre kelâmın birçok me¬ 
selesi hakkında akıl yürütmek mümkün 
olmadığı gibi bu meselelerin vazedilmesi 
ve tartışılması İslâm tarafından öngörül¬ 
memektedir. Öte yandan kelâm literatü¬ 
ründen haberdar olmamayı bir İslâm âli¬ 
mi için doğru bulmamakta, fakat kelâm 
eserlerinin ancak ilim tahsilinin son mer¬ 
halelerinde okunması gerektiğini söyle¬ 
mektedir. Şevkânî, ehl-i hadîs Selefîliğini 
hem görüş hem üslûp açısından ana hat- 
larıyla benimsemekle beraber bazı mese¬ 
lelerde söz konusu çizgiden ayrılmaktadır. 
Nitekim Allah’ın sıfatlarının anlaşılmasın¬ 
da Selefin yoluna uyulup herhangi bir te’- 
vile gidilmemesi gerektiğini birçok yerde 
ifade etmesine rağmen hayatının farklı dö¬ 
nemlerine ait eserlerinde vech, yed, ulüv 
gibi haberi sıfatları te’vil ettiği görülmek¬ 
tedir. Esmâ-i hüsnânın naslarla bildirilen 
isimlerle sınırlı olmadığını düşünen Şevkâ¬ 
nî, halku’l-Kur’ân meselesinde hem ehl-i 
hadîsin hem Mu’tezile’nin görüşünü red¬ 
dederek bu konuda tavır almayı doğru bul¬ 
mayan anlayışı (vâkıfiyye) benimsediğini 
ima etmekte ve Hanbelîler’in bu hususta 
kendi görüşlerini benimsemeyenlere kar¬ 
şı gösterdikleri tavrı eleştirmektedir. Ka¬ 


derin sebeplere bağlı olarak değişebilece¬ 
ğini söylemekte ve insanın biri mutlak, di¬ 
ğeri mukayyet iki eceli bulunduğunu öne 
sürmektedir. Amelin imandan cüz olduğu 
ve imanın artıp eksilebileceği anlayışını ka¬ 
bul eden Şevkânî, şirk kavramı hakkında 
İbn Teymiyye çizgisini takip etse de pey¬ 
gamberlerin ve sâlih kimselerin hem şa¬ 
hısları hem de sâlih amelleri ve dualarıy¬ 
la tevessülde bulunmayı câiz görmektedir. 
Ona göre kabir ziyaretlerinde ihtiyaçlarını 
arzeden ve adakta bulunan kişiler Câhili- 
ye Arapları’na nisbetle daha koyu bir dalâ¬ 
let içindedir; zira bunlar, o dönemde bile 
putlara atfedilmeyen kudret ve yüce özel¬ 
likleri kabirlere izâfe etmektedir. Şevkânî, 
Zeydiyye’den farklı şekilde Ehl-i beyt kav¬ 
ramının Hz. Peygamber’in eşlerini de kap¬ 
sadığı, halifenin Kureyş’in herhangi bir 
koluna mensup olabileceği, açıkça küfür 
içinde bulunduğunu ortaya koymamak, 
ehl-i kıble olmak ve Allah’a isyanı emret¬ 
memek şartıyla devlet başkanma isyanın 
câiz sayılmadığı ve Hulefâ-yi Râşidîn’in hilâ¬ 
fete geliş sırasının aynı zamanda onların 
arasındaki fazilet derecesini gösterdiği ka¬ 
naatini taşımaktadır. 

5. Tasavvuf. Tasavvufun çıkış noktası¬ 
nın İslâm’ın esaslarına uygun bulunduğu¬ 
nu kabul eden Şevkânî, kerametin hak ol¬ 
duğunu sahâbîlerin kerametlerinden ör¬ 
nekler vererek ispat etmeye çalışmakta ve 
erken dönem tasavvufundaki bazı zâhid 
simaları saygıyla anmaktadır, ona göre 
zühd ve takvânın anlam değiştirip tasav¬ 
vuf halini alması İslâm tarihindeki en teh¬ 
likeli dönüşümlerin başında gelmektedir. 
Çünkü fıkıh mezheplerinin teşekkülü ve 
mezhep taassubunun yayılması yalnızca 
amel sahasıyla ilgili birtakım bid’atları or¬ 
taya çıkarmışken tasavvuf ve tarikatların 
oluşumu tevhid inancını zedeleyen muh¬ 
telif unsurları beraberinde getirdiğinden 
müslümanların itikadını tehdit etmektedir. 
Şevkânî, tasavvuf düşüncesi tarafından mâ¬ 
naları yeniden şekillendirilmiş birçok kav¬ 
ramın İslâm'a muhalif anlayışların yansı¬ 
ması olduğunu öne sürmektedir. Mümini 
zayıflatan ve tayyibi terketmeyi gerekti¬ 
ren tasavvuf! zühdü bid’at diye nitelediği 
gibi peygamberlerin ve ulemânın örnek 
hayatlarıyla bağdaşmayan ve topluma ya¬ 
rar sağlamayı ortadan kaldıran uzlete de 
karşı çıkar. Öte yandan riyâzet yoluyla hâ- 
rikulâde gibi görülen haller meydana ge¬ 
tirmeyi İslâm’a tamamen aykırı bulur ve 
bu hallerin keramet kabul edilmesine iti¬ 
raz eder. Riyâzet sonucu ortaya çıkan hal¬ 
lerin tabiat kanunları gibi kurallı bir olu¬ 
şum niteliği taşıdığını vurgulayan Şevkâ- 
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nî, Hint kültürünün yoga kavramını gün¬ 
deme getirip İslâm dışı toplumlarda ge¬ 
liştirilmiş vasıtalar sonucunda görülen hâ- 
rikulâdeliklerin riyâzetin rahmânî sayama¬ 
dığına delil teşkil ettiğini öne sürer. Ona 
göre sürekli ibadetle meşgul olmalarıyla 
tanınan bazı sûfî gruplar bir yandan İs¬ 
lâm'ın esaslarına muhalefet etmekte, di¬ 
ğer yandan çok ibadet eden Hâricîler’e ben¬ 
zemektedir. Şevkânî vahdet kavramını üçe 
ayırmış, vahdet-i şühûd ve vahdet-i kusû- 
dun hak, vahdet-i vücûdun ise hem şeria¬ 
ta hem akla aykırı olduğunu vurgulamış¬ 
tır. Vahdet-i vücûd anlayışını küfür diye 
niteleyen Şevkânî, Muhyiddin İbnü’l-Arabî 
ve İbn Seb'în gibi kişilerin eserlerine ağır 
eleştiriler yöneltmekte ve tasavvuf tarihin¬ 
de ortaya çıkan birçok gelişmenin şeriat 
hükümlerini devre dışı bırakmayı amaç¬ 
ladığını iddia etmektedir. 

Etkileri. Şevkânî, modern dönem İslâm 
dünyasında eserleri en çok rağbet gören 
ve kendisine en çok atıfta bulunulan isim¬ 
lerden biridir. Onun görüşleri ve eserleri 
erken devir modern İslâm düşüncesinin 
en önemli tarihî kaynaklan arasında yer 
almaktadır. Özellikle ictihad çerçevesinde¬ 
ki tartışmalarda sürekli gündeme getiri¬ 
len Şevkânî birçok modern müellif tara¬ 
fından müctehid, muslih, müceddid gibi 
sıfatlarla nitelendirilmiştir. 1. Yemendeki 
Etkileri. Şevkânî'nin Yemen’in siyasal ve 
entelektüel hayatı üzerinde gerek Osman- 
lılar’ın Yemen'de ikinci defa hâkimiyet kur¬ 
duğu yıllarda gerek Hamîdüddin imâme- 
ti döneminde gerekse 1962 ihtilâli sonra¬ 
sında çok boyutlu ve derin etkileri görül¬ 
mektedir. Daha öncelere uzanmakla bir¬ 
likte genellikle İbnü’l-Vezîr’le başladığı ifa¬ 
de edilen ve Şevkânî tarafından zirveye 
taşınan hareket, Zeydî mezhebini ve top- 
lumunu Sünnî dünyasına daha çok yaklaş¬ 
tırarak Yemen Zeydî çevresinde Sünnî kay¬ 
nak ve usul anlayışını büyük ölçüde hâkim 
kılmış, İslâmî ilimler müfredatında köklü 
değişiklikler meydana getirmiş, ilim dün¬ 
yasında yeni kavram ve kurumlar ortaya 
çıkarmıştır. Şevkânî'nin öğrencilerinin si¬ 
yasî ve İlmî sahada elde ettikleri hâkimi¬ 
yet, Osmanlılar’ın Yemen’e Tanzimat ve 
Mecelle ile taşımaya çalıştıkları ıslahat fa¬ 
aliyetlerinin sonuçlarını doğrudan etkile¬ 
miştir. Hamîdüddin imâmeti devrinde de 
birçok önemli makamı ellerinde bulundu¬ 
ran Şevkânî’nin öğrencilerinden bazıları ay¬ 
nı zamanda kendini göstermeye başlayan 
modern Yemen milliyetçiliğini ilk defa dile 
getiren kişiler arasında yer almıştır. Şev¬ 
kânî 1962 ihtilâliyle kurulan Cumhuriyet'in 
bürokrat ve aydınlarınca da benimsenmiş 


ve 1000 yılı aşkın süredir Yemen’de ku¬ 
rumsal varlığını sürdüren Zeydî imâmeti- 
nin doktrinel meşruiyetini ortadan kaldır¬ 
mak için yine onun ismi ve görüşleri öne 
çıkarılmıştır. İhtilâl sonrasında Şevkânî’¬ 
nin Yemen birliğini kurmak için gayret eden 
öncülerden biri olduğu iddia edilmiş, çe¬ 
şitli cadde, meydan ve resmî binalara adı 
verilmiştir. Şevkânî’nin fıkhî anlayış ve gö¬ 
rüşlerinin modern Yemen medenî huku¬ 
kunu da etkilediği anlaşılmakta, gerek 1979 
Yemen Medenî Kanunu’nda gerekse Ye¬ 
men’in resmî fetva kurumlarının çalışma¬ 
larında onun yaklaşımlarının benimsen¬ 
diği görülmektedir. Şevkânî’nin görüşleri 
sadece Yemen’in fizikî coğrafyasını teşkil 
eden bölgesinde değil Zengibar gibi Ye¬ 
men’in kültürel etkisi altında kalan Afri¬ 
ka ve Hint Okyanusu’ndaki bazı bölge ve 
adalarda da etkili Olmuştur. 2. Yemen Dı¬ 
şındaki Etkileri. Şevkânî’nin İslâm dünya¬ 
sında tanınması özellikle M. Reşîd Rızâ ve 
Sıddîk Haşan Han'ın faaliyetleri sayesinde 
gerçekleşmiştir. Bir ıslah hareketi için ge¬ 
rekli zemini oluşturduklarını düşündüğü 
en önemli simalar arasında Şevkânî’yi de 
zikreden ve onu müceddidler arasında gös¬ 
teren Reşîd Rızâ Neylü'l-evtâr'\ en iyi ah- 
kâmü’l-hadîs, İrşâdü'l-fuhûl’ü de en iyi 
fıkıh usulü kitaplarından biri diye nitele¬ 
mektedir. Reşîd Rızâ’nın yaklaşımları, Şev¬ 
kânî’nin bazı eserlerinin hayli erken sayı¬ 
labilecek bir dönemde yayımlanmasını ve 
İslâm dünyasının merkezî bölgelerinde hız¬ 
la tanınmasını sağlamıştır. Şevkânî'nin öğ¬ 
rencilerinden Abdülhak b. Fazlullah Benâ- 
resî ve Hüseyin (Haşan) b. Muhsin es-Sebl 
el-Ensârî’nin öğrencisi olan Sıddîk Haşan 
Han onun düşünce ve eserlerini Hindis¬ 
tan’a taşımıştır. Sıddîk Haşan Han, Şev¬ 
kânî’nin çeşitli eserleri üzerine şerh ve ih¬ 
tisarlar kaleme alıp Hindistan'daki modern 
Selefîliğin Şevkânî’nin eserleri çerçevesin¬ 
de teşekkül etmesini sağlamıştır. Modern 
İslâm düşüncesinin önde gelen simalarıy¬ 
la klasik İslâm medeniyetindeki ilim gele¬ 
neğinin ana damarını savunan müellifler 
arasındaki tartışmalarda Şevkânî kendi¬ 
sine en çok atıfta bulunulan kişilerden bi¬ 
ri olmuştur. Nitekim gerek Zâhid Kevserî 
ile Muhammed Abduh'un talebeleri ge¬ 
rekse Abdülhay el-Leknevî ile Sıddîk Ha¬ 
şan Han arasında geçen tartışmaların baş¬ 
lıca konularından biri Şevkânî'nin görüşle¬ 
rinin İlmî değeridir. Öte yandan Vehhâbî 
hareketine mensup bazı müellifler Şevkâ¬ 
nî'nin görüşleriyle bu hareket arasındaki 
benzerliklerden yola çıkarak onu Vehhâbî 
önderlerin içinde tanıtmaya gayret etmiş, 
böylece Arap yarımadasının Yemen dışın¬ 


da kalan kısmında da Şevkânî’nin benim¬ 
senmesini sağlamıştır. 

Eserleri. Şevkânî aşağıda kaydedilenler 
dışında akîde, fıkıh, tefsir ve hadise, Arap 
diline ve mantığa dair çeşitli risâlelerini el- 
Fethu'r-rabbânî min fetâva'l-İmâm eş- 
Şevkânî ismiyle bir araya getirmeye ça¬ 
lışmıştır. Bu mecmuanın bazı kısımları kay¬ 
bolmuşsa da Muhammed Subhî b. Haşan 
Hallâk başkanlığında bir grup tarafından 
tamamlanarak 218 risâleden oluşan on 
iki cilt halinde neşredilmiştir (San'a 1402/ 
2002). Eserlerinde bir yandan otuz yaşına 
varmadan mutlak ictihad derecesine ulaş¬ 
tığını, diğer yandan çalışmalarının doğru¬ 
yu yanlıştan ayırt edici bir kıstas olduğunu 
çeşitli vesilelerle vurgulayan Şevkânî, mu¬ 
haliflerini eleştirirken bazan hayli sert ifa¬ 
deler kullanan ve özgüvenini muhatapla¬ 
rına hissettiren bir üslûba sahiptir. A) Fı¬ 
kıh. 1 . İrşâdul-fuhûl* ilâ tahkiki'l-hak 
min c ilmi'l-uşûl. Şevkânî’nin geç dönem 
çalışmalarından olup kendi görüşlerini de 
eklediği karşılaştırmalı bir fıkıh usulü ese¬ 
ri niteliğindedir (Kahire 1327, 1347, 1356). 
2. es-Seylü'1-cerıârü'l-mütedeffik c alâ 
hadâ’iki'l-Ezhâr. 1235’te (1820) tamam¬ 
lanan eser Şevkânî’nin en önemli fürû-i 
fıkıh çalışması kabul edilmektedir (1-11, Ka¬ 
hire 1971; nşr. Mahmûd İbrâhim Zâyid, I-1V, 
Beyrut 1405/1985). İmam İbnüi-Murtazâ’- 
nın Kitâbü'l-Ezhâr iî fıkhi'l-e’immeti'l- 
ethâr’ı üzerine yazılmış bir şerh olmakla 
birlikte yer yer ağır ifadelerle metinde be¬ 
nimsenen görüşlerin eleştirisinin yapıldı¬ 
ğı bu eser için İbn Herîve es-Semâvî, el- 
Gutam tam ü ’z-z ehhârü '1-m ü te deftik 
c alâ hadâ’iki'l-ezhâr li-yütahhiıahû min 
ricsi's-Seyli'l-cerrâr adıyla bir reddiye ka¬ 
leme almıştır. Eseri, Haşan b. Ahmed Âkiş 
ez-Zamdî Nüzhetü'l-ebşâr mine's-Sey- 
li'l-cerrâı ve Abdurrahman b. Muham¬ 
med el-Amrânî Muhtaşarü's-Seyli'l-cer- 
râr adıyla ihtisar etmiştir. 3. el-Kavlü'l- 
müfîd fî edilleti'l-ictihâd ve't-taklîd. 
Şevkânî’nin ictihad ve taklid hakkındaki 
görüşlerini en geniş çerçevede ele aldığı 
eseridir. İbn Kayyim el-Cevziyye’nin İ c lâ- 
mü'l-muvakkı c îri inden önemli ölçüde fay- 
dalanıldığı anlaşılan eserin birçok baskısı 
bulunmaktadır (Kahire 1340, 1347, 1411/ 
1991). 4. ed-Dürerü'l-behiyye fi'l-me- 
sâ’ili'l-fıkhiyye (Tanta 1408/1987, 1991; Ri- 
yad 1413/1992). 1217’de (1802) tamamla¬ 
nan bu muhtasar fürû-i fıkıh eseri üzeri¬ 
ne müellif ed-Derâri'l-mudıyye şeıhu'd- 
Düıeri'l-behiyye, oğlu Ahmed b. Muham¬ 
med es-Sümûtü’z-zehebiyyetü'l-hâvi- 
ye li'd-Düreri'l-behiyye ve Sıddîk Haşan 
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Han er-Ravzatü'n-nediyye şerhu'd-Dü- 
ıeri'1-behiyye adlarıyla şerhler yazmıştır. 

B) Hadis. 1. Neylü'l-evtâr şerhu Mü.n- 
teka’l-ahbâr. Mecdüddin İbn Teymiyye’- 
nin ahkâm hadislerini bir araya getirdiği 
Münteka'l-ahbâr min ehâdîşi seyyidi'l- 
ahyâr adlı kitabının şerhi olup 1793-1797 
yılları arasında kaleme alınmıştır. 1297’- 
deki (1880) ilk baskısından sonra birçok 
defa basılan eserde müellifin İbn Hacer’in 
Fethu'l-bârî ve Telhîşü'l-habîr’ı ile Ne- 
vevî’nin ei-MinMc’ından önemli ölçüde 
yararlandığı anlaşılmaktadır. Şevkânî’nin 
ilk dönem eserlerinden olduğu için Hâ- 
devî görüşlerinin sonrakilerine göre daha 
fazla yer aldığı kitabı İbrâhim İbrâhim Hi¬ 
lâl Nüzûlü meni'ttekâ bi-keşfi ahvâli'l- 
Müntekâ, Halîl Abdurrahman Ak M uh- 
taşaru Neyli'l-evtâr ve Faysal b. Abdüla- 
zîz Mübârek Bustânü’l-ahbâr adıyla ihti¬ 
sar etmiştir. 2. el-Fevâ^idii l-mectnû c a* 
fi’l-ehâdîşiT-mevzû c a. Müellifin, mevzû 
hadis sahasında daha önce yazılan eser¬ 
leri bir araya getirmek amacıyla 1248'de 
(1832) kaleme aldığı bu eser (1303; Kahi¬ 
re 1380/1960) Mehmet Emin Akın tara¬ 
fından Mevzu Hadisler ismiyle Türkçe’¬ 
ye tercüme edilmiştir (Ankara 2006). 3. 
İrşâdü'l-ğabî ilâ mezhebi Ehli'l-beyt fî 
şahbi'n-nebî. Sahâbeye beddua ve ha¬ 
karet etmeye Ehl-i beyt'e mensup âlim¬ 
lerin de karşı olduğunu göstermek mak¬ 
sadıyla yazılmıştır (Amman 2006). 4. Tuh- 
fetü'z-zâkirîn bi- c Uddeti'l-Hışni'l-ha- 
şîn miri kelâmi seyyidi'l-mürselîn. İb- 
nü’l-Cezerî’nin zikir ve dua ile ilgili hadis¬ 
leri derlediği eserinin tahrîc ağırlıklı şer¬ 
hidir (Kahire 1350, 1381; Beyrut 1988). 5. 
Derrü’s-sehâbe fî menâkıbi'l-karâbe 
ve'ş-şahâbe. Şevkânî’nin büyük ölçüde 
Mecma^u'z-zevâ’id ve Kenzü'Mum- 
mâl’ den faydalanıp kaleme aldığı anlaşı¬ 
lan bu eserinde sahâbe, Ehl-i beyt, tâbiîn 
ve sonraki nesillere mensup bazı kişilerin 
fazilet ve menkıbeleri ele alınmaktadır (Dı- 
maşk 1984, 1411/1990). 6. Katrü'l-velî c alâ 
hadîşi'l-velî. “Kim benim bir velîme düş¬ 
manlık ederse ona savaş ilân ederim” me¬ 
alindeki hadisin (Buhârî, “Rikâk", 38) şer¬ 
hi mahiyetindeki eserde gerçek velînin kim¬ 
ler olduğu, velâyet makamına nasıl ulaşı¬ 
lacağı, sahâbeden itibaren velîlerin gös¬ 
terdiği kerametler gibi konuların yanı sı¬ 
ra mukallidlere yönelik eleştiriler ve hîle-i 
şer’iyyelerin yanlışlığı gibi meseleler de iş¬ 
lenmektedir (Kahire 1969). 7. Veblü'l-ğa- 
mâm haşiye c alâ Şifâ’i'l-evâm. Emîr Ebû 
Tâlib Hüseyin b. Bedreddin’e ait Şifâ’ü'l- 
evâm fî ehâdîşi'1-ahkâm li't-temyîz bey¬ 
ne’l-helâl ve'l-harâm isimli ahkâm ha¬ 


disleri şerhine yazılan hâşiye olup Şifâ’ü'l- 
evâm ile birlikte üç cilt halinde basılmış¬ 
tır (1996). 

C) Akaid. 1. ed-Dürrü ’n-nazîd fî ih- 
lâşi kelimeti't-tevhîd. Kadı Muhammed 
b. Ahmed Meşham’ın peygamberler, velî¬ 
ler ve büyük insanlarla tevessülün hük¬ 
münü sorması üzerine 1214 (1799) yılın¬ 
da kaleme alınmıştır (Kahire 1340, 1343; 
Riyad 1414/1994). 2. et-Tuhaf fi'l-irşâd 
ilâ mezhebi's-Selef. 1228'de (1813) yazı¬ 
lan eserde Allah'ın zât ve sıfatları hakkın- 
daki yorumlar arasında en isabetlisinin Se¬ 
lefe ait görüş olduğu ispata çalışılmakta¬ 
dır. 3. Tenbîhü'l-efâzil c alâ mâ verade 
fî ziyâdeti'’1- C umri ve nukşânihî mine'd- 
delâ’il. Kaderin değişebilirliği ve ömrün 
uzayıp kısalabileceğine dair bir eseridir 
(San a 1990). Şevkânî'nin kelâm sahasın¬ 
da dikkat çeken eserleri arasında el-'İk- 
dü'ş-şemîn fî işbâti vesayeti emîri'l- 
mü'minîn, el-Muhtaşarü'l-bedE fi'l-hal- 
ki'l-vasf, el-Kavlü'ş-şâdık fî imâmeti'l- 
fâsık, Şerhu'ş-şudûr fî tahrîmi refi'l- 
kubûr, Bahşün fî enne icâbete'd-du c â 3 
lâ yünâfi* sebka'l-kaza’ ve Keşfü'l-es- 
târ fî ibtâli men kale bi-fenâ’i'd-dâr zik¬ 
redilebilir. 

D) Diğer Eserleri. 1. Fethul-kadîr* el- 
câmi c beyne fenneyi'r-rivâye ve'd-di- 
râye min c ilmi't-tefsîr. Modern dönemin 
en yaygın tefsirleri arasındadır. Şevkânî'¬ 
nin ayrıca her birinde farklı bir âyeti tef¬ 
sir ettiği ondan fazla risâlesi bulunmakta¬ 
dır (I-V, Kahire 1349-1351). 2. el-Bedrii’t- 
tâli c * bi-mehâsini men ba c de'l-karni's- 
sâbi c . Müctehid olarak nitelenebilecek ki¬ 
şilerin Vli. (XIII.) yüzyıl ve sonrasında da 
yaşamış olduğunu göstermek amacıyla 
kaleme alınmıştır (I-II, Kahire 1348). 3. İt- 
hâfü'l-ekâbir bi-isnâdi'd-defâtir. Şevkâ¬ 
nî’nin hocaları, öğrencileri ve icâzet aldığı 
eserleri hakkındadır (Haydarâbâd 1328; 
Beyrut 1999). 4. Dîvânü’ş-Şevkânî eslâ- 
kü'l-cevher (Dımaşk 1402/1982). Şevkâ¬ 
nî’nin oğlu Ali tarafından derlenen şiirle¬ 
rinden oluşmaktadır. 5. Edebü't-taleb ve 
müntehe'l-ereb. Müellifin çeşitli amaç¬ 
lara yönelik eğitim çalışmaları için İslâm 
ilimleri merkezli müfredatlar sunduğu ve 
bu çerçevede kendi tecrübelerini anlattı¬ 
ğı eseridir (Beyrut 1402/1982, 1421/2000). 
6. ed-Devâ’ü’l-^âcil li-defi’1- C adüvvi’ş- 
şa'il (Kahire 1343, 1348; er-Resâ’ilü’s-sele- 
fıyye içinde, Beyrut 1991). Şevkânî’nin Ye¬ 
men toplumunda gördüğü problemleri ve 
teklif ettiği çözüm yollarını işleyen eseri¬ 
dir. 7. İrşâdü'ş-şikât ilâ ittifâki'ş-şera’T 
c ale't-tevhîd ve'n-nübüvve ve'l-me c âd. 
Bu risâlede tevhid, Hz. Muhammed’in pey¬ 


gamberliği ve âhiretin varlığı üç İlâhî dinin 
kaynaklarından hareketle ispat edilmeye 
çalışılmakta, yahudi düşünürü İbn Mey- 
mûn âhiretle ilgili görüşlerinden dolayı 
eleştirilmekte ve İbn Sînâ’nın bu konuda 
onun görüşlerini benimsediği iddia edil¬ 
mektedir (Beyrut 1404/1984). 

Şevkânî hakkında ilk eser talebesi olan 
Muhammed b. Haşan ez-Zimârî’nin Kitâ- 
bü't-Tikşâr fî cîdi c allâmeti'l-ekâlîm ve 7- 
emşâf ı olup müellif burada Şevkânî’nin 
hocalarını ve talebelerini geniş bir şekilde 
ele almaktadır. Şevkânî'ye dair kaleme alı¬ 
nan ilk modern akademik çalışmaların Ah¬ 
med Hâfız el-Hakemî'nin eş-Şevkânî edî- 
ben ve şâ c iren (1977), İbrâhim İbrâhim 
Hilâl’in el-İmâmü'ş-Şevkânî ve'l-ictihâd 
ve't-taklîd (Kahire 1979) adlı eserleri ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. Ayrıca Hüseyin b. 
Abdullah el-Amrî’nin el-İmâmü'ş-Şevkâ- 
nî: Râ’idü c aşrih (Beyrut 1990), Kasım Mu¬ 
hammed Gâlib eş-Şercî’nin el-İmâmü'ş- 
Şevkânî: c Aşruhû ve fikruh (Beyrut 1988), 
Şa’bân Muhammed İsmail'in el-İmâmü'ş- 
Şevkânî ve menhecühû fî uşûli'l-fıkh 
(Devha 1989), Ziyâd Ali’nin el-Fikrü's-si- 
yâsî ve’l-kânûnî C inde’ş-Şevkânî (Bey¬ 
rut 1999) ve Halîme Bûkerûşe’nin M e c âli- 
mü tecdîdi'l-menheci’l-fıkhî nümüze- 
cü'ş-Şevkânî (Devha 2002) isimli çalışma¬ 
ları modern Şevkânî literatürünün önemli 
eserleri arasındadır. XX. yüzyılın son çey¬ 
reğinden itibaren değişik İslâm ülkelerin¬ 
de hakkında onlarca doktora ve yüksek li¬ 
sans çalışması yapılan Şevkânî’ye dair Tür¬ 
kiye’de Adil Yavuz doktora. Haşan Arslan, 
Yakup Bıyıkoğlu ve Nail Okuyucu yüksek 
lisans tezi hazırlamıştır. Batı'daki çalışma¬ 
lar arasında dikkat çeken Bernard Hay- 
kel’in Revival and Reform: The Legacy 
of Muhammed al-Shawkâni adlı eserin¬ 
de Şevkânî'nin hayatı ve çalışmalarını çev¬ 
releyen tarihî şartlar ayrıntılı biçimde ele 
alınmakla birlikte onun görüşleri ve kat¬ 
kıları yüzeysel bir şekilde anlatılmaktadır. 
San’a Üniversitesi'nin 1990'da düzenledi¬ 
ği Şevkânî sempozyumunda sunulan teb¬ 
liğlerden bazıları Dirâsât Yemeniyye der¬ 
gisinde yayımlanmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Şevkânî. îieylü’l-evtâr [ nşr. İsâmüddin es-Sa- 
bâbetî), Kahire 1426/2005, I, 11-12; a.mlf., es- 
Seylü’l-cerrâr (nşr. M. Subhî Haşan Hallâk), Dı- 
maşk-Beyrut 1426/2005, I, 88, 143, 177, 351; 
II, 596; a.mlf., Fethu’l-kadîr, I, 12, 13, 272; III, 
397; V, 440; a.mlf., el-Fethu’r-rabbânî min fetâ- 
va’l-lmâm eş-Şevkânî (nşr. M. Subhî Haşan Hal¬ 
lâk), San‘a 1423/2002, V, 2595, 2610; a.mlf., 
Bahşün fî kevni a'zami esbâbi’t-teferruk fı’d- 
dîn hüve 1 ilmü ’r-re’y ( el-Fethu’r-rabbânî içinde), 
V, 2441-2464; a.mlf., Buğyetüî-müstefîd ft’r- 
red c alâ men enkera’l-'amele bi’l-ictihâd min 

27 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




ŞEVKÂNÎ 


ehli’t-taklid (a.e. içinde), V, 2265, 2268, 2275; 
a.mlf., et-Teşkîk ‘ale’t-tefkîk IHuküdi't-teşkİk 
[a.e. içinde), V, 2111-2160; a.mlf., Veblü’l-ğa- 
mâm haşiye 'a/â Şifâ’i’l-evâm, Ibaskı yeri yok| 
1416/1996 (Cem'iyyetü ulemâi’l-Yemen), II, 168- 
169; a.mlf., ed-Derâri’l-mudıyye şerhu’d-Düre- 
ri’l-behiyye (nşr. M. Subhî Haşan Hallâk), San‘a 
1414/1993, 1, 165; a.mlf., eş-Şavârimü’l-hıdâ- 
dü’i-kâtfa li-'alâ’iki makâlâti erbâbi’l-ittihâd 
(nşr. M. Subhî Haşan Hallâk), San‘a 1411/1990, 
s. 32, 37; a.mlf., ed-Dürrü’n-nazİd fi ihlâşi keli- 
meti’t-teuhtd ( er-Resa’ilü’s-selefiyye fi ihyafi sün¬ 
neti hayri’l-beriyye |nşr. Hâlid Abdüllatîf| için¬ 
de), Beyrut 1411/1991, s. 1-47; a.mlf., et-Tuhaf 
fi mezâhibi’s-selef (nşr. Selîm b. Abdülhâdî-Ali 
Haşan Ali Abdülhamîd), Desûk 1409/1988, s. 39- 
48; Leknevî, İbrâzü’l-ğayyi’l-vâkf fi Şifâ’i’Ray: 
Nakdü evhâmi Şıddik Haşan Hân (nşr. Salâh M. 
Ebül-Hac), Amman 1421/2000, s. 18-19; a.mlf., 
Zaferü’l-emânİ (nşr. Takıyyüddin Nedvî), Dübey 
1995, s. 484; Sıddîk Haşan Han, Ebcedü’Rulûm, 
Beyrut 1978, 111, 201-205; Muhammed b. Haşan 
ez-Zimârî, Hayâtül-lmâm eş-Şeukânî: Kitâbü’t- 
Tikşâr ficîdizamân'ı c allâmeti’l-ekâlim ve’l-em- 
şâr şeyhü’l-lslâm Muhammed b. ‘Ali eş-Şevkâ- 
nî (nşr. Muhammed b. Ali el-Ekva'), San'a 1990; 
Serkîs, Mtfcem, I, 1160; Ahmed Emîn, Zü‘amâ’ü’1- 
ışlâh fi'Haşn’l-hadİş, Beyrut, ts. (Dârü’l-kitâbiT- 
Arabî), s. 22; Abdülhay el-Hasenî, Hüzhetü’l-ha- 
vâtır, VII, 240; M. Zâhid Kevserî, Makâlât, Kahi¬ 
re, ts. (Matbaatü'I-envâr), s. 64, 218, 337; a.mlf., 
Mukaddimât, Dımaşk-Beyrut 1997, s. 405; İb- 
râhim İbrahim Hilâl, el-İmâmü’ş-Şevkânî ve’l-ic- 
tihâd ue’t-taklîd, Kahire 1979, s. 9; a.mlf., Min 
Hukati’l-iltikâ ‘ beyne'l-imâmeyn Muhammed 
'Abduh ve'l-lmâmi’ş-Şevkânî, Kahire 1987; Ah¬ 
med Hüseyin Şerefeddin, Târihul-fıkri’l-lslâmi 
fı’l-Yemen, Riyad 1400/1980, s. 204; Abdülhay 
ei-Kettânî, Fihrisü’l-fehâris, I, 409; Abdülazîz el- 
Mekâlih, Kırâ’e fî fikri’z-Zeydiyye ve’l-Mu‘tezile, 
Beyrut 1982, s. 224; M. Hüseyin ez-Zehebî, et- 
Tefsİr ue’l-müfessirûn, Kahire 1405/1985, II, 273- 
287; Abdülganî Kasım Gâlib eş-Şercî, el-İmâmü’ş- 
Şeukânî hayâtühû ve fıkrüh, Beyrut 1988; Hü¬ 
seyin b. Abdullah el-Amrî, MFetü ‘âm min târihi’l- 
Yemeni’l-hadîş, Dımaşk 1988, s. 62-65; a.mlf., el- 
İmâm eş-Şevkânİ: Râ’idü ‘aşrih, Beyrut 1411/ 
1990, tür.yer.; a.mlf., “Hareketü't-tecdîd ve’l-ış- 
lâh fı'l-Yemen fı’l-'aşri’l-hadîş", el-İctihâd, sy. 9, 
Beyrut 1990, s. 175-193; Şa'bân M. İsmâil, el- 
İmâmü’ş-Şeukâni ve menhecühû fi uşûli’l-fıkh, 
Devha 1989, s. 49; Abdullah Nûmsûk, Menhecü’l- 
imâmi’ş-Şevkâni fı’Hakide, Beyrut 1994, s. 33, 
ayrıca bk. tür.yer.; B. Haykel, “al-Shawkânî and 
the Jurispmdental Unity of Yemen", Le Yemen, 
passe et present de l'unite, Provence 1994, s. 
53-65; a.mlf., “Reforming İslam by Dissolving 
The Madhâhib: Shawkânî and his Zaydî Detrac- 
tors in Yemen", Studies in Islamic Legal Theory 
(ed. B. Weiss), Leiden 2002, s. 352; a.mlf., Revı- 
val and Reform in İslam: The Legacy ofMuham- 
mad el-Shautkâni, Cambridge 2003, tür.yer.; 
a.mlf., “Rebellion, Migration or Consultative De- 
mocracy? The Zaydis and their Detractors in Ye¬ 
men”, el-Mesâr, 1/1, McLean 2000, s. 38-40; 
a.mlf., “'Ulemâhi ehliT-hadîş 'inde Zeydiyyeti’l- 
Yemen”, a.e., II/2 (2001), s. 50-53; Semîr Hüsnî 
Hüseyin Ebû Seyf, el-lmâm eş-Şevkânî ve men¬ 
hecühû fi’l-fıkhi'l-islâmi min hilâli kitâbihi’s- 
Seyli'l-cerrâr (yüksek lisans tezi, 1997), el-Câmi- 
atü’l-Ürdüniyye 1997, s. 131, 143; İsmâil b. Ali 
ei-Ekva‘, ez-Zeydiyye neş’etühâ ve mu’tekadâ- 
tühâ, jbaskı yeri yok| 1421/2000, s. 40-58; Nail 


Okuyucu, Şevkâni’nin Fıkıh Tarihi Anlayışı ve 
Mezheblere Bakışı (yüksek lisans tezi, 2008), MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü, s. 102-108; Muhammed 
b. Muhammed Zebâre, Heylü’Tvatarmin terâci- 
mi ricâli'l-Yemen fTI-karni’ş-şâliş ‘ aşer, San'a, 
ts. (Merkezü'd-Dirâsât ve'l-ebhâsü'l-Yemeniyye), 
I-II, tür.yer.; R. Peters, 'Tdjtihad and Taqlid in 18 th 
and 19 th Century İslam”, Wl, XX/3-4 (1980), s. 
138; Hamed el-Câsir, “el-İmâm Muhammed b. 
'Alî eş-Şevkânî ve mevkıfühû mine’d-da'veti’s- 
selefıyyetiT-ışlâhiyye”, ed-Dir‘iyye, 111/10, Riyad 
2000, s. 13-19; 111/11-12 (2000-2001), s. 16-21. 

H Eyyüp Saİd Kaya - Nail Okuyucu 

r n 

ŞEVKEFZÂ 

( Ijâî JjşJı ) 

Türk mûsikisinde 
bir birleşik makam. 


Acem-aşiran perdesinde karar eden ini¬ 
ci seyir özelliğine sahip bir makam olup 
Mehmet Suphi Ezgi, 111. Selim tarafından 
terkip edildiğini belirtir. Makam çârgâh 
perdesindeki inici zirgüleli hicaz dizisine, 
yerinde acem-aşiran (acem-aşiranda çârgâh) 
ve yine acem-aşiran perdesindeki nikriz 
beşlisinin eklenmesiyle oluşmuştur. Ancak 
bu makamdaki bazı eserlerde acem-aşi- 
randaki nikriz beşlisi kullanılmamıştır. Bun¬ 
lar yerindeki acem-aşiran dizisiyle karar 
eder. Bazı şevkefzâ eserlerde ise acem¬ 
aşiran dizisine hiç yer verilmemiş, doğru¬ 
dan acem-aşiran perdesindeki nikriz beş¬ 
lisine geçilip karar edilmiştir. Bunlar şev¬ 
kefzâ makamının birkaç şekilde kullanıl¬ 
dığını göstermektedir. 

Şefkefzâ makamının temei yapısı şekil¬ 
deki gibidir: 


Cerdâniyede Çârgâhta 
hicaz dörtlüsü hicaz beşlisi 



Çârgâhta zirgüleli hicaz dizisi 

Çârgâhta Acem-aşiranda 
çârgâh dörtlüsü çârgâh beşlisi 



Yerinde acem-aşiran dizisi 


Acem-aşiranda 
nikriz beşlisi 



Yerinde acem-aşiran dizisi 


(Şevkefzâ makamı seyri sırasında sabâ 
vb. makamlarda olduğu gibi re bakiye be¬ 
molü |hicaz] ve la bakiye bemolü |şeh¬ 
naz] perdelerinin biraz dik basılması ge¬ 
rekir). 


Makamın asıl yapısı şekilde görüldüğü 
gibi olmakla beraber bu makamla beste¬ 
lenmiş klasik eserlerde makamın farklı bi¬ 
çimlerde kullanıldığı görülür. Bunlar ma¬ 
kamın yapısını bozmayıp ona yeni renkler 
katan biçimlerdir. Meselâ bazı şevkefzâ 
eserlerde giriş seyrinde, gerdâniye per¬ 
desinde bir uşşak dörtlüsünün ve bunun 
sonucu olarak acem perdesinde bir rast 
beşlisinin yer aldığı görülür. Bunun sebe¬ 
bi, çârgâh perdesindeki zirgüleli hicaz di¬ 
zisinin hicaz ve uzzâl dizisi haline dönüş¬ 
mesidir. Hicaz ailesi makamlarında birbi¬ 
rine geçki yapılması âdeti tabii olmakla 
beraber şevkefzâ makamındaki bu geçki 
uzun sürmez ve hemen tekrar gerdâni- 
yedeki hicaz dörtlüsüne dönülür. 


Gerdâniyede Çârgâhta 
uşşak dörtlüsü hicaz beşlisi 



Acemde Çârgâhta 

rast beşlisi hicaz dörtlüsü 


Çârgâhta hicaz dizisi 

Şevkefzâ makamının güçlüsü gerdâni¬ 
ye perdesidir ve bu perdede hicaz çeşni¬ 
siyle makamın yarım kararı yapılır. Ancak 
bazı şevkefzâ eserlerde güçlülük görevi 
gerdâniyeden ziyade acem (fa) perdesine 
verilmiş, ikinci mertebe güçlü kılarak da 
çârgâh yerine kürdî perdesi (si ) kullanıl¬ 
mış, dolayısıyla gerek gerdâniye gerekse 
çârgâh perdeleri asma karar durumunda 
kalmıştır. Yine bu makamdaki bazı eser¬ 
lerde, yerindeki acem-aşiran dizisi hiç kul¬ 
lanılmadan acem-aşiran perdesindeki nik¬ 
riz beşlisine geçilip karar edilmiştir. Acem 
perdesinin fazla önem kazanması ve acem¬ 
aşiran dizisinin hiç kullanılmadan nikriz 
beşlisine geçilip karar verilmesi, şevkefzâ 
makamının bir çeşidinde acem-aşiran per¬ 
desi üzerine kurulmuş ve tiz taraftan bi¬ 
rinci şekilde genişlemiş bir neveser dizisi¬ 
nin makama katıldığını, göstermektedir. 
Özellikle küçük bir form olan şarkıda bu 
şeklin tercih edildiği görülmektedir ki bu 
biçim de bir “reng-i dil" makamı dizisi de¬ 
mektir. 


Acemde simetrik Çârgâhta Acem-aşiranda 
nikriz beşlisi hicaz dörtlüsü nikriz beşlisi 



Genişlemiş bölge Acem-aşiranda neveser dizisi 
(reng-i dil) 


Yine bazı eserlerde karara yakın birta¬ 
kım değişiklikler görülmektedir. Bilhassa 
kürdî küçük mücennep bemollü si perde¬ 
sinin fazla önem kazanması, ikinci merte- 
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be güçlü gibi kullanılması ve çârgâh per¬ 
desindeki zirgüleli hicaz dizisinin yedeni 
olması gereken segâh perdesi yerine bu 
kürdî perdesinin kullanılması sonucu rast 
perdesinde bir uşşak dörtlüsü ve acem¬ 
aşiran perdesinde bir rast beşlisi meyda¬ 
na gelir. Acem perdesinin de birinci mer¬ 
tebe güçlü olarak kullanıldığı bu eserler¬ 
de tam karara yakın acem-aşiran perde¬ 
sinde bir basit sûzinak dizisinin seyre ka- 
tılabildiği anlaşılır. Yerindeki acem-aşiran 
dizisi bu eserlerde ya hiç yoktur veya pek 
azı gösterilmiştir. Fakat karara yakın ya¬ 
pılan bu değişiklikten sonra acem-aşiran 
dizisiyle karar eden çeşit hariç yine acem¬ 
aşirandaki nikriz beşlisiyle tam karar ya¬ 
pılır. 

Cârgâhta Acem-aşiranda 
hicaz dörtlüsü rast beşlisi 
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Acem-aşiranda 

1 ! 
basit sûzinak dizisi 


Şevkefzâ makamının çeşitli biçimlerde¬ 
ki oluşumuna karışan diziler toplu olarak 
şunlardır: 


Gerdâniyede Cârgâhta 
hicaz dörtlüsü hicaz beşlisi 
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Cârgâhta Acem-aşiranda 
çârgâh dörtlüsü çârgâh beşlisi 
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Makamın birinci mertebe güçlü perde¬ 
sinin gerdâniye olduğu ve bu perdede hi¬ 
caz çeşnisiyle makamın yarım kararının 
yapıldığı belirtilmişti. Ancak bazı beste¬ 
kârların, eserlerinde acem perdesindeki 
nikriz çeşnisini çokça kullandıkları, hatta 
bu perdeyi güçlü kabul edip yarım kararı 
acem perdesindeki nikriz çeşnisiyle yap¬ 
tıkları görülmektedir. Makamın ikinci mer¬ 
tebe güçlüsü çârgâh perdesi olup bu per¬ 
dede zirgüleli hicaz çeşnisiyle asma karar 
yapılır. Fakat yine bazı bestekârlar bu ma¬ 
kamdaki eserlerinde çârgâh perdesinin 1 
tanini altında yani kürdî perdesinde mey¬ 
dana gelen nikriz çeşnisini daha çok kul¬ 
lanmış ve bunu ikinci mertebe güçlü gibi 
kabul etmiştir. 

Şevkefzâ makamı çeşitli şekillerde kul¬ 
lanılan, çok dizili ve çok çeşnili bir makam 
olduğu için asma kararlar bakımından zen¬ 
gindir. Güçlü gerdâniye perdesindeki hicaz 
çeşnili yarım karardan sonra bunun 1 ta¬ 
nini altında yani acem perdesinde nikriz 
çeşnili ve dik-hisar (koma bemollü mi) per¬ 
desinde hüzzam çeşnili asma karar yapı¬ 
labilir. Çârgâh perdesindeki asma karar 
zirgüleli hicaz çeşnisiyle yapılır. Bu perde¬ 
deki zirgüleli hicaz çeşnisiyle yapılan asma 
karar için segâh perdesi yeden olarak kul¬ 
lanılır. Fakat bazan çârgâh perdesindeki as¬ 
ma karar zirgüleli hicaz yerine sadece hi¬ 
caz çeşnisiyle yapılmış olabilir. Bu takdir¬ 
de segâh perdesi yerine kürdî perdesi ye¬ 
den olarak kullanılır, çünkü hicazın yede¬ 
ni tam seslidir. Bu makamda nikriz çeş¬ 
nisiyle asma karar yapılan kürdî perdesi de 
önemlidir. Bunlardan başka acem-aşiran 
dizisine geçilince çârgâh perdesinde çâr- 
gâhlı, dügâh perdesinde kürdîli, rast per¬ 
desinde bûselikli, acem-aşiran perdesin¬ 
de çârgâhlı asma kararlar yapılır. Ancak 
bütün bu kararların yapılabilmesi bestele¬ 
nen formun büyüklüğü ile orantılıdır. Me¬ 
selâ bir kâr veya bestede bunların hepsi 
kullanılabilirse de şarkı gibi küçük form¬ 
larda çok karakteristik ve yapılması mut¬ 


laka gerekli olan asma kararların dışında¬ 
kiler yapılmayabilir. 

Şevkefzâ makamının donanımına si için 
koma, re için bakiye bemolleri yazılır, ge¬ 
rekli değişiklikler eser içinde gösterilir. Ma¬ 
kamı meydana getiren dizilerin sesleri tiz¬ 
den peşte çârgâhta zirgüleli hicaz dizisi: 
tiz çârgâh, tiz segâh, şehnaz, gerdâniye, 
acem, dik-hisar, hicaz, çârgâh; yerinde 
acem-aşiran dizisi: acem, hüseynî, nevâ, 
çârgâh, kürdî, dügâh, rast, acem-aşiran; 
acem-aşiranda nikriz beşlisi: çârgâh, se¬ 
gâh, zirgüle, rast, acem-aşirandır. Şevkef¬ 
zâ makamının yedeni portenin 1. çizgisin¬ 
deki mi (hüseynî aşiran) perdesidir. 

Genellikle şevkefzâ ve şevkutarab ma¬ 
kamları, dizi ve seslerinin benzerliği se¬ 
bebiyle birbirine karıştırılmaktaysa da iki 
makam birbirinden farklı olup bu farklar 
şu şekilde ifade edilebilir: 1. Şevkefzâ ma¬ 
kamı inici, şevkutarab makamı inici-çıkıcı 
karakterdedir. 2. Şevkefzâ makamının bi¬ 
rinci mertebe güçlüsü gerdâniye, bazan 
da acem perdesidir; şevkutarab maka¬ 
mının birinci mertebe güçlüsü ise her za¬ 
man çârgâh perdesidir. 3. Şevkefzâ ma¬ 
kamı çârgâh perdesindeki zirgüleli hicaz 
makamının tiz tarafında çok seyreder. 
Şevkutarab ise bu bölgede fazla dolaş- 
mayıp daha çok sabâ makamı dizisinde 
gezinir. 4. Çârgâh perdesindeki zirgüleli hi¬ 
caz çeşnisi her iki dizide de vardır, fakat 
şevkutarab makamı bundan sonra sabâ 
dörtlüsü ile dügâh perdesine kadar iner. 
Şevkefzâ makamında ise zirgüleli hicaz 
çeşnili asma karardan sonra kürdî perde¬ 
sinde nikriz çeşnisiyle asma kararlar ya¬ 
pılabilir. Kürdî perdesindeki bu asma ka¬ 
rar şevkutarab makamında yoktur. 5. İki 
makamın tek benzer tarafı acem-aşiran 
dizisiyle karar etmesidir. Ancak şevkefzâ 
makamının acem-aşiran perdesinde nik¬ 
riz beşlisiyle karar etmesine karşılık şev¬ 
kutarab makamında çârgâh çeşnili tam 
karar yapılır. Şevkefzâ makamı yapısı ge- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 



ŞEVKEFZÂ 


reği geniş bir seyir alanına sahip olduğun¬ 
dan ayrıca genişlemez. 

Makamın seyrine birinci mertebe güç¬ 
lü olan gerdâniye perdesi civarından ve bu 
perde eksen olmak üzere başlanır. Bu per¬ 
denin iki yanındaki çeşnilerde karışık ge¬ 
zinildikten sonra gerdâniye perdesinde hi¬ 
caz çeşnili veya acem perdesinde nikriz 
çeşnili yarım karar yapılır. Ardından gerek¬ 
li yerlerde gerekli asma kararlar ve geç- 
kiler gösterilerek çârgâh perdesine kadar 
inilir ve bu perdede zirgüleli hicaz çeşnili, 
kürdî perdesinde de nikriz çeşnili asma 
kararlar yapılır. Daha sonra acem-aşiran 
dizisine geçilir. Bu dizide de karışık gezi¬ 
nildikten ve asma kararlar gösterildikten 
sonra acem-aşiran perdesindeki nikriz beş¬ 
lisine geçilip bu beşli ile acem-aşiran per¬ 
desinde genellikle yedenli tam karar ya¬ 
pılır. Şevkefzâ makamının bir başka çeşi¬ 
dinde ise çârgâh perdesindeki zirgüleli hi¬ 
caz dizisinden sonra yerindeki acem-aşi¬ 
ran dizisine geçilip bu dizi ile acem-aşiran 
perdesinde karar edilir. Bu çeşitte acem¬ 
aşiran perdesindeki nikriz beşlisi yoktur. 

Kömürcüzâde Hâfız Mehmed Efendi’- 
nin hafif usulünde, “Hüsn-i zâtın gibi bir 
dilber-i sîmîn-endâm”, Hamâmîzâde İs- 
mâil Dede Efendi’nin ağır çenber usulün¬ 
de, “Ermesin el ol şehin şevket-i vâlâları- 
na" mısraıyla başlayan besteleri; yine Kö¬ 
mürcüzâde Hâfız Mehmed Efendi’nin, “Dil- 
besteye lutf u keremin mâ-hazar eyle" mıs- 
raıyla başlayan ağır semâisi; Hamâmîzâde 
İsmâil Dede Efendi'nin, “Ser-i lutf-i anberi 
yüzüne nikâb edersin" mısraıyla başlayan 
yürük semâisi; Çilingirzâde Ahmed Ağa’- 
nın aksak usulünde, “Geçip de karşıma göz¬ 
lerin süzme”, 111. Selim’in aksak usulünde, 
“Ey serv-i gülzâr-ı vefâ”, Mustafa Nâfiz Ir- 
mak'ın curcuna usulünde, “Sebep sensin 
gönülden ihtilâle” mısralarıyla başlayan 
şarkıları; Hacı Fâik Bey’in düyek usulün¬ 
de, “Lâ mevcûde illâ hû". Muallim İsmâil 
Hakkı Bey’in evsat usulünde, “Ey bu cüm¬ 
le kâinâtı var eden mevlâ meded” ve Ser- 
müezzin Rifat Bey’in devr-i hindî usulün¬ 
de, “Mest ü hayrânım zâr u giryânım” mıs- 
ralarıyla başlayan İlâhileri bu makamın ör¬ 
nekleri arasındadır. 
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ŞEVKET ALİ 

( ^ LUfjA ) 

(1873-1938) 

Hindistan 

Hilâfet Hareketi önderlerinden, 

siyaset adamı. 

Günümüzde Uttar Pradeş eyaletine bağ¬ 
lı olan Râmpûr'da doğdu. Çocuk yaşta iken 
babası Abdülali Han vefat edince kardeş¬ 
leri Muhammed Ali ve Zülfikar Ali ile be¬ 
raber annesi tarafından yetiştirildi. İlk eği¬ 
timini Bireli’de (Bereyli, Bareilly) aldıktan 
sonra Mohammadan Anglo-Oriental Col- 
lege’da (Aligarh Müslim University) öğre¬ 
nimini tamamladı. 1896-1913 yılları ara¬ 
sında Kudh ve Agra’da kamu hizmetinde 
çalıştı. 1911'den itibaren kardeşiyle birlik¬ 
te Kalküta'da dönemin en etkili müslüman 
siyasî gazetelerinden olan İngilizce Com- 
rade ve 1913’te Delhi’de Urduca Ham- 
dard (Hemderd) gazetelerini çıkardı. Böy- 
lece Hindistan’da Osmanlı Devleti ve hilâ¬ 
feti lehindeki faaliyetleriyle ön plana çıkan 
isimlerden biri oldu. Çeşitli gazete ve der¬ 
gilerdeki yazıları yanında Hindistan'da Os¬ 
manlIlar için yardım toplanmasına ve Bal¬ 
kan savaşlarında doktorlardan oluşan bir 
heyetin Türkiye’ye gönderilmesine öncü¬ 
lük yaptı. Osmanlılar'ın yanında savaşmak 
üzere gönüllüler toplama girişimi İngiliz- 
ler tarafından önlendi. I. Dünya Savaşı'n- 
da İslâm’ın mukaddes beldelerinin korun¬ 
ması amacıyla faaliyete geçen Encümen-i 
Huddâm-ı Kâ’be’nin kurucuları arasında 
yer aldı ve genel sekreterliğiyle icra kuru¬ 
lu başkanlığı yaptı. Aynı savaşta İngiliz- 
ler'in bütün tedbirlerine rağmen Osman- 
lılar'ı destekledi, müslüman din adamları¬ 
na İngilizler lehine fetva vermesi yolunda 
yapılan baskılara karşı çıktı. 1919’da yıkıcı 
faaliyetlerde bulunduğu iddiasıyla İngiliz¬ 
ler tarafından hapsedildi. Savaşın ardın¬ 
dan hilâfet hukukunu korumak ve Osman¬ 
lI Devleti’ni desteklemek için oluşturulan 
Hindistan Hilâfet Hareketi'nin önderleri ara¬ 
sında yer aldı ve ilk hilâfet konferansının 
başkanlığına seçildi. Hindistan’daki pasif 
direniş hareketini ve Mahatma Gandi’yi 
desteklediğinden tekrar tutuklandı ve 
1921 -1923 yılları arasında hapis yattı. Da¬ 
ha sonra bağımsız Hindistan'daki Hindu- 
müslüman ilişkileri hususunda Gandi ve 
Hindistan Kongre Partisi ile görüş ayrılığı¬ 
na düştü. 1928 Nehru raporuna itiraz ede¬ 
rek müslümanlar için ayrı seçim sistemi 
önerdi. Hindistan'ın geleceğiyle ilgili 1. ve 
II. Londra toplantılarına müslümanlar adı¬ 
na katıldı. 1931’de Dünya Müslümanları 


Kongresi'ni toplamak amacıyla Kudüs’e 
gitti. 1936'da Hindistan Müslümanları Bir- 
liği'nde yer aldı ve Muhammed Ali Cinnah 
ile birlikte hareket etti. 1934-1938 yılla¬ 
rında Hindistan Müslümanları Birliği mer¬ 
kez idare heyetinde bulundu. Hindistan’ın 
bağımsızlığı için destek aramak üzere Arap 
ülkeleri, Avrupa ve Amerika Birleşik Dev- 
letleri'nde görüşmeler yaptı, konferanslar 
verdi. 26 Kasım 1938’de Delhi’de vefat 
eden Şevket Ali, Pakistan fikrinin ilk sa¬ 
vunucularından biri olarak modern Hin¬ 
distan'ın en etkili siyasî simaları arasında 
seçkin bir yere sahiptir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Muhammed Ali Papers, New Delhi, Jamia Mil- 
lia Islamia; National Archives of India, Home Po- 
litical D, Proceedings, May 1915, nr. 36, October 
and December 1915; Home Political A, Novem- 
ber 1914, nr. 33-38; Home Political B, 8 July 
1914, Record of lnterview with Shaukat Ali, 1CP, 
nr. 206, Jan 1919; National Archives of India, 
Comrade 1911, 1912-1914, 1921, 28 November 
1924; Muhammed Ali, My Life A Fragmerıt (ed. 
Afzal Iqbal), Lahore 1942; Ahmad Jafri, Ali Brad- 
ran, Lahore 1963; Shan Muhammad, Unpublis- 
hed Letters of the Ali Brothers, Delhi 1979; Ma- 
sood Akhtar, Maulana Shaukat Ali: A Political 
Biography (yüksek lisans tezi, 1980), Islamabad, 
Quaidi Azam University; Mushirul Haşan, Moha- 
med Ali: Ideology and Politics, Delhi 1981; Azmi 
Özcan, Pan-lslamizm, Osmanlı Devleti, Hindistan 
Müslümanları ve Ingiltere (1877-1924), Ankara 
1997, s. 193-250; a.mlf., “Encümen-i Huddâm-ı 
Kâ'be”, DİA, XI, 179; M. Naeem Qureshi, Pan- 
Islam in British Indian Politics: A Study of the 
Khilafat Movement, 1918-1924, Leiden 1999, bk. 
İndeks; a.mlf., “Hindistan Hilâfet Hareketi”, DİA, 
XVIII, 110. m 

ttl Azmi Özcan 


r H 

ŞEVKİ BEY 

(1860-1890) 

Şarkı bestekârı ve hânende. 

İstanbul Fatih’te Pirinççi Sinan mahal¬ 
lesinde doğdu. Babası tarakçı esnafından 
Ahmed Efendi’dir. Rüşdiye tahsilinin ar¬ 
dından Muzıka-i Hümâyun’a hânende ola¬ 
rak girdi. Bir süre sonra saray hayatından 
sıkıldığı için görevinden ayrıldı ve Rüsûmat 
Nezâreti’nde kâtipliğe başladı. Bu görevi¬ 
ni Harbiye Nezâreti Evrak Kalemi’nde de¬ 
vam ettirdi. Rindâne bir hayat yaşadı. 2 
Zilhicce 1307 (20 Temmuz 1890) tarihinde 
Beylerbeyi'nde arkadaşı Rahmi Bey’in evin¬ 
de kalp krizinden öldü ve ertesi günü Kuz¬ 
guncuk'ta Nakkaştepe Mezarlığı’na defne¬ 
dildi. Yakın arkadaşı Mehmed Hafîd Bey 
ölümü için şu tarih beytini yazmıştır. “Çık¬ 
tı bir târîh-pesendîde Hafîd / Hâke düştü 
bî-emel o verd-i nâz (1307).” İsmâil Safâ’nın 
tarihi de şöyledir: “Çıktı bir düm tek ile iş- 
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te Safâ târihi / Göçtü hey hey diye hânen- 
de zavallı Şevkî ( 1307).” Kendine has tav¬ 
rıyla devrin önemli hânendeleri arasında 
yer alan Şevki Bey asıl ününe şarkı beste- 
kârlığıyla ulaşmıştır. İlk mûsiki bilgilerini 
Ticaret ve Nâfia Nezâreti kâtiplerinden 
Necmeddin Bey’den aldı ve ardından girdi¬ 
ği Muzıka-i Hümâyun’da kendini yetiştir¬ 
di, burada özellikle Hacı Arif Bey'den fay¬ 
dalandı. Saray fasıllarının vazgeçilmez ha¬ 
nendelerinden olan Şevki Bey Hacı Arif 
Bey, Medenî Aziz Efendi, Mehmet Suphi 
(Ezgi) ve şair Mehmed Hafîd gibi sanat¬ 
kârların bulunduğu meclislerdeki icralara 
çoğunlukla eşi kanunî Melek Hanım’la bir¬ 
likte katılırdı. 

Şevki Bey, Türk mûsikisinde klasik eko¬ 
lün Hacı Arif Bey'den sonra en önemli şar¬ 
kı bestekârı kabul edilir. Güçlü bestekâr- 
lık yeteneğinin yanı sıra çabuk beste ya¬ 
pabilen ilhamı bol bir sanatkârdır. Şarkı¬ 
larının çoğunu daha güfteyi okurken irti- 
câlen bestelediği, bazan yarım saatte bir, 
bazan da günde sekiz on beste yaptığı 
söylenir. Bestelerini yirmi yaşından sonra 
yapmış, Hacı Arif Bey'in açtığı şarkı çığırını 
geliştirerek devam ettirmiş, bu ekolün gü¬ 
nümüze kadar gelmesinde en önemli rolü 
oynamıştır. Ruşen Ferit Kam onu şarkıla¬ 
rındaki özellikler sebebiyle modern "lied"in 
önemli ismi Schubert'e benzetir. Ölümü¬ 
ne yakın söylediği, “Arza lâyık değil am- 
mâ hünerim / Nâçizâne bini buldu eserim” 
mısralarından anlaşılacağı üzere 1000'in 
üzerinde eser bestelemiş, ancak nota bil¬ 
mediğinden şarkılarının çoğu kaybolmuş¬ 
tur. Aşk konusunun pek çok yönüyle iş¬ 
lendiği eserlerindeki kompozisyon tekni¬ 
ği özellikle geçkiler yönünden son derece 
gelişmiş olup şarkılarında sade bir üslûpla 
birlikte lirik, hüzünlü ifadeler görülür. Şar¬ 
kı formunun dört mısralı (murabba) çeşidi 
yanında beş, altı, sekiz mısralı türlerinin de 
güzel örneklerini vermiştir. 200'den faz¬ 
la uşşak şarkı bestelediği kaydedilir. Türk 
mûsikisinde uşşak makamını bu kadar ıs¬ 
rarla kullanan bir başka bestekâr bilinme¬ 
mektedir. Zeki Arif Ataergin’e bestelerin¬ 
de uşşak makamını neden hiç kullanmadı¬ 
ğı sorulduğunda, “Şevki Bey bu makamı o 
kadar güzel işlemiştir ki artık onun ardın¬ 
dan söylenecek bir söz, yapılacak bir eser 
kalmamıştır: zira Şevki Bey uşşak kapısı¬ 
nı kapatmıştır” cevabını vermiştir. Yılmaz 
Öztuna onun günümüze ulaşan 233 eseri¬ 
nin listesini (uşşak makamındaki bir beste 
ve yürük semâi dışındakilerin hepsi şar¬ 
kıdır) yayımlamıştır (Şevki Bey, s. 42-51). 
Yetiştirdiği talebeler arasında Bimen Şen 
ve İsmail Fenni Ertuğrul en önemlileridir. 


Şevki Bey 

“Emel-i meyl-i vefâ sende de var bende 
de var" mısraıyla başlayan bayatî; “Ülfet et¬ 
sem yâr ile ağyâre ne" mısraıyla başlayan 
hümâyun: “Hicran oku sînem deler” ve, 
“Nedir bu hâletin ey meh-cemâlim" mısra- 
larıyla başlayan hüseynî; “Küşâde tâliim 
hem bahtım uygun" mısraıyla başlayan 
hüzzam; “Ol gonca-dehen bir gül-i handân 
olacaktır” mısraıyla başlayan muhayyer; 
“Nedir bu dil-i zârın figânı” mısraıyla baş¬ 
layan rast; “Gülzâra nazar kıldım vîrâne- 
misâl olmuş", “Kimseler gelmez senin fer- 
yâd-ı ateş-bârına” ve, “Zeybeklerle gezer 
dağlar başında” mısralarıyla başlayan uş¬ 
şak; “Affeyle suçum ey gül-i ter başıma 
kakma” ve, “Dil yâresini andıracak yâre 
bulunmaz" mısralarıyla başlayan uzzâl şar¬ 
kıları onun çok sevilen eserlerinden bazı¬ 
larıdır. 

Aynı zamanda bir ud ve lavta icracısı 
olan Şevki Bey birçok şarkısının sözlerini 
Recâizâde Mahmud Ekrem, Muallim Nâ- 
ci, Mehmed Sâdi Bey, Mehmed Hafîd Efen¬ 
di, Reşad Paşa gibi şairlerden seçmiştir. 
Recâizâde Mahmud Ekrem’in yazıp Rah¬ 
mi Bey’in bayatî makamında bestelediği, 
“Gül hazin sünbül perişan bâğzârın şev¬ 
ki yok” mısraıyla başlayan şarkının Şevki 
Bey'in ölümü üzerine bestelendiği söyle¬ 
nir. Mehmed Hafîd Bey, onun vefatından 
sonra 308 şarkısının güftesini Yâdigâr-ı 
Şevk yahut M ahsûl-i Tabiat adıyla neş- 
retmiştir (İstanbul 1308, 1322). Yılmaz Öz¬ 
tuna, Mehmet Suphi Ezgi’nin Şevki Bey'in 
eserlerini bir külliyat halinde hazırlamaya 
başladığını, 120 şarkısının notasını yazma¬ 
sına rağmen bu çalışmasını tamamlaya- 
madığını ifade eder (BTMA, II, 356). Mu¬ 
siki Mecmuasının 387-388. sayısı (İstan¬ 
bul 1982) “Şevki Bey Uşşak Şarkıları” baş¬ 
lığıyla bir özel sayı niteliğinde hazırlanmış¬ 
tır. 
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ŞEVKİ DAYF 

( ) 

Ahmed Şevki Abdüsselâm Dayf 

(1910-2005) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

13 Ocak 1910'da Mısır'ın kuzeyindeki 
Dimyat şehrine bağlı bir köyde doğdu. Kö¬ 
yünde başladığı eğitimini Dimyat'taki ilk 
okulda tamamladı ( 1926). Orta öğrenimini 
Zekâzîk’teki lisede gördükten sonra 1928’- 
de girdiği Dârülulûm'un hazırlık okulunu 
1930'da bitirdi. Aynı yıl kaydolduğu Fuâd el- 
Evvel Üniversitesi (Kahire Üniversitesi) Edebi¬ 
yat Fakültesi Arap Dili Bölümü’nden 1935 
yılında mezun oldu. Burada Tâhâ Hüse¬ 
yin, Ahmed Emîn, İbrâhim Mustafa, Emîn 
el-Hûlî, Ahmed el-İskenderî ve Abdülveh- 
hâb Azzâm gibi önde gelen dil ve edebiyat 
âlimlerinin derslerine katıldı. Mecmau’l- 
lugati’l-Arabiyye’de el-Mu'’cemü'1-vasît 
adlı sözlüğün hazırlık heyetinde görev al¬ 
dı. 1936 yılında Kahire Üniversitesi Edebi¬ 
yat Fakültesi’ne asistan olarak tayin edil¬ 
di. Burada Ahmed Emîn'in danışmanlığın¬ 
da hazırladığı “en-Nakdü’l-edebî fî Kitâbi’l- 
Eğânî li-Ebi’l-Ferec el-İsfahânî" adlı teziyle 
yüksek lisansını (1939) ve Tâhâ Hüseyin’in 
danışmanlığında hazırladığı “es-Sınâatü’l- 
fenniyye ve tetavvuruhâ fi’ş-şi‘ri’l-Arabî" 
adlı teziyle doktorasını (1942) tamamladı. 
1943’te öğretim üyesi. 1948’de doçent, 
1956’da profesör oldu. Ayrıca Ürdün Üni¬ 
versitesi Edebiyat Fakültesi'nde iki ve Kü- 
veyt Üniversitesi’nde dört yıl görev yaptı. 
Kendini tamamen İlmî çalışmalara veren 
Şevki Dayf, 1968-1971 yıllarında Arap dili 
bölüm başkanlığına getirildi; 1975’te emek¬ 
liye ayrıldı. 1976'da Atıyye es-Savâlihî’nin 
vefatıyla boşalan Mecmaui-lugatii-Arabiy- 
ye üyeliğine, 1988’de genel sekreterliğine, 
1992’de başkan yardımcılığına ve 1996’- 
da İbrâhim Beyyûmî Medkûr’un ardından 
başkanlığına tayin edildi. Daha sonra İtti- 
hâdü’l-mecâmii’l-lugaviyyeti’l-Arabiyye baş- 
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kanlığı görevini üstlenen Dayf, aynı zaman¬ 
da Dımaşk Mecmau’l-lugati’l-Arabiyye üye¬ 
si ve Ürdün'deki aynı adlı kurumla el-Mec- 
mau’l-ilmiyyü’l-lrâki'nin şeref üyesiydi. Şev¬ 
ki Dayf, uzun süredir mustarip olduğu ak¬ 
ciğer iltihabı hastalığından 10 Mart 2005’- 
te Kahire'de vefat etti. 

Yetiştirdiği çok sayıda talebe ve kale¬ 
me aldığı birçok eserle dikkat çeken Şev¬ 
ki Dayf, akademik edebiyat incelemeleri 
ve eleştirisi alanında Arap dünyasının ön¬ 
cüleri sayılan Tâhâ Hüseyin, Abbas Mah- 
mûd el-Akkâd, Muhammed Hüseyin Hey¬ 
kel ve İbrâhim el-Mâzinî gibi isimlerin ar¬ 
dından gelen neslin en önemli edebiyatçı¬ 
larından biridir. Başarılı çalışmaları dola¬ 
yısıyla 1948 yılında Kahire Mecmau’l-luga- 
ti'l-Arabiyye ödülüne, 1955’te Şevki şd'f- 
rüT- c aşriT-hadîş adlı eseri dolayısıyla dev¬ 
let teşvik ödülüne, 1979’da edebiyat ala¬ 
nında Mısır devlet takdir ödülüne, 1983’- 
te Uluslararası Kral Faysal Arap edebiya¬ 
tı ödülüne ve 2003’te Mısır cumhurbaş¬ 
kanlığı ödülüne layık görülmüştür. Şevki 
Dayf'ın İlmî çalışmaları daha çok Câhiliye 
devrinden modern döneme kadar Arap 
edebiyatı incelemeleri, edebiyat tarihi ve 
tenkidi alanlarında yoğunlaşır. Çalışmala¬ 
rında takip ettiği yöntem Tâhâ Hüseyin’in 
tarih ve edebiyata bakışıyla paralellik gös¬ 
terir; eserlerinde onun tarihî tekâmülcü 
bakış yönteminin izleri görülür. Buna gö¬ 
re şiir, nesir ve belâgat tıpkı diğer varlık¬ 
lar gibi basitten karmaşık olana doğru ge¬ 
lişim basamaklarını aşarak zirveye yükse¬ 
lir ve ardından yavaş yavaş aşağıya doğru 
iner. Şevki Dayf ın dikkat çeken bir diğer 
yönü, bilhassa öğrenciler için Arap nahvi¬ 
nin kolaylaştırılmasına yönelik çabaları ve 
bu alanda ortaya koyduğu eserlerdir. 

Eserleri. 1. Telif Eserleri. A) Edebiyat: 
el-Fen ve mezâhibühû fi'ş-şi c ri'l- c Ara- 
bî (Kahire 1943, doktora tezinin isim de¬ 
ğişikliğiyle yayımlanmış şeklidir); el-Fen 
ve mezâhibühû fi'n-neşri'l-‘Arabî (Ka¬ 
hire 1946); et-Tetavvur ve't-tecdîd fi'ş- 
şfri'l-Ümevî (Kahire 1952); eş-Şfrü'l- 
ğmâ’i fi’1-Medine (Kahire 1952); eş-Şi c - 
rü'l-ğmâ’î fi Mekke (Kahire 1952, önce¬ 
ki eserle birlikte eş-ŞFrü’lğıns'î fı’l-Medî- 
ne ve Mekke IDaşri Benî Ümeyye adıyla 
yeniden yayımlanmıştır); Şevki şâ c irü'l- 
c aşri'l-hadîş (Kahire 1953; Ahmed Şevki 
hakkında bir incelemedir); Dirâsât fi'ş- 
şi c ri'l- c Arabiyyi'l-mu c âşır (Kahire 1953); 
İbn Zeydûn (Kahire 1953); el-Makâme 
(Kahire 1954); er-Rişâ 5 (Kahire, ts., 1955); 
er-Rihlât (Kahire 1956); et-Tercemetü'ş- 
şahşiyye (Kahire 1956); el-Edebü'l- c Ara- 
biyyü'l-mu c âşır fi Mışr (Kahire 1957); el- 
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Fükûhe fi M ışr (Kahire 1958); Târîhu'l- 
edebi'lAArabi (müellifin en kapsamlı ça¬ 
lışması olup şu eserlerden meydana gel¬ 
mektedir: 1. eDAşrü’TCâhilî (Kahire 19601; 
2. eDAşrüi-İslâmî |Kahire 19631; 3. el- c Aş- 
rü’DAbbâsiyyü’Teuuel |Kahire 1966]; 4. 
eDAşrü’DAbbâsiyyü’ş-şânî |Kahire 1973]; 
5. c . Aşrü’d-düuel ve’l-imârât: el-Cezîretü’l- 
‘Arabiyye eDIrâk, el-îrân | Kahire 1980|; 6. 
‘Aşrü’d-düuel ue’l-imârât: Mışr, eş-Şâm |Ka¬ 
hire 1984; daha sonraki baskılarında Mı¬ 
sır ve Şam kısımları birbirinden ayrılmış¬ 
tır]; 7. c Aşrü’d-düuel ue’l-imârât: el-Endelüs 
|Kahire I989|; 8. c Aşrü’d-düuel ue’l-imârât: 
Libiyâ, Tûnis, Şıkılliyye [Kahire 1992]; 9. 
‘ Aşrü’d-düuel ue’l-imârât: el-Cezâhr, el-Mağ- 
ribü’l-akşâ, Mûrîtâniyâ, es-Sûdân [Kahire 
19951); M a c a'l-Akkâd (Kahire 1964); el- 
Bârûdî: Râ’idü'ş-şFri'l-hadîş (Kahire 
1964); el-Butûle fi'ş-şfri'lAArabi (Kahi¬ 
re 1969); el-Bahşü'l-edebî, tabfatühû, 
menâhicühû, uşûlühû, meşâdiruhû (Ka¬ 
hire 1972); eş-Şi‘ru ve tavâbi c uhü'ş-şa c - 
biyye c alâ merri’l-‘uşûr (Kahire 1977); 
Mine'l-meşrik ve'l-mağrib buhûş fi'l- 
edeb (Kahire 1998); Fi'ş-Şi c ri ve'l-fükâ- 
he fi Mışr (Kahire 1999); el-Hubbü'l-'uz- 
rî c inde'l- c Arab (Kahire 1999); ‘ Acâ’ibve 
esatir (Kahire 2004). 

B) Edebî Tenkit, Belâgat ve Dil Bilgisi: 
en-Nakd (Kahire 1954); Fi’n-Nakdi'l-ede- 
bî (Kahire 1962); el-Belâğa: Tetavvur ve 


târih (Kahire 1965); el-Medârisü'n-nah- 
viyye (Kahire 1968); Fuşûl fi'ş-şFri ve 
nakdih (Kahire 1971); Tecdîdü'n-nahv 
(Kahire 1982); Teysîrü'n-nahvi't-ta‘lîmi 
kadîmen ve hadisen ma‘a nehci tec- 
dîdih (Kahire 1986); Fi't-Türâş ve'ş-şi'r 
ve'l-luğa (Kahire 1987); Teysîrât luğaviy- 
ye (Kahire 1990); Tahrîfâtü'l- C âmmiyye 
li'l-fuşhâ fi’l-kavâ c id ve'l-binyât ve'l-hu- 
rûf ve'l-harekât (Kahire 1994); Fi'l-Edebi 
ve'n-nakd (Kahire 1999). 

C) Tefsir ve Diğer İslâmî Konular: Sûre- 
tü'r-Rahmân ve süver kışâr: ‘Arz ve di- 
râse (Kahire 1971); el-Vecîz fi tefsiri'l- 
Kufâni'l-Kerîm (Kahire 1993); ‘Âlemiy- 
yetü'l-İslâm (Kahire 1996; trc. Abdelwa- 
hab el-Affendi, The CJniuersality of İslam, 
Rabat 1998); el-Hadâretü'l-İslâmiyye mi- 
ne'l-Kur'ân ve's-sünne (Kahire 1997); 
Muhammed hâtemü'l-mürselîn (Kahire 
2000); Mu c cizâtü'l-Kur > ân (Kahire 2001); 
el-Kasem fi'l-Kur’ân (Kahire 2001). Ay¬ 
rıca Ma‘î (I-Il, Kahire 1981-1988; hâtırat 
kitabı) ve Mecma c u'l-luğati'l- c Arabiy- 
ye fi hamsine c âmen (Kahire 1984) adlı 
eserleri bulunmaktadır. 

II. Neşirleri: İbn Madâ, Kitâbü'r-Red 
c ale'n-nühât (Kahire 1947); Sâhib b. Ab- 
bâd, Resâ’ilü'ş-Şâhib b. ‘Abbâd (Kahi¬ 
re 1947, Abdülvehhâb Azzâm ile birlikte); 
İmâdüddin el-İsfahânî, Harîdetü'l-kaşr ve 
ceridetü'l-‘aşr: Kısmü şu‘arâ’1 Mışr (Ka¬ 
hire 1951, Ahmed Emîn ve İhsan Abbas ile 
birlikte); İbn Hazm, Naktü'l- C arûs iî tevâ- 
rîhi'l-huleiâ 3 (Mecelletü Külliyyeti’Tâdâb 
içinde, XIIl/2, Kahire 1951); İbn Saîd el- 
Mağribî, el-Muğrib fi hule'l-Mağrib (En¬ 
dülüs’le ilgili bölüm: 1-11, Kahire 1953-1955; 
eserin Mısır'la ilgili bölümünün I. cildi: 
Kahire 1954, Zeki Muhammed Haşan - 
Seyyide İsmâil Kâşif ile birlikte); Corcî Zey- 
dân, Târîhu âdâbi'l-luğati'l- c Arabiyye 
(1-IV, Kahire 1957); İbn Abdülber en-Ne- 
merî, ed-Dürer fi'htişâri'l-meğâzî ve's- 
siyer (Kahire 1966); İbn Mücâhid, es-Seb c a 
fi'l-kırâ’ât (Kahire 1972; Şevki Dayf'ın ya¬ 
yımlanmış 100’ü aşkın makalesinin bir lis¬ 
tesi için bk. Sâmî Süleyman Ahmed, LXVII 
[2005|, s. 384-389). 

Ahmed Yûsuf Ali'nin Kırâ’e evveliyye 
fi kitâbâti Şevki Dayf (Kahire 1 989), ba¬ 
zı akademisyenlerin çalışmalarından olu¬ 
şan, Tâhâ Vâdî’nin yayıma hazırladığı Şev¬ 
ki Dayf sîre ve tahiyye: Dirâsât fi'l- 
edeb ve'n-nakd ve'l-luğa ve't-türâş (Ka¬ 
hire 1992), Semîre Sâdık Şa’lân'ın Şevki 
Dayf fi ‘uyûni şafvetin mineT-a c lâm (Ka¬ 
hire 2003), Mustafa Abdüşşâfî Mustafa’¬ 
nın Şevki Dayf ve târîhu'l-edebi'l-‘Ara- 
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bî (İskenderiye 2006) ve Mahmûd Fevzî 
el-Münâvî’nin Şevki Dayf: Lemehât ve 
kelimât (Kahire 2007) adlı eserleri Şevki 
Dayf hakkında yapılan önemli çalışmalar¬ 
dır. 
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Bahâîliğin kurucusu 
Bahâııllahın oğlu ve halefi 
Abdülbahâ Abbas Efendi’nin, 
ölümünden önce 
Bahâîlerin ruhanî lideri olarak 
tayin ettiği büyük torunu 
(bk. BAHAÎLİK). 
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Türk mûsikisinde 


L 

bir birleşik makam. 
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Nazarî-Amelî Türk Musikisi adlı ese¬ 
rinde Mehmet Suphi Ezgi, Abdülbâki Nâ- 
sır Dede'nin Edvarında (Tedkik u Tahkik) 
şevkutarab makamının III. Selim tarafın¬ 
dan terkip edildiği ifadesinin bulunduğu¬ 
nu söylemesine rağmen Tedkik u Tah- 
kik'te böyle bir kayda rastlanmamaktadır. 
Şevkutarab makamı, acem-aşiran perde¬ 
sinde karar eden makamlar sınıfına dahil 
olup inici-çıkıcı seyir özelliğine sahiptir. 
Makam, yerindeki sabâ makamı dizisine 
yine yerindeki acem-aşiran makamı dizisi¬ 
nin eklenmesiyle meydana gelmiştir. Fakat 


özellikle küçük formdaki eserlerin, acem¬ 
aşiran dizisinin tamamıyla değil acem-aşi¬ 
ran perdesindeki çârgâh beşlisiyle karar 
ettiği görülür. 


Gerdâniyede 
hicaz dörtlüsü 


Çârgâhta 
hicaz beşlisi 
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Sabâ dörtlüsü 
Yerinde sabâ makamı dizisi I 


Çârgâhta Acem-asiranda 
çârgâh dörtlüsü çârgâh beşlisi 


m 
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Yerinde acem-aşiran makamı dizisi 
(Acem-aşiranda çârgâh dizisi) 


Şevkutarab makamının giriş seyrinde 
sabâ makamı çok önemli bir yer tutar. Bu 
sebeple makamın birinci mertebe güçlü- 
sü sabâ makamının da güçlüsü olan do 
(çârgâh) perdesidir ve bu perdede zirgüle- 
li hicaz çeşnisiyle makamın yarım kararı 
yapılır. İkinci mertebe güçlü ise sabâ ma¬ 
kamının durak perdesi olan la (dügâh) per¬ 
desidir ki bu perdede sabâ dörtlüsü ile 
asma karar yapılır. Burada Arel-Ezgi na¬ 
zarî sisteminde bulunmayan bir özellikten 
söz etmek gerekir. Şevkutarab makamın¬ 
da da sabâ makamında olduğu gibi za¬ 
man zaman hicaz ve şehnaz perdeleri 1 - 
2 koma kadar dik basılır. Özellikle şehnaz 
perdesi bazan, çârgâhtaki zirgüleli hicaz 
dizisinin uzzâl makamının bir kısmı ile yer 
değiştirmesiyle veya dik-hisar perdesinde 
bir segâh beşlisinin seyre katılmasıyla bu 
özellik kendini belli eder. 


Dik-hisarda segâh beşlisi 
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Bu makamın giriş seyrinde çok önemli 
bir yer tutan hâkim makam sabâ maka¬ 
mıdır. Bu sebeple sabâ makamının bü¬ 
tün özellikleri şevkutarab makamında da 
geçerlidir. Sabâ makamında olduğu gibi 
gerdâniye, acem ve dik-hisar perdelerin¬ 
de asma karar imkânı varsa da bu perde¬ 
lerde fazla ısrar etmek doğru değildir, zi¬ 
ra makam şevkefzâya benzeyebilir. Bu ma¬ 
kamdaki bazı eserlerde çârgâhtaki zirgü¬ 
leli hicaz dizisinin uzzâlle dönmesi sonucu 
tiz taraftaki yani gerdâniyedeki uşşak dört¬ 
lüsü sebebiyle dik-şehnaz sünbüle perde¬ 
leri kullanılır. 

Şevkutarab makamında sabâ makamı¬ 
nın önemli yeri olduğundan bazı şevkuta¬ 
rab eserlerde sabâdan sonra acem-aşiran 


dizisinin tamamı kullanılmayıp acem-aşi¬ 
ran perdesindeki çârgâh beşlisiyle karar 
edilmiştir. Acem-aşiran dizisinin tamamı¬ 
nın seyre katılması halinde asma karar 
imkânı fazlalaşır ve bu makamın asma ka¬ 
rarları da kullanılabilir. Bunlar çârgâhta 
çârgâhlı, dügâhta kürdîli, rastta bûselikli 
asma kararlardır. Fakat çok defa bu dizi¬ 
nin tamamı kullanılmamıştır. 

Başlangıç seyrinde hâkim olan sabâ ma¬ 
kamı dizisinin üçüncü perdesi olan çârgâh 
perdesi üzerinde bir hicaz beşlisi yer alır. 
Bundan faydalanarak kürdî perdesine nik¬ 
riz çeşnisiyle düşülmesi şevkutarab ma¬ 
kamında pek uygulanmaz. Bu daha çok 
şevkefzânın bir özelliğidir. Yerindeki sabâ 
makamı tamamlandıktan sonra acem-aşi¬ 
ran dizisine geçilir. Bununla beraber kürdî 
perdesi bazan çârgâhtaki hicazın yedeni 
olarak kullanılabilir. Zira bazan çârgâhta¬ 
ki zirgüleli hicaz çeşnili asma karar veya 
yarım karar hicaz çeşnisiyle yer değiştir¬ 
miştir. Flicaz, uzzâl ve hümâyun makam¬ 
larının yedenleri tam sesli yani “T” aralık¬ 
lıdır. Çârgâh perdesindeki çeşni hicazlı olur¬ 
sa onun bir tanini altında bulunan kürdî 
perdesi de yedeni olur. Şevkutarab maka¬ 
mı hâkim makam olan sabâ makamının 
donanımı ile donanır. Bunlar si için koma 
bemol ve re için bakiye bemoldür. Gerekli 
değişiklikler ve acem-aşirana geçildiğin¬ 
de icap eden işaretler eser içinde göste¬ 
rilir. 

Makam iki ayrı diziden oluşmuştur. Do¬ 
layısıyla makamı meydana getiren sesler 
de bu dizilerin sesleridir. Bunlar 1. Sabâ 
dizisi (pestten tize): Dügâh, segâh, çârgâh, 
hicaz, dik-hisar, acem, gerdâniye, şehnaz 
veya dik-şehnaz, tiz segâh, tiz çârgâh; 2. 
Acem-aşiran dizisi (pestten tize): Acem-aşi¬ 
ran, rast, dügâh, kürdî, çârgâh, nevâ, hü¬ 
seynî ve acem perdeleridir. Makamın ye¬ 
deni ise portenin birinci çizgisindeki mi (hü- 
seynî-aşiran) perdesidir. Şevkutarab maka¬ 
mı yapısı gereği tiz taraftan zaten geniş 
bir yapıya sahiptir. Ancak pest taraftan 
yegâh perdesine bûselik beşlisiyle düşmek 
hemen hemen âdettir. 

Şevkutarab makamının seyrine girişte 
hâkim olan sabâ ile başlanır. Bu makamı 
meydana getiren çeşnilerde bütün özel¬ 
likler belirtilip gezinilir ve birinci mertebe 
güçlü olan çârgâh perdesinde aynen sabâ¬ 
da olduğu gibi zirgüleli hicaz çeşnili yarım 
karar yapılır. Yine karışık gezinilerek dügâh 
perdesine kadar inilir ve bu perdede ikinci 
mertebe güçlü olarak sabâ çeşnili asma 
karar yapılarak sabâ makamı bitirilir. Bun¬ 
dan sonra acem-aşiran dizisine geçilir. Bu 
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makamın da özellikleri belirtilip gezinildik¬ 
ten sonra acem-aşiran perdesinde çârgâh 
çeşnili tam karar yapılır. Bazan acem-aşi¬ 
ran dizisinin tamamı ile değil sadece acem¬ 
aşirandaki çârgâh beşlisi ile de tam karar 
yapılabilir. 

III. Selim’in hafif usulündeki peşrevi ve 
saz semâisiyle hafif usulünde, “Der sipihr-i 
sînem dâğ-ı mahabbet kevkebet" mısra- 
ıyla başlayan kârı; zencir usulünde, “Per- 
çem-i gül-pûşunun yâdıyla feryâd eyle¬ 
dim” mısraıyla başlayan bestesi; “La'l-i can- 
bahşını sun bezmde ey şûh emelim” mıs- 
raıyia başlayan ağır semâisi ve, “Gönlüm 
yine bir gonca-i nâzik-tene düştü” mısra- 
ıyla başlayan yürük semâisi; Şâkir Ağâ’- 
nın ağır aksak usulünde, “Sünbüller içinde 
göricek verd-i izârın” mısraıyla başlayan 
şarkısı; Ali Nutkî Dede’nin (Hamâmîzâde 
İsmail Dede) Mevlevî âyini; Zekâi Dede'- 
nin evsat usulünde, “Bir muazzam pâdi¬ 
şâhsın ki kulundur cümle şâh" ve III. Se¬ 
lim’in aynı usulde, “Cenâbındır şeh-i pâ- 
kîze-meşreb yâ Resûlallah” mısralarıyla 
başlayan tevşîhieri; Abdülkadir Töre’nin 
düyek usulünde, “Doğdu ol sadr-ı risâlet 
bastı arş üzre kadem” mısraıyla başlayan 
İlâhisi bu makamın örneklerindendir. 
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İSKİ İSMAİL HAKKI ÖZKAN 

r n 

ŞEVVAL 

(J'İAII ) 

Hicrî yılın onuncu ayı. 

Sözlükte “yukarı kalkmak, yükselmek; 
kaldırmak" anlamlarındaki şevi kökünden 
türeyen şevval kelimesi kamerî yılın ra¬ 
mazandan sonra ve zilkadeden önce ge¬ 


len onuncu ayının adıdır. Bu ayın İslâm'dan 
önce Arab-ı bâide (Âd ve Semûd) dönemin¬ 
de dâbir, Arab-ı âribe döneminde vâğıl 
(vağl) diye adlandırıldığı nakledilmektedir. 
Şevval adı Arab-ı müsta'ribe devrinde kul¬ 
lanılmaya başlanmış ve İslâmiyet'ten son¬ 
ra da kullanımı devam etmiştir. Şevval ke¬ 
limesinin onuncu aya ad olması değişik şe¬ 
killerde açıklanmıştır. Araplar kamerî ay¬ 
ların eski adlarını değiştirirken bu ay yaz 
mevsiminde havanın sıcak olduğu bir dö¬ 
neme rastladığı için bu adın verildiği riva¬ 
yet edilmektedir. Develerin çiftleşme mev¬ 
siminde kuyruklarını kaldırmalarından do¬ 
layı bu şekilde isimlendirildiği ya da hava¬ 
nın çok sıcak olması sebebiyle develerin 
sütünün azalması yüzünden bu adla anıl¬ 
dığı şeklinde açıklamalar da mevcuttur. 

Araplar şevval ayını uğursuz kabul et¬ 
tiklerinden bu ayda nikâh kıymazlardı. Re- 
sûl-i Ekrem, Hz. Âişe ile şevval ayında ev¬ 
lenerek bu inancın yanlış olduğunu gös¬ 
termiştir. Ramazan bayramının birinci gü¬ 
nü olan şevval ayının ilk gününde oruç tut¬ 
mak haramdır. Hz. Peygamber'in, “Rama¬ 
zanı oruçla geçirip buna şevvalden altı gün 
ilâve eden kimse bütün yılı oruçlu geçir¬ 
miş gibi olur” meâlindeki hadisi (Müslim, 
“Şıyâm”, 204) dikkate alınarak bu ayda al¬ 
tı gün oruç tutmanın müstehap olduğu 
kabul edilmiştir. Bu orucun bayramın he¬ 
men ardından ara verilmeden tutulması 
daha faziletli sayılmakla birlikte aralıklar¬ 
la tutulması da mümkündür. Şevval aynı 
zamanda hac aylarının ilkidir. İslâm tari¬ 
hinde şevval ayında meydana gelen bazı 
olaylar şunlardır: Benî Kaynukâ' Gazvesi (2/ 
624), Uhud Gazvesi (3/625), Huneyn Gazve¬ 
si (8/630), Tâif Gazvesi (8/630), bir rivaye¬ 
te göre Hz. Peygamber’in oğlu İbrâhim'in 
vefatı (10/632). Osmanlı Devleti’nde me¬ 
murların tayinleri (tevcîhat) Tanzimat'tan 
önce şevval ayında yapıldığı için bu tayin¬ 
ler "şevval tevcîhatı” diye isimlendirilirdi. 
“Mükerrem” sıfatıyla da anılan şevval Os¬ 
manlI belgelerinde “ j” kısaltmasıyla gös¬ 
terilmiştir. 
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H M. KÂMİL Yaşaroğlu 

r i 

ŞEY 

(^) 

Var olan, var olması mümkün olan 
yahut zihinde 
tasavvur edilebilen varlık. 


Sözlükte “diledi, istedi" anlamındaki şâe 
fiilinden masdar-isimdir (şey’ çoğulu eş- 
yâ’) Fiilin diğer masdarı meşîet olup şey 
kelimesinin mânasıyla ilişkilidir. Bazı dil 
âlimleri bu ilişkiden ötürü şey kelimesine 
“dilenen, istenen” anlamı vermiştir. Hak¬ 
kında haber verilen her nesne, konu için 
kullanıldığı belirtilen şey (TâcüVarûs, “şy’e” 
md ) Arap gramerinde yüklemin öznesini, 
mantıkta yüklemin konusunu oluşturacak 
bir kavram olarak da düşünülmüştür. Râ- 
gıb el-İsfahânî, şey için “bilinebilen ve hak¬ 
kında haber verilebilen” şeklinde bir tanım 
yapar ve kelimenin hem ism-i mef ûl, hem 
ism-i fâil anlamında kullanılabileceğini söy¬ 
ler. Meselâ, “De ki, tanık olmak bakımından 
hangi şey daha büyüktür?" meâlindeki 
âyette (el-En'âm 6/19) geçtiği gibi Allah 
hakkında kullanıldığında fâil, “De ki, Allah 
her şeyin yaratıcısıdır” âyetinde (er-Ra'd 
13/16) olduğu gibi başka varlıklar için kul¬ 
lanıldığında mef ûl mânası taşır ve Allah'ın 
yaratmayı dilediği bütün nesneleri ifade 
eder. Nitekim meşîet de “Allah’ın dileyip 
yaratması” demektir. Şeyler de İlâhî me- 
şîetin konusu olarak düşünülmelidir ( el- 
Müfredât, “şy’e” md ). Muhammed b. Ah¬ 
med el-Hârizmî, şey kelimesini kelâmcıla- 
rın terimleri arasında zikrederek “kendi¬ 
sinden söz edilmesi ve kendisine delâlet 
edilmesi mümkün olan” şeklinde tanımlar 
(Mefâtıhu’l-' ulûm, s. 43). Tahânevî de “is¬ 
ter mevcut ister ma'dûm olsun, ister mu¬ 
hal ister mümkün olsun, kendisi hakkında 
veya kendisi sayesinde bilgi edinilebilen 
yahut hüküm verilebilen" biçiminde bir ta- 
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ŞEY 


mm verir. Kelimenin terim anlamı etra¬ 
fında gelişen kelâm ve felsefe tartışmala¬ 
rını da aktarır [Keşşaf, I, 1047-1048). 

Şey kelimesi Kur’ân-ı Kerîm'de sıkça geç¬ 
mekte, başta alîm ve kadîr olmak üzere 
Allah'ın isimlerinin, fiil ve sıfatlarının nes¬ 
nelerini belirtmektedir (M. F. Abdülbâki, 
el-Mu'cem, “şy’e” md.). Bu âyetlerde “her 
şey" (küllü şey') tabiri Allah'tan başka her 
şeyi ifade etmekte olup bu ifadeyle İlâhî 
hâkimiyetin âlem ve insan üzerindeki mut¬ 
lak kuşatıcılığı vurgulanır. Allah’ın, olma¬ 
sını irade ettiği şeye “ol” demesi yahut “ol” 
diye emretmesi o şeyin hemen oluverme- 
si için yeterlidir (en-Nahi 16/40; Yâsîn 36/ 
82). İlâhî fiillerin evren üzerindeki bu mut¬ 
lak tasarrufu doğal etkiler ve beşerî fiillerle 
hiçbir şekilde mukayese edilemez. Allah'ın 
hiçbir şeye benzemediğini beyan eden âyet 
(eş-Şûrâ 42/11) O'nu cismanî varlıklara ve¬ 
ya insana benzeten bütün telakkileri red¬ 
detmektedir. Kur'an, hiçbir şeyin ulûhiyye- 
te iştirak edemeyeceğini ve hiçbir şeyin 
Allah'a ortak koşulmaması gerektiğini bil¬ 
dirir (Âl-i İmrân 3/64; en-Nisâ 4/36; el-En- 
'âm 6/151). Her şey tabirinin genellikle Al¬ 
lah’tan başka şeyleri belirtmesi ve yara¬ 
tanla yaratılan arasındaki mutlak farklılı¬ 
ğa işaret etmesi ilk bakışta şey kelimesi¬ 
nin Allah hakkında kullanılamayacağını dü- 
şündürse de, “De ki, tanık olmak bakımın¬ 
dan hangi şey daha büyüktür? De ki, Al¬ 
lah sizinle benim aramda tanıktır” (el-En- 
'âm 6/19) ve, “O’nun zâtı dışında her şey 
yok olacaktır” (el-Kasas 28/88) meâlindeki 
âyetlerdeki ifade tarzı buna imkân verir 
gibidir; yine şey kelimesinin “varlık” anla¬ 
mına geldiği durumda bu mümkün gö¬ 
rülebilir. Ancak bu kullanım Allah’ın, ya¬ 
rattığı şeyler gibi bir şey olduğu mânası¬ 
nı taşımaz; bu husus O’nun hiçbir şeye 
benzemediğini belirten âyette (eş-Şûrâ 42/ 
11) açıkça ifade edilmiştir. Şey kelimesinin 
Kur’an’da Allah-âlem ilişkisi bağlamında 
kullanılmadığı durumlar da vardır. Bu tür 
âyetlerde kelimenin hangi anlama geldi¬ 
ği neyin yerini tuttuğuna bakarak anlaşı¬ 
labilir. Meselâ bazı insanların ömrünün bu¬ 
namaya varacak kadar uzatıldığını bildiren 
âyette, “Bilgi sahibi iken hiçbir şey bilme¬ 
sin diye ömrün düşkün çağına erdirilir” 
ifadesi geçmektedir (en-Nahl 16/70). Bu¬ 
radaki hiçbir şeyin “bilgi türünden hiçbir 
şey” anlamına geldiği açıktır. 

Şey kelimesinin Kur’an’daki kullanımla¬ 
rından kaynaklanan bazı meseleler önce 
kelâmda, daha sonra İslâm felsefesinde 
önemli tartışmalar başlatmış ve kelime bir 
teknik terime dönüşmüştür. Bunlar, ke¬ 
lâm ilminin çıkış noktasına ve yöntemine 


uygun biçimde önce teolojik nitelikte olan, 
daha sonra ontolojik boyutlar kazanan me¬ 
selelerdir. Bu meselelerin ilki Allah’a şey 
denilip denilemeyeceği, İkincisi de şey ke¬ 
limesinin yalnızca fiilen var olan bir nesne¬ 
ye mi yoksa henüz mevcut olmamakla bir¬ 
likte var olması mümkün olan bir nesne¬ 
ye mi karşılık geldiğidir. Ebü’l-Hasan el- 
Eş’arî, Makâlûtü'l-İslâmiyyîn de Allah’a 
şey denilip denilemeyeceğiyle ilgili çeşitli 
görüşler aktarmaktadır. Buna göre Cehm 
b. Safvân, benzeri bulunan yaratılmış nes¬ 
neler için kullanıldığı gerekçesiyle Allah’a 
şey denilemeyeceğini ileri sürmüş, kelâm- 
cıların çoğunluğu ise şey kelimesinin Al¬ 
lah’a isnadında bir sakınca görmemiştir. 
Eş’arî tartışmanın şey kelimesine yüklenen 
farklı mânalarla ilgili olduğunu düşünür. 
Meselâ Müşebbihe, Allah’ın şey olduğunu 
ileri sürerken şeye “cisim” anlamı vermek¬ 
tedir. Eş’arî’nin de içinde yer aldığı anla¬ 
şılan kelâmcıiar grubu ise şeye “mevcut” 
anlamı verir ve “Ancak var olana şey de¬ 
nebilir” diyerek Allah’ın şey olduğunu sa¬ 
vunur. Mu’tezile’den Ebü’l-Hüseyin el-Hay- 
yât, şey kelimesine “fiilen var olmak değil 
sabit olmak” mânası vererek yaratılmış 
nesnelerin yaratılmadan önce sabit oldu¬ 
ğunu ileri sürmüş, dolayısıyla var olmaya¬ 
na da şey denilebileceği görüşünü benim¬ 
semiştir. Eş’arî bu görüşe açıkça karşı çık¬ 
maktadır; çünkü sabit olmakla var olmak 
aynı anlama geldiğinden bu görüş çeliş¬ 
kilidir. Allah’a şey denilmesi durumunda 
O’nun eşyadan nasıl ayırt edileceği prob¬ 
leminin de tartışılmasına ihtiyaç duyulur. 
Allah’ın şey olmakla birlikte eşya gibi ol¬ 
madığını bir inanç ilkesi şeklinde benim¬ 
seyen kelâmcıiar bu problemi aşmak için 
kelimenin temel anlamında zâtî başkalığı 
belirtici bir mâna bulunduğu fikrinden ha¬ 
reket etmişlerdir. Buna göre bir şey ken¬ 
disidir, başka bir şey olamaz. Allah’ın şey 
olduğu söylendiğinde diğer şeylerden zât 
bakımından başka olduğu ifade edilmiş 
olur. Eş’arî’nin Cübbâî ve Abbâd b. Süley¬ 
man gibi âlimlerden aktardığı fikirler, Mu‘- 
tezile kelâmcılarının bu konuda sıkıntılı bir 
tartışma içine girdiklerini göstermektedir. 
Çünkü bir yandan “bilinen, zikredilmesi ve 
haber verilmesi mümkün olan” şeklindeki 
anlamından ötürü Allah’a şey denilirken 
diğer yandan Allah’ın eşya gibi olmayan 
mutlak ve bizâtihi şey olduğu kanıtlana- 
bilmelidir. Eş’arfnin naklettiklerinden, Mu‘- 
tezile âlimlerinin bu başkalığın özellikle Al¬ 
lah’ın kadîm ve yaratıcı oluşuyla ilgili bu¬ 
lunduğu üzerinde ısrarla durdukları anla¬ 
şılmaktadır ( Makalât, s. 518-520). 

Mâtürîdî’nin Allah’ın şey olup eşya gibi 
olmadığı” yönündeki Ehl-i sünnet kelâmı¬ 


nın genel kabulünü, “Niçin Allah şeydir 
ama eşya gibi değildir diyorsunuz da Al¬ 
lah cisimdir ama öteki cisimler gibi değil¬ 
dir demiyorsunuz?" tarzındaki tecsîmî iti¬ 
raza cevap verirken daha da derinleştirdi¬ 
ği görülmektedir. Onun bu itiraza cevabı, 
“Böyle demiyoruz, çünkü (Allah'a) şey de¬ 
memizi gerektiren sebep cisim için bulun¬ 
mamaktadır” şeklindedir. Mâtürîdî gerek¬ 
çelerini temellendirirken şey olma (şey'iy- 
ye) ve cisim olma (cismiyye) kavramları ara¬ 
sındaki teknik anlam farkını açıklamakta¬ 
dır. Buna göre Allah hakkında, "Şeydir ama 
öteki şeyler gibi değil” önermesi doğru¬ 
dur diye, “Cisimdir ama öteki cisimler gibi 
değil” önermesinin de doğru olması ge¬ 
rekmez. Çünkü cisim kendisinden daha ge¬ 
nel olan eşya kavramı içerisindedir ve eş¬ 
yanın bir kısmını teşkil eder. Sözü edilen 
önermede şey lafzı yerine cisim lafzı kon¬ 
duğunda çelişkili biçimde, “Allah şeydir 
ama eşyanın bir kısmı gibi değildir” de¬ 
miş oluruz. Allah hakkında şey lafzını kul¬ 
lanmanın hem naklî hem aklî dayanakları 
bulunmaktadır. Eğer Allah şey olmasaydı 
hiçbir şeyin O’nun benzeri gibi olmadığını 
beyan eden âyet bir anlam ifade etmez¬ 
di. Çünkü bir şeyin başkasına benzeme¬ 
diğini söylemek ancak şey’iyyet kavramı 
temelinde mümkündür. Diğer bir ifadeyle 
bir şey ancak başka bir şeye benzemez. 
Ayrıca, “De ki, hangi şey tanıklık bakımın¬ 
dan daha büyüktür?" meâlindeki âyet de 
(el-En'âm 6/19) ancak Allah’ın şey olması 
durumunda anlamlı olacaktır. Aklî bakım¬ 
dan da şu kanıt ileri sürülebilir: Şey’iyyet 
daima bir varlığın olumlanmasını ifade 
eder. Şey kelimesinin kullanıldığı her du¬ 
rumda bir zâtın varlığının ispatı, hatta 
ululanması kastedilir. Buna karşılık, “Hiç¬ 
bir şey değil” lafzı tam aksine varlığın olum¬ 
suzlanması anlamında kullanılır. Halbuki 
“cisim değil” şeklindeki bir olumsuzlama 
varlığın olumsuzlanması mânasına gelmez. 
Nitekim, “Bu adam bir şeydir” önermesi bir 
zata ilişkin mahiyeti değil onun bizâtihi 
varlığını ifade etmektedir. Önerme, “Bu 
adam cisimdir" şekline dönüştürüldüğün¬ 
de onun mahiyetinden yani boyutları, yön¬ 
leri, sınırları olmak, arazları kabul etmek 
gibi mahiyetine ilişkin unsurlardan söz edil¬ 
miş olur. Cismin yaratılmışlığının kanıtı di¬ 
ye ortaya konan böyle bir mahiyetin Al¬ 
lah’a isnat edilmesi hiçbir şekilde söz ko¬ 
nusu olamaz (Mâtürîdî, s. 64-69). 

Şey terimiyle ilgili ikinci mesele, Allah’ın 
bir şeyi yaratmayı irade ettiğinde ona yal¬ 
nızca “ol” dediğini beyan eden âyetin (Yâ¬ 
sîn 36/82) anlaşılmasıyla ilgilidir. Allah’ın 
yok olan bir şeye “ol” diye hitap etmesi 
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yokluğun da bir şey olup olmadığı yönün¬ 
de tartışmalara yol açmıştır. Gazzâlî, bu 
tartışmanın anılan âyet bağlamında çık¬ 
maza sokulmak istenen bir şeklini aktar¬ 
maktadır. Buna göre “ol” emri âleme ya 
yokluk ya da varlık halinde yöneltilmiştir. 
Eğer bu emir âlem yokken yöneltilmişse 
yok olan şeyin bu emre muhatap olması 
düşünülemez. Şayet bu hitap âlem varken 
gerçekleşmişse var olan şeye “ol" denme¬ 
si abestir ( el-lktişad fı’l-ftikâd, s. 153). Gaz¬ 
zâlî, Mu’tezile'nin bu konudaki görüşünü 
ma’dûmun bir şey ve zât olduğu, âlemin 
de yoklukta iken varlığa gelmeyi kabul 
eden kadîm bir zâtının bulunduğu, bu zâ¬ 
tın yokluktan sonra varlığa geldiği şeklin¬ 
de aktarmaktadır (a.g.e., s. 36, 144). Ma‘- 
dûmun bir şey olup olmadığı meselesinin 
yoktan yaratma inancı bağlamında tartı¬ 
şılması kaçınılmaz bir sonuçtu ve Mu’tezi- 
le'nin yokluğu bir şey kabul eden görüşü 
âlemin yokken yaratıldığı inancına ters 
düşmekteydi. Böyle bir görüş yokluğa bir 
tür varlık izâfe etmek anlamına geleceğin¬ 
den âlemin yokluktan yaratıldığı inancı bir 
şeyden yaratıldığı inancına dönüştürül¬ 
müş olmaktaydı. Sünnî kelâm geleneğin¬ 
de Mu'tezile’ye karşı hiçliğin bir şey veya 
zât olmadığı fikrinin ısrarla vurgulanması 
âlemin kadîm olduğu gibi bir telakkiyi ön¬ 
lemeyi amaçlar. Nitekim VVolfson, Mutezi¬ 
le kelâmcılarının “bir şey ve zât” olarak ta¬ 
nımladıkları ezelî yokluğu Eflâtun’un ve 
hatta Aristo’nun ezelî maddesiyle karşı¬ 
laştırılabilir görmüş, bu anlayışın Grek fel¬ 
sefesinden intikal etmiş olabileceğini ileri 
sürmüştür (Kelam Felsefeleri, s. 278-279). 
Âlemin kıdemini çağrıştırması sebebiyle 
Sünnî kelâmcıları yaratmayı izah ederken 
bir dönemden sonra “yoktan" terimini ter- 
kedip bunun yerine “bir şeyden olmaksı¬ 
zın" veya “hiçbir şeyden" tabirlerini kullan¬ 
mışlardır. 

Felsefeyi “beşerin gücü ölçüsünde var¬ 
lık ve olayların (eşya) hakikatini bilmek" 
şeklinde tanımlayan Ya’küb b. Ishak el- 
Kindî’nin [Resâ’il, I, 97) şey terimini hem 
varlık hem de mahiyeti kapsayacak şekil¬ 
de kullandığı anlaşılmaktadır. Filozof, bir 
şeyin kendisinin illeti olamayacağına dair 
kanıtı geliştirirken terimi şeyin kendisi (zât) 
ya da mahiyeti, şeyin varlığı (eys) ve şeyin 
yokluğu (leys) terimleriyle birlikte, dolayı¬ 
sıyla hem özü hem de var oluşu kapsaya¬ 
cak biçimde kullanmaktadır [a.g.e., I, 123- 
124). Fârâbî de bir şeyin zâtının o şeyin 
mahiyeti olduğunu belirtir ( Kitâbü'l-Hu - 
rûf, s. 106). Fârâbî’nin şeytanımı şöyledir: 
“İster dış dünyada var olsun ister herhan¬ 
gi bir yönüyle kavranmış olsun, bölünmüş 


olsun ya da olmasın, nasıl olursa olsun, 
her mahiyeti bulunana şey denir." Filozo¬ 
fa göre şey dış dünyada gerçekten var ola¬ 
nı da olmayanı da kapsar; mevcut kelime¬ 
si ise ancak dış dünyada mahiyeti var olan¬ 
lar hakkında kullanılır, sadece zihinde ta¬ 
savvur edilenler için kullanılmaz. Bu bakım¬ 
dan şey kelimesi mevcuttan daha genel 
bir anlama sahiptir. Buna karşılık “hiçbir 
şey değil” ifadesiyle kastedilen anlam, ne 
dış dünyadaki bir varlığa ait olarak ne de 
zihinde kavram olarak “hiçbir mahiyeti bu- 
!unmayan"dır [a.g.e., s. 128). 

Fârâbî’nin bu düşüncelerine İbn Sînâ ta¬ 
rafından ontolojik açılımlar kazandırılmış¬ 
tır. Filozof mevcut, şey ve zaruri terimle¬ 
rinin ifade ettiği anlamları insan zihninin 
önsel (a priori) olarak kavradığını ve aslın¬ 
da tanımlanmalarına ihtiyaç bulunmadı¬ 
ğını belirtmektedir. Ona göre bu kavram¬ 
ları tanımlama teşebbüsleri sadece kav¬ 
ranmış bir şeyin farkına varsın diye zihni 
uyarmaya ve bu kavrayışı hatırlatmaya ya¬ 
rar. Bununla birlikte İbn Sînâ şey ve mev¬ 
cut terimlerinin aynı anlama gelmediğini 
varlık-mahiyet ayırımına başvurarak açık¬ 
lar. Mevcut terimi müsbetle (dış dünya¬ 
daki gerçekliği olumlanan) eş anlamlı iken 
şeyin bir hakikate sahip bulunmakla bir¬ 
likte dış dünyada mevcut olması gerek¬ 
mez. Meselâ üçgen kavramının bir haki¬ 
kati vardır; ancak üçgenin zihindeki anla¬ 
mıyla dış dünyada olumlanan bir varlığı 
yoktur. Eğer bu hakikatin bir varlığından 
söz edilecekse bunu o şeyin özel varlığı 
saymak ve varlığının zihinde bulunduğu¬ 
nu kabul etmek gerekir. Dış dünyada olum- 
lanmış bir varlığı bulunmayan hakikat ma¬ 
hiyet adını alır; mahiyetin kendisi dış dün¬ 
yada ontolojik realiteye sahip değildir. Do¬ 
layısıyla şey hem dış dünyadaki hem de 
zihindeki varlığı, mevcut ise sadece dış 
dünyadaki hakikati ifade etmektedir. İbn 
Sînâ'ya göre hiçbir şekilde kavranmaz olan 
yokluk hakikati bulunmadığından bir şey 
değildir. Kavranabilir mahiyetin, hakkında 
haber verilmesi uygun olan bir zihnî var¬ 
lık oluşu hakikati bulunduğuna işaret eder. 
Meselâ, “Kıyamet kopacaktır” önermesin¬ 
de “kıyamet” kavramı ile “kopmak" fiilinin 
anlamları zihinde mevcut olup kopmak fi¬ 
ili zihinde kıyamete yüklem yapılmaktadır. 
Henüz dış dünyada gerçeklik kazanma¬ 
mış olmakla birlikte kıyametin gerçeklik 
kazanacağının anlamlı biçimde haber ve¬ 
rilebilmesi bu haberin bizzat var oluş kav¬ 
ramının anlamıyla irtibatlıdır. Dış dünya¬ 
daki var oluşla aklî yönden mümkün an¬ 
lamlar olarak kavranan zihnî gerçeklikler 
mevcuttur ve onlar bu özel varlık tarzla¬ 


rıyla şey kavramının kapsamına girer. Aynı 
durum geçmişte vuku bulmuş şeyler için 
de söz konusu edilebilir. Dolayısıyla henüz 
var olmamış ya da bir dış dünya gerçek¬ 
liği olarak vuku bulmamış şeylerin sabit 
mevcudiyetleri yok diye şeyliklerinin de bu¬ 
lunmadığını ileri sürenler, şeyin aklî bir ha¬ 
kikatinin olabileceğini kavramayanlar ya 
da varlık-mahiyet ayırımını yapamayanlar¬ 
dır. Bu eleştirinin, hakkında haber verile¬ 
bilen ve kavranabilenlerin yok olması du¬ 
rumunda bir şeyliğe sahip bulunmadığını 
savunan, ontolojik olarak var olmakla şey 
olmayı özdeşleştiren kelâmcılara yönelik 
olduğu anlaşılmaktadır (eş-Şı’/a 5 el-Ilâhiy- 
yât [1], s. 29-34; Wisnovsky, sy. 26 [20061, 
s. 85-118). 

Konuyu vahdet-i vücûd metafiziği açı¬ 
sından ele alan Muhyiddin İbnü’l-Arabî 
şey terimini gerçeklik (ayn) kavramıyla öz¬ 
deş biçimde kullanır ve doktrininde önem¬ 
li yer tutan sabit gerçeklikler (el-a'yânu s- 
sâbite) için de dış dünyada gerçeklik kazan¬ 
mış nesneler için de şey olmanın söz ko¬ 
nusu edilebileceğini belirtir. Bu sebeple İb- 
nü’l-Arabî’ye göre, “O'nun zâtı müstesna 
her şey yok olacaktır" âyetinde geçen (el- 
Kasas 28/88) “her şey”in içine hem a‘yân-ı 
sâbitenin şeyliği hem dış dünyada var olan¬ 
ların şeyliği girmektedir. Âyette yer alan 
“O’nun zâtı müstesna" ifadesi şey’iyye te¬ 
riminin İlâhî zât için kullanılamayacağını 
göstermektedir ( el-Fütûhâtü ’l-Mekkiyye, 
1, 99; İbnü’l-Arabî’nin terimle ilgili genel 
yaklaşımı için ayrıca bk. el-Mu c cemü'ş-şûfi, 
s. 667-670). 
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SEYBÂN (Benî Seybân) 


r ~ı 

ŞEYBÂN (Benî Şeybân) 

( jLi jSj ) 

Adnânîler'e mensup 
bir Arap kabilesi. 


Bekir b. Vâil kabilesinin önemli kolların¬ 
dan olan Şeybânoğullan’nın atası Şeybân 
b. Sa’lebe’nin nesebi Adnân’a ulaşır. Şey- 
bân’ın soyu Zühl, Teym, Sa’lebe ve Avf isim¬ 
li oğullarıyla devam etmiştir. Kabile, Câhi- 
liye dönemindeki reisi Mürre b. Zühl'ün on 
çocuğundan çeşitli kollara ayrılmıştır. Meş¬ 
hur kolları arasında Hemmâm, Cessâs, 
Muhallim, Hâris, Ebû Rebîa ve Mürre sa¬ 
yılabilir. Câhiliye devrinde Yemâme ve Bah¬ 
reyn civarında ikamet eden Şeybânoğulla- 
rı, İslâm'ın ortaya çıktığı yıllarda Yemâme’- 
den Basra, el-Cezîre ve Diyarbekir’e kadar 
uzanan geniş bir alana yayılmışlardır. Bu 
dönemde büyük çoğunluğu putlara tapan 
Benî Şeybân’ın önemli şahsiyetlerinden bi¬ 
ri ünlü Arap kahramanı ve aynı zamanda 
şair Bistâm b. Kays'tır. Şeybânîler, Besûs 
savaşından sonra (yaklaşık 525) Bekir b. 
Vâil kabilesinin diğer kolları gibi Lahmîler’in 
hâkimiyeti altına girdiler. Lahmî Hükümda¬ 
rı Nu'mân b. Münzir, Sâsânî Hükümdarı 
Hüsrev Pervîz tarafından öldürülmeden 
önce sadakatlerinden dolayı hâzinesini ve 
silâhlarını Şeybânoğulları’na bırakmıştı. 
Hüsrev Pervîz’in Hîre valiliğine tayin etti¬ 
ği Tay kabilesinden İyâs b. Kabîsa'nın Nu‘- 
mânîn hâzinesini ve silâhlarını Şeybânîler’- 
den geri istemesi savaşa sebep oldu. Sâ- 
sânîier’in yenilgisiyle sonuçlanan Zûkâr sa¬ 
vaşında önemli rol oynayan Şeybânîler da¬ 
ha sonra Übülle şehriyle Hîre arasındaki 
geniş alanda Sâsânîler’le mücadeleyi sür¬ 
dürdüler. 

İbn Sa'd, Şeybânîler'den bir heyetin Me¬ 
dine’ye geldiğini ve Hz. Peygamber’e biat 
ederek müslüman olduğunu kaydeder (et- 
Tabakât, 1, 317-318). Medine’ye geliş tari¬ 
hi belli olmayan heyette yer alan Hureys 
b. Hassân, Resûl-i Ekrem’den Dehnâ boz¬ 
kırlarının kabilesine tahsis edildiğine dair 
bir belge talep etti. Resûlullah tarafından 
Şeybânoğulları'na verilmek istenen bölge¬ 
nin, heyetle birlikte Medine’ye gelen Benî 
Temîm'den Kayle bint Mahreme’nin çaba¬ 
ları sonucu Benî Temîm’de kalmasına ka¬ 
rar verildi ve bu husus yazılı bir belgeyle 
kayıt altına alındı (a.g.e., 1, 317-320). Hz. 
Ebû Bekir döneminde Medine’ye gelen 
Şeybânîler'den Müsennâ b. Hârise, kabile¬ 
sine yakın bölgelerde bulunan Sâsânî bir¬ 
likleriyle savaşmak üzere görevlendirilme¬ 


sini istedi. Bu isteği kabul edilince kendisi 
Hîre dolaylarında, amcasının oğlu Süveyd 
b. Kutbe Basra körfezi, Übülle ve çevresin¬ 
de akınlara başladılar. Başta Şeybânîler ol¬ 
mak üzere ağırlığını Bekir b. Vâil'in kolla¬ 
rının oluşturduğu birlikler tarafından ger¬ 
çekleştirilen bu seferler bölgenin İslâm¬ 
laşmasının yanında Sâsânî birliklerinin yıp¬ 
ratılarak bölge hakkında ayrıntılı bilgi edi¬ 
nilmesini de sağladı. 

Şeybânoğulları'nın büyük çoğunluğu Hz. 
Ali ile Muâviye arasındaki mücadelede Hz. 
Ali’ye destek verdi. Ancak daha sonra Hâ- 
ricîler’e katılarak Hâricî isyanlarında önem¬ 
li rol oynadılar. Emevîler zamanında büyük 
bir kısmı Irak'a yerleşen Şeybânîler, Şebîb 
b. Yezîd eş-Şeybânî’nin liderliğinde Hâri- 
cîler’le birlikte Küfe ve civarına baskınlar 
düzenlediler. Haccâc’ın ordularını birçok 
defa yenilgiye uğratan ve bir ara Kûfe’yi 
ele geçiren Şebîb’in Ahvaz'da Düceyl suyu¬ 
na düşüp boğulması (77/697) Emevîler’i 
rahatlattı. Son Emevî halifesi II. Mervân za¬ 
manında Şeybânîler’den Dahhâk b. Kays’ın 
liderliğinde ayaklanan Hâricîler, Kûfe’yi ele 
geçirip halktan büyük destek almalarına 
rağmen Emevî kuvvetlerine yenildiler (127/ 
745). Bu dönemde Şeybânîler özellikle el- 
Cezîre'de çok sayıda Hâricî isyanına önder¬ 
lik ettiler. 

Abbâsîler devrinde çıkan Hâricî isyanla¬ 
rında da Şeybânîler’in önemli rolü olduğu 
görülmektedir. Bununla birlikte yerleşik 
hayata geçenlerin sayısının hızla artma¬ 
sıyla Şeybânîler'in bir kısmı devlet hizme¬ 
tine girdi. Bu dönemde özellikle demog¬ 
rafik ve siyasal yapının değişmesi sebebiy¬ 
le el-Cezîre bölgesinde ortaya çıkan isyan¬ 
larda Şeybânîler'in etkisi azalmaya başla¬ 
dı. Şeybânîler’e mensup Şeyhoğulları aile¬ 
sinin Diyarbekir bölgesine hâkim olmasın¬ 
dan sonra bu bölgede de Hâricîler’e des¬ 
tek azaldı. Öte yandan Şeybânîler’den ba¬ 
zı gruplar yerleşik hayatı benimsemeyip 
isyan hareketleri içerisinde yer almayı sür¬ 
dürdüler. Nitekim Karmatî hareketinin ku¬ 
rucusu olarak kabul edilen Hamdân'ın asıl 
destekçileri Kûfe’ye yerleşen Benî Şeybân 
ve Bekir b. Vâil mensuplarıdır. 

Şeybânoğulları'ndan Benî Yezîd, Abbâ¬ 
sîler döneminde 861-1075 yılları arasında 
Şirvan taraflarına hâkim oldu. Mürreoğul- 
ları’na mensup olan Yezîdoğulları, adları¬ 
nı Yezîd b. Mezyed b. Zâide’den almakta¬ 
dır. Vali ve kumandan sıfatıyla Abbâsî Dev¬ 
leti hizmetinde bulunan Yezîd başta Hâri¬ 
cî isyanları olmak üzere çeşitli ayaklanma¬ 
ları bastırmakla görevlendirildi. Azerbay¬ 


can, Şirvan, Bâbülebvâb ve Musul valiliği 
yaptı. Ölümünden (185/801 ) sonra Hârû- 
nürreşîd onun yerine oğlu Esed b. Yezîd’i 
vali tayin etti. Yezîd’in diğer oğlu Muham- 
med de meşhur bir kumandandı. Aile men¬ 
subu bazı kumandan ve yöneticiler Emîn 
ile Me'mûn arasındaki mücadelede Emîn'in 
tarafını tuttular. Yezîd’in bir diğer oğlu Hâ- 
lid. Halife Mu’tasım-Billâh devrinde ikinci 
defa İrmîniye bölgesi valiliğine getirildi. Şey- 
bânoğulları’nın yoğun olarak yaşadığı Di- 
yârırabîa bölgesi de kendisine bağlandı. Ve¬ 
fatından sonra (230/844) yerine el-Cezîre 
valisi oğlu Muhammed tayin edildi. Onun 
adına Şirvan’da valilik yapan kardeşi Hey¬ 
sem b. Hâlid, Halife Mütevekkil-Alellahîn 
katliyle başlayan karışıklıkların ardından 
Şirvanşah unvanıyla bağımsızlığını ilân et¬ 
ti (247/861). Böylece Şeybânî hâkimiyeti 
bağımsızlığa kavuşmuş oldu. 

V. (XI.) yüzyılda Fâtımîler’e bağlı olarak 
Yemen'de hüküm süren Suleyhîler’den Ali 
b. Muhammed, Hadramut’u ele geçirip 
(455/1063) bölgenin yönetimini Ma’n b. 
Zâide eş-Şeybânî'nin soyundan gelen bir 
aileye bıraktı. Ancak bu aile daha fazla ha¬ 
raç ödemeyi reddedince Suleyhîler onla¬ 
rın yerine Şiî Züreyller’i görevlendirdi (476/ 
1083) Şair Nâbiga başta olmak üzere Şey¬ 
bânîler’den çok sayıda şair ve âlim yetiş¬ 
miştir. Ünlü nesep âlimleri Dağfel b. Han- 
zale ile İbnüî-Kelbî’nin hocalarından Hırâş 
b. İsmâil, Mecdüddin İbnü’l-Esîr, İzzeddin 
İbnü’l-Esîr, Ziyâeddin İbnü’l-Esîr ve İbnü’l- 
Fuvatî bunlar arasında sayılabilir. Ahmed 
b. Hanbel de anne tarafından bu kabileye 
mensuptur. 
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ŞEYBÂN b. SELEME 


r 

ŞEYBÂN b. SELEME 

( AûJLj ) 

(ö. II. [VIII.] yüzyılın ortalan [?]) 

Haricî fırkalarından 

Seâlibe’ye bağlı 
Şeybâniyye’nin kurucusu 
(bk. SEÂLİBE). 

r 

ŞEYBÂNÎ, Ebû Amr 
(bk. EBÛ AMR eş-ŞEYBÂNÎ). 

r 

ŞEYBÂNÎ, Ebû Bekir 
(bk. İBN EBÛ ÂSİM). 

r 

ŞEYBÂNÎ, Ebû Nasr 

( yai jjI ) 

(ö. 1308/1891) 

Kaçarlar devri Fars şairi. 

1241 (1825-26) yılında Kâşân’da doğdu. 
Adı Fethullah’tır. Soyu Arap kabilelerinden 
Benî Şeybân’a dayanır. Cebeliâmil bölge¬ 
sinde yaşayan ataları Nâdir Şah zamanında 
veya ondan biraz önce İran’a göç etmiş¬ 
tir. “Şeybânî" mahlasını kullanması da bun¬ 
dan dolayıdır. Dedesi Emîr Muhammed Hü¬ 
seyin Han, Kaçarlar hânedanının kurucu¬ 
su Ağa Muhammed Şah zamanında ( 1786- 
1797) Netanz, Kâşân, Cevşikân ve Kum'- 
da valilik yapmış önemli bir devlet ada¬ 
mıydı. Babası Muhammed Kâzım Han da 
Kaçar Muhammed Şah devrinde ( 1834- 
1848) müstevfîlik yapmış, Kâşân ve He- 
medan’ın malî yönetimi ona verilmişti. 
Şeybânî, gençlik döneminde Muhammed 
Şah'ın hizmetinde iken veliaht Nâsırüd- 
din Mirza'nın nedimi oldu, Muhammed 
Şah ve onun şehzadeleri için yazdığı ka¬ 
sideleriyle tanındı. Ancak Nâsırüddin Şah 
tahta çıktığında (1848) onu çekemeyenler 
tarafından saraydan uzaklaştırıldı. Heme- 
dan. Kirman ve diğer bazı şehirleri dolaş¬ 
tı; birçok âlim, şeyh ve şairin sohbetinde 
bulundu; tasavvufa intisap etti ve nihayet 
Horasan’a gitti. 

Kaçarlar'ın Horasan valisi Hüsâmüssal- 
tana Murad Mirza'nın kumandasındaki or¬ 
du 1272 (1856) yılında Herat'ı muhasara 
ettiğinde Şeybânî de Türbe-i Câm ordu¬ 
sunda Muzafferüddevle Paşa Han’ın mai¬ 
yetinde idi; şehrin alınışını bildiren man¬ 
zum fetihnâmeyi o yazdı (şiirin bir kısmı 
için bk. Ahmed Dîvân Bîgî, II, 932-935; Rı- 


— I zâ Kulı Han Hidâyet, 11/2, s. 728-729). Fe- 

tihnâmesini beğenen Hüsâmüssaltana Şey- 
bânî'yi özel mektuplarının münşiliğine ge¬ 
tirdi ve ondan elçi olarak faydalandı. Şey¬ 
bânî bu vesileyle Herat bölgesindeki yöne¬ 
ticilerle yakınlık kurdu. Afgan Emîri Dost 
Muhammed’in kardeşi Muhammed A’zam 
Han’ın oğlu Sultan Ahmed Han'ın sevgisi- 
-I ni kazandı. Mezârışerif, Belh ve Tohâris- 
tan’ı gezdi. Burada yine kendisini çekeme- 
_l yenlerin töhmetinden kurtulamadı, İngi¬ 
liz dostu ve casusu olmakla suçlandı. Hal¬ 
buki İngilizler derviş görüntüsüyle onu İran 
^ casusu sanmıştı. İran ordusu Herat’ı ter- 
kedince Şeybânî Belh’e gitti. Daha sonra 
Tahran’a döndüyse de kendisine yönelik 
muhalefet sebebiyle oradan ayrılıp Kâşân’a 
j geçti ve burada bir medrese ile imaret 
yaptırarak uzlete çekildi. Ancak bu durum 
-g uzun sürmedi. Benî Hâlid kabilesinin zu¬ 
lümlerinden şikâyet etmek üzere Tahran'a 
gitti. Sadrazam Mirza Ali Asgar Han Emî- 
nüssaltana ve diğer devlet ileri gelenleri¬ 
nin hizmetinde çalıştı. Onlar adına eser¬ 
ler kaleme aldı ve kasideler yazdı. Uğradığı 
haksızlığın önlenmesi için ferman çıkart- 
tıysa da Kâşân’a döndüğünde bütün mal 
ve mülküne el konulduğunu gördü, zor ve 
sıkıntılı bir dönem yaşadı. Ömrünün son¬ 
larında tekrar yerleştiği Tahran'da 20 Re- 
ceb 1308 (1 Mart 1891) tarihinde vefat et¬ 
ti. 

Ebû Nasr Şeybânî şiirleri yanında ne¬ 
sirde de başarılı olmuştur. 1273’te (1856- 
57) yazdığı Makâlât-ı Ebû Nasr Şeybâ¬ 
nî adlı eseri bir otobiyografi özelliği taşır. 
Devrinde sebk-i Hindî üslûbuna şiddetle 
karşı çıkan önemli şairlerden olan Şeybâ- 
nî'nin çektiği sıkıntılar ve uğradığı haksız¬ 
lıklar yüzünden şiirlerinde şikâyetleri ağır 
basar. Ayrıca çağdaşı şairlerden farklı ola¬ 
rak dönemin sosyal ve siyasal yapısını, yö¬ 
neticileri açıkça eleştirmesi bakımından 
dikkat çeker. Bu sebeple Kaçarlar dönemi 
tezkirelerinde şiirlerine yer verilmez. İs- 
mâil Nasîrî Karacadâğî, Şeybânî'nin Derc-i 
Dürer (Tahran 1300, taşbaskı), Feth u Za¬ 
fer, Genc-i Güher, Mes c ûdnâme, Teng-i 
Şekker, Zübdetü'l-âşâr, Şerefü'l-mü- 
lûk, Kâmrâniyye, Hitâb-ı Ferah, Fevâ- 
kihu's-seher, Cevâhir-i Mahzun, Le’â- 
lî-i Meknûn, Neşâyih-i Manzume ve 
Yûsufiyye gibi şiir mecmualarındaki ka¬ 
side, gazel, rubâî, kıta ve dû-beyitten olu¬ 
şan şiirlerinden yaptığı seçmeleri bir mu¬ 
kaddimeyle birlikte yayımlamıştır (Mün- 
tehab ez Mecmtfa-i Beyânât-ı Şeybânî, 
İstanbul 1308). Şeybânî'nin divanı Ahmed 
Keremî tarafından neşredilmiş (Tahran 
1371 hş.), Nâsır Âmilî de şiirlerinden bir 
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seçme yaparak yayımlamıştır (Ber Güzî- 
de-i Eş c âr-ı Ebû Nasr Fethullâh Hân Şeybâ¬ 
nî be-Intihâb-ı Serâyende, Tahran 1385 hş.). 
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ŞEYBÂNÎ, Muhammed b. Haşan 

( ^LAİI ) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. el-Hasen 
b. Ferkad eş-Şeybânî 
(ö. 189/805) 

Ebû Hanîfe'nin önde gelen talebesi, 
eserleriyle Hanefî mezhebinin 
^görüşlerini kayıt altına alan müctehid^ 

132 (749-50) yılında Vâsıt’ta dünyaya 
geldi. Bazı kaynaklarda 131 veya 135 
(752-53) yılında doğduğu söylenmekte¬ 
dir. Ailesi Abbâsî hilâfetinin kurulması 
üzerine Vâsıt’ı terkedip Kûfe’ye yerleşmiş 
ve Şeybânî burada yetişmiştir. On dört ya¬ 
şından itibaren dört yıl Ebû Hanîfe’nin ilim 
meclisinde bulunan Şeybânî, hocasının ve¬ 
fatından sonra onun fıkhî görüşlerini ve 
yöntemini başta Ebû Yûsuf olmak üzere 
talebelerinden öğrenmeye devam etti (Se- 
rahsî, el-Uşûl, I, 378-379). Ayrıca Kûfe’deki 
hadisçilerin ve diğer âlimlerin ders halka¬ 
larına katılarak onlardan ilim tahsil etti 
(Hatîb, II, 172). Kûfe’deki öğrenimini ta¬ 
mamlayınca hadis konusunda derinleşmek 
için gittiği Medine’de üç yılı aşkın bir süre 
kaldı ve İmam Mâlik’ten ei-Muvafîa’ı din¬ 
ledi. Ardından Mekke'de Süfyân b. Uyey- 
ne'den, Dımaşk’ta Evzâî’den, Horasan'da 
Abdullah b. Mübârek'ten ve Basra'da çe¬ 
şitli âlimlerden ders aldı. İlim yolculukları 
sona erdiğinde Bağdat'a yerleşti. Şöhre¬ 
tini duyanlar ondan hadis ve fıkıh dersle¬ 
ri almaya başladı. İlmî birikimi ve anlatım 
gücüyle dikkatleri üzerine çekti, Bağdat¬ 
lılar tarafından Ebû Yûsuf’a tercih edil¬ 
meye başlandı ve onun vefatının ardın¬ 
dan ehl-i re’yin lideri konumuna yükseldi. 
Şeybânî’den ders alanlar arasında Şuayb 
b. Süleyman el-Keysânî, Ebû Süleyman el- 

Tanzanya 
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Cûzcânî, Ebû Hafs el-Kebîr, Hişâm b. Ubey- 
dullah er-Râzî, îsâ b. Ebân, İbn Semâa, İs- 
mâil b. Tevbe el-Kazvînî, İmam Şâfiî ve 
Mâliki fıkhının tedvininde önemli yere sa¬ 
hip olan Esed b. Furât bulunmaktadır. 

Şeybânî’nin yaşadığı dönemde Abbâ- 
sî halifelerinden Ebü’l-Abbas es-Seffâh, 
Mansûr, Mehdî-Billâh, Hâdî-İlelhak ve Hâ- 
rûnürreşîd iktidarda bulunmakla birlikte 
kaynaklarda onun sadece Hârûnürreşîd ile 
ilişkisinden söz edilmekte ve bunun da Ebû 
Yûsuf'un tavsiyesiyle başladığı belirtilmek¬ 
tedir. Hârûnürreşîd, Şeybânî’yi yine Ebû 
Yûsuf’un tavsiyesiyle Abbâsî halifelerinin 
yazlık başşehri Rakka kadılığına tayin et¬ 
ti. Şeybânî bu esnada İlmî çalışmalarına 
ara vermeyip eı-Rakkıyyât ve es-Sece- 
dât adlı iki eser yazdı (Keşfü’z-zunün, il, 
1424, 1669). Hârûnürreşîd, Zeydî imamı 
Yahyâ b. Abdullah’ın 176 (792) yılındaki is¬ 
yanından dolayı onunla istişare ettiğinde 
(Taberî, IV, 631) Ali evlâdı taraftarı oldu¬ 
ğu izlenimi uyandırdığı için halifenin güve¬ 
nini kaybetti, 187’de (803) kadılık görevin¬ 
den azledilerek fetva vermesi yasaklandı 
ve eserlerinde isyana sürükleyen görüşle¬ 
rin bulunup bulunmadığı kontrol edildi. 
Ardından Hârûnürreşîd, bu olayda kendi¬ 
sinin kusurlu olduğunu anlayıp Şeybânî ile 
temasını sürdürdü ve Ebû Yûsuf vefat 
edince onu başkadılığa getirdi. Şeybânî ha¬ 
yatının sonuna kadar bu görevde kaldı. 189 
(805) yılında Hârûnürreşîd’in refakatinde 
gittiği Rey’de vefat etti ve oraya defnedil¬ 
di. Bazı kaynaklarda 187'de (803) öldüğü 
belirtilmektedir. 

İlmî Şahsiyeti. Ebû Yûsuf gibi Şeybânî’¬ 
nin de ietihaddaki derecesi hakkında fark¬ 
lı görüşler ileri sürülmekle birlikte onun 
mutlak müetehid seviyesinde olduğu gö¬ 
rüşü daha kuvvetli kabul edilmektedir. A) 
İctihad Anlayışı. Şeybânî, içtihadın mute¬ 
ber sayılabilmesi için mutlaka sağlam bir 
dayanağının bulunması gerektiğini düşün¬ 
düğünden galip olmayan zanla görüş be¬ 
lirtmeye karşı çıkar (el-Hücce, IV, 94-97). 
Ona göre her müetehidin içtihadı değer¬ 
lidir ve müetehid kendi içtihadıyla bağlı¬ 
dır; ancak müetehid içtihadında yanılabi¬ 
lir; ietihadî hüküm nas gibi olmayıp müe¬ 
tehid başka delillerle karşılaşınca içtiha¬ 
dını değiştirebilir (el-Câmi c u’l-kebîr, s. 12). 
Şeybânî'nin eserlerinde geçen "kişinin ken¬ 
disiyle Allah arasında” ifadesi (el-Aşl, II, 33, 
49, 67), onun zihninde daha sonra oluşan 
tabirle kazâen ve diyâneten ayırımının bu¬ 
lunduğunu göstermektedir (el-Hücce, III, 
333-334). Ortaya koyduğu ictihadlarla ken¬ 
disi de hukukta tek bir uygulamanın her 
zamanda ve her yerde geçerli sayılmadı¬ 


ğını, kesin naslara dayanmayan bazı uy¬ 
gulamaların sosyal şartların değişmesi ve 
zaruret karşısında değişikliğe uğrayabile¬ 
ceğini kabul ettiğini göstermiştir (el-Âşâr, 
nşr. M. Abdurrahman Gazanfer, s. 362). 

B) Dayandığı Kaynaklar. 1. Kitap. Özel¬ 
likle re’y ile bilinemeyecek konularda fıkhî 
hükümleri demlendirirken yer yer Kur’an 
âyetlerine atıfta bulunan Şeybânî’nin ön¬ 
ce Kur’an'ı, ardından sünneti zikretmesi 
(el-Hücce, II, 179-180) Kur’an'ı birinci kay¬ 
nak saydığını göstermektedir. 2. Sünnet. 
Açık biçimde ifade etmemekle birlikte or¬ 
taya koyduğu fıkhî çözümlerden Şeybânî’¬ 
nin sünnetin temel işlevinin kitabın müc¬ 
melini açıklama, âmmını tahsis etme ve 
hükmü üzerine ziyade getirme gibi yollar¬ 
la kitabı açıklama (beyan) olduğunu kabul 
ettiği anlaşılmaktadır ( a.g.e., II, 366-367; 
Mâlik b. Enes, s. 220-221). Meselâ sünne¬ 
te dayanarak namazda kişinin kendisi du¬ 
yacak kadar gülmesinin hem namazı hem 
abdesti bozacağı hükmünü benimsemiş¬ 
tir (el-Aşl, I, 166). Bazılarınca, sünnetin ib- 
tidâen hüküm koyması kapsamında sayı¬ 
lan bu gibi örneklerin sünnetin kitabın hük¬ 
müne ziyade getirmesi olarak nitelenme¬ 
si daha isabetlidir; çünkü abdesti bozan 
şeylere Kur'an'da işaret edilmiş (en-Nisâ 
4/43; el-Mâide 5/6), sünnet ise bunlara zi¬ 
yade getirmiştir. Prensipte sünnetin teşrîî 
değerini kabul eden, ibadetlerle ilgili ko¬ 
nularda daha yoğun olmak üzere fıkhî çö¬ 
zümlerinde sünnete çokça atıfta bulunan 
Şeybânî, Hz. Peygamberin başka bir be¬ 
yanına dayanarak veya Kur’an’dan ilham 
alarak bazı uygulamalarını onun şahsına 
özel sayar ve bunlarla amel edilemeyece¬ 
ğini söyler (el-Âşâr, nşr. M. Abdurrahman 
Gazanfer, s. 196; Mâlikb. Enes, s. 106-107). 
3. İcmâ. Şeybânî, âlimlerin bir meselenin 
hükmü üzerinde görüş birliğine varmala¬ 
rını bağlayıcı bir delil kabul eder ve icmâa 
deliller hiyerarşisinde sünnetten sonra yer 
verir. Eserlerinde icmâa atıfta bulunurken 
çok defa icmâ edenleri belirtip herkesin, 
sahâbenin, tâbiînin. Küfe ehlinin, İrak ve 
Medine ehlinin icmâından bahseder, ba- 
zan da icmâı kimlerin icmâı olduğunu söy¬ 
lemeden mutlak şekilde kullanır. Şeybâ¬ 
nî’nin sahâbe dışındakilerin icmâından da 
bahsetmesi, icmâı sadece sahâbe döne¬ 
mine has görmeyip ileriki dönemlerde de 
meydana gelebileceği görüşünü benimse¬ 
diğini göstermektedir (el-Hücce, II, 313; 
Mâlik b. Enes, S. 86). 4. Önceki Şeriatlar. 
Kur'an’da zikredilen geçmiş şeriatlara (şer'u 
men kablenâ) ait hükümlerin dikkate alın¬ 
ması gerektiği görüşünde olan Şeybânî, ri¬ 
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vayetlerde geçen bu şeriatlara ait hüküm¬ 
lere -ibtidâen hüküm kaynağı saymasa da- 
belli bir değer atfeder (el-Hücce, III, 375; 
IV, 321 ). S. Sahâbî Sözü. Şeybânî’nin fıkhî 
çözümlerinde dayandığı kaynaklardan biri 
de sahâbî kavlidir (a.g.e., II, 568, 621-622). 
Sahâbenin ittifakını bağlayıcı gören Şey¬ 
bânî ihtilâf etmeleri durumunda bu gö¬ 
rüşlerden birini tercih eder, tamamen on¬ 
ların kavilleri dışına çıkmaz. Kendisine ula¬ 
şan farklı sahâbî sözleri arasında tercihte 
bulunurken sahâbîlerin ilimdeki derecele¬ 
rini, sahâbî kavlinin naslara ve müslüman- 
ların çoğunluğunun kabulüne uygunluğu¬ 
nu ve özellikle ibadetle ilgili konularda ihti¬ 
yat prensibine uymasını dikkate alır; ba- 
zan tercih yaparken birden fazla ölçütü 
göz önünde bulundurur. Tebeu’t-tâbiînden 
olan Şeybânî zaman zaman tâbiînin hu¬ 
kukî çözümlerine de atıfta bulunmuştur 
(el-Aşl, II, 154-155). Şeybânî tâbiîn büyük¬ 
lerinden en çok, içerisinde yer aldığı eko¬ 
lün önde gelen fakihlerinden olan İbrâhim 
en-Nehaî’yi referans göstermiştir. 6. Örf. 
Özellikle hakkında nas bulunmayan ko¬ 
nularda halkın uygulamalarını dikkate alan 
Şeybânî’nin eserlerinde dille ilgili olan ye¬ 
min ve eman bahislerinde örfe önemli bir 
yer verdiği görülmektedir (a.g.e., III, 231, 
243, 250, 348-349). Şeybânî şartların de¬ 
ğişmesiyle örfün de değişebileceğini ka¬ 
bul eder ve fıkhî çözümlerinde bunu dikka¬ 
te alır (a.g.e., III, 255). Bu da onun sosyal 
gerçeklere önem verdiğini göstermekte¬ 
dir (ayrıntılı bilgi için bk. Taş, s. 88-116). 

C) Metodu. 1. Naslardan Hüküm Çıkar¬ 
mada Dikkate Aldığı Prensipler. Sadece 
hakkında açık nas bulunmayan konular¬ 
da içtihada başvuran Şeybânî konuyla il¬ 
gili delâleti açık nas mevcutsa bu yola git¬ 
mez (el-Hücce, II, 195-196). Naslardayer 
alan her emri vücûba, her nehyi de tahrî- 
me hamletmez, bazı emirlerin tavsiye, ba¬ 
zı nehiylerin kerâhet ifade ettiği görüşün¬ 
dedir (a.g.e., I, 281-283; Mâlikb. Enes, s. 
138). Naslardaki mutlak ve âm lafızları 
mümkün oldukça ıtlâkını ve umumiliğini 
koruyarak ele alır ( el-Hücce, II, 256-258; 
IV, 382-383) Şeybânî, bütün hukukî me¬ 
selelerin nasların lafzıyla çözüme kavuş¬ 
turulamayacağının farkındadır, bu sebep¬ 
le naslardan hüküm çıkarmada aklî pren¬ 
siplere de yer vermiştir. Şeybânî, “Hakkın¬ 
da rivayet gelmeyen şeyin hakkında riva¬ 
yet gelenler arasında ona benzeyene kıyas 
edilmesi gerekir” sözüyle (a.g.e., I, 19, 45) 
kıyasa işaret etmiş, kıyasın dört rüknünü 
(makis aleyh, aslın hükmü, makis, illet) 
açıkça ifade etmese de bunları kıyası kul- 
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landığı fıkhî çözümlerde gözetmiştir (a.g.e., 
II, 649-650). Kıyasa aykırı olan "eser”deki 
hükmü kıyasa dayanak yapmayan Şeybânî 
icmâ veya mezhep içi icmâ ile sabit olan 
hükmü (a.g.e., II, 313) makis aleyh yapar. 
İstihsan Hanefi usulcüleri tarafından “kı¬ 
yası (yerleşik kuralı) terketme" anlamında 
kullanılmış olup, Şeybânî eser, sahâbî sö¬ 
zü, örf, kapalı kıyas, zaruret ve özellikle 
ibadetlerle ilgili konularda ihtiyat sebe¬ 
biyle kıyası terkedip istihsana başvurmuş¬ 
tur. Şeybânî’nin fıkhî çözümleri incelendi¬ 
ğinde zararı giderme ve yararlı olanı sağ¬ 
lama şeklinde özetlenebilecek olan nasla- 
rın ortak amacını (hikmet) iki yönüyle dik¬ 
kate aldığını gösteren pek çok örnekle kar¬ 
şılaşılır. Bu bağlamda önemli bir yere sa¬ 
hip olan zaruretin ölçüsünü ölüm tehlike¬ 
si, kalıcı hastalığa yakalanmaktan korkul¬ 
ması ve dayanılmayacak derecede şiddet¬ 
li acı şeklinde belirler. Mükrehin bazı tasar¬ 
ruflarını geçersiz sayması (el-Aşl, II, 182) 
fıkhî çözümlerinde meşakkati dikkate al¬ 
ması gibi örnekler de bu anlayışın izlerini 
taşır. Bireyin ve toplumun ihtiyaçlarını göz 
önüne aldığını, naslardaki bazı hükümleri 
insanların yararını gözeterek yorumladı¬ 
ğını, bazı durumlarda kolaylık yönünü ter¬ 
cih ettiğini gösteren çözümler de onun ya¬ 
rar düşüncesine özel önem verdiğini orta¬ 
ya koymaktadır. Bazı çözümlerinde Şeybâ¬ 
nî’nin istishâb prensibini dikkate aldığı gö¬ 
rülür (a.g.e., I, 119-120; el-Âşâr, nşr. M. Ab- 
durrahman Gazanfer, s. 341 ). Şeybânî, özel¬ 
likle ibadetle ilgili konularda yerine geti¬ 
rilmesi zorluğa yol açmaması kaydıyla ihti¬ 
yat prensibini esas almıştır (el-Aşl, III, 68- 
70). 2. Çelişen Rivayetler Arasında Tercih 
Kriterleri. Fıkhî çözümlere kaynaklık ede¬ 
cek farklı rivayetlerin karşıt sonuçlar orta¬ 
ya çıkarması durumunda Şeybânî’nin özel¬ 
likle şu kriterlere göre tercihte bulundu¬ 
ğu anlaşılmaktadır: Râvilerin ilmi ve çok¬ 
luğu, nassın zâhirine daha uygun olma, 
sahâbî sözüyle desteklenme, yeni açıkla¬ 
ma getirme, daha kolay çözüm içerme, 
ihtiyat prensibine uygun bulunma, daha 
sonraki tarihte vârit olma (neshetme konu¬ 
munda bulunma) (el-Hücce, il, 754-758, 768- 
770; ayrıntılı bilgi için bk. Taş, s. 125- 
153). 

D) Hanefî Mezhebindeki Yeri ve Mez¬ 
hepteki Rolü. Ebû Hanîfe’nin ders halka¬ 
sında sağladığı serbest tartışma ortamı, 
ortak temel prensipleri benimseyen müc- 
tehid öğrencilerinin görüşlerini açık biçim¬ 
de ifade etmesine imkân vermiş, netice¬ 
de Hanefî mezhebinin temel görüşleri ko¬ 
lektif bir çalışmanın ürünü olarak ortaya 


çıkmıştır. Ebû Hanîfe’den sonra mezhe¬ 
be en çok katkısı bulunan Ebû Yûsuf ve 
Şeybânî gerek kendi aralarında gerekse 
Ebû Hanîfe ile birçok meselede görüş ay¬ 
rılığına düşmekle birlikte Şeybânî bu ko¬ 
nuda genel bir değerlendirmede bulun¬ 
madığı gibi çoğu zaman ihtilâf sebepleri¬ 
ni mesele düzeyinde de açıklamamıştır. 
Üçünün ihtilâf ettiği fer'î meseleler ince¬ 
lendiğinde görüş ayrılıklarının önemli kıs¬ 
mının meseleye farklı açılardan bakma, 
hadislerin kabulünde farklı kriterler be¬ 
nimseme, rivayetleri farklı şekilde yorum¬ 
lama, farklı sahâbî veya tâbiî kavliyle des¬ 
teklenen görüşleri esas alma ve örfe ön¬ 
celik verme gibi sebeplerden kaynaklandı¬ 
ğı görülmektedir. Şeybânî’nin Hanefî mez¬ 
hebine katkıları şu şekilde özetlenebilir: 
Şeybânî ekolün görüşlerini nakledip kay¬ 
detmiştir. Ebû Hanîfe’nin ders halkasın¬ 
da meseleler ele alınıp tartışılıyor, fakat 
düzenli biçimde kayıt altına alınmıyordu. 
Kendi görüşleri yanında Ebû Hanîfe’den 
ve onun diğer talebelerinden öğrendikle¬ 
rini yazarak mezhebin fıkhî görüşlerini bir 
bütün halinde tasnif edip sonraki nesillere 
aktaran ilk kişi Şeybânî'dir. Mezhep âlim¬ 
leri de bu konuda onun eserlerini esas ka¬ 
bul etmiştir. Fıkıh ilminin gelişmesi açısın¬ 
dan önemli bir dönüm noktası olan fıkhî 
konuların kitab, bab ve fasıllara ayrılarak 
yazılması, ekolün görüşlerinin orijinal bir 
metoda göre kayıt altına alınıp belli bir 
sisteme oturtulması hususunda da Şey¬ 
bânî öncü konumundadır. Şeybânî’nin eser¬ 
leri, Hanefî mezhebini meydana getiren 
ortak birikimde onun da önemli bir paya 
sahip olduğunu ve farklı ictihadlarıyla eko¬ 
lün görüşlerinin zenginleşmesine ciddi kat¬ 
kılar sağladığını gösteren örneklerle do¬ 
ludur. Onun zamanında biri kendisinin de 
içinde yer aldığı Küfe merkezli Irak ekolü, 
diğeri Medine merkezli Hicaz ekolü revaç¬ 
ta olduğundan İlmî rekabet esasen bu iki 
ekol arasında cereyan etmiştir. Şeybânî, 
el-Muvatta > rivayetinde ve özellikle el- 
Hücce' de iki tarafın ihtilâfa düştüğü konu¬ 
ları mukayeseli biçimde ele alarak kendi 
ekolünün görüşlerini savunmuştur. Bu çer¬ 
çevede sıkça Medine ehlini başta kendileri¬ 
nin rivayet ettikleri olmak üzere hadislere 
uymamakla ve görüşlerinde çelişkiye düş¬ 
mekle itham ederken bir yandan kendi¬ 
lerinin hadisleri terketmediklerini vurgu¬ 
lamak, diğer yandan da ietihadda tutarlı¬ 
lığa büyük önem verdiklerine dikkat çek¬ 
mek istemiştir (ayrıntılı bilgi için bk. Taş, 
s. 154-183). 

Eserleri. A) Fıkıh. 1. el-Aşl*. el-Meb- 
sûf olarak da bilinir. Şeybânî’nin Bağdat'a 


taşınmadan önce Kûfe'de iken imlâ etti¬ 
ği bu eser birçok öğrencisi tarafından ri¬ 
vayet edilmiştir. Şeybânî’nin en hacimli ve 
önemli eseri sayılan, bir anlamda diğer 
eserlerinin ve özellikle zâhirü’r-rivâye olan¬ 
ların temelini oluşturan, bazı yerlerinde so- 
ru-cevap üslûbu kullanılan eserin tama¬ 
mına yakın kısmını içeren nüshaları günü¬ 
müze ulaşmıştır. el-Aşl’ ın “Kitâbü’l-büyû’” 
kısmı Şefik Şehâte tarafından bir cilt (Ka¬ 
hire 1954), bir bölümü de Ebü'l-Vefâ el- 
Efgânî tarafından dört cilt (Haydarâbâd 
1969-1973) halinde neşredilmiştir. Daha 
sonra iki çalışma birleştirilip hepsi Efgâ- 
nî’ye nisbet edilerek tekrar yayımlanmış¬ 
tır (I-V, Beyrut 1410/1990). Eserin tamamı¬ 
nı Mehmet Boynukalın tahkik etmiş olup 
henüz yayımlanmamıştır. 2. el-Câmi c u ş- 
şağir*. Şeybânî, el-Aşl’ ı yazdıktan sonra 
Ebû Yûsuf’un kendisinden öğrendiği Ebû 
Hanîfe’ye ait görüşleri ihtiva eden bir eser 
yazmasını istemesi üzerine kaleme alın¬ 
mıştır. Ebû Hanîfe'nin görüşlerini “Muham¬ 
med an Ya’küb an Ebî Hanîfe” şeklinde 
aktaran Şeybânî birçok yerde kendisinin 
ve Ebû Yûsuf'un görüşlerini de belirtmek¬ 
tedir. Eserde hemen hiç delil zikredilme- 
miştir. el-Câmfu'ş-şağir’m muhtelif bas¬ 
kıları yapılmıştır (Abdülhay el-Leknevî, en- 
Nâffu’l-kebîr içinde, Leknev 1291; Bulak 
1302; Beyrut 1406/1986). 3. el-Câmi c ul- 
kebîr*. el-Câmi c u'ş-şağir’ den sonra te¬ 
lif ettiği daha hacimli bu eserde Şeybânî 
rivayet üslûbuna başvurmaksızın doğru¬ 
dan meseleleri ele almakta, başta yemin 
olmak üzere sözlü tasarruflarla ilgili ko¬ 
nuları incelerken yaptığı dil ağırlıklı yorum¬ 
larla dilde de üstat olduğunu ortaya koy¬ 
maktadır (nşr. Ebü’l-Vefâ el-Efgânî, Hay- 
darâbâd-Kahire 1356, 1399). 4. ez-Ziyâ- 
dât*, Ziyâdâtü'z-Ziyâdût. el-Câmi‘u'1- 
kebîr den sonra telif edilen küçük hacim¬ 
li bu iki eserin çeşitli kütüphanelerde yaz¬ 
maları mevcuttur (Sezgin, I, 422-423). Şem- 
süleimme es-Serahsî ve Ahmed b. Mu¬ 
hammed el-Attâbî'nin Ziyâdâtü'z-Ziyâ- 
dât şerhlerini tahkik edip yayımlayan Ebü’l- 
Vefâ el-Efgânî, her iki şerh içinde yer alan 
metni tesbit etmeye çalışarak parantez 
içerisinde göstermiştir (Serahsî, en-Nüket 
|nşr. Ebü’l-Vefâ el-Efgânî], Lahor 1981; At- 
tâbî, Şerhu Ziyâdâti’z-Ziyâdât ISerahsî, en- 
Nüket içindel). S. es-Siyerü'ş-şağir. Dev¬ 
letler hukukuyla ilgili olup el-Aşl’ ın nüs¬ 
haları içinde günümüze ulaşmış ve neşre¬ 
dilmiştir (Kitâbü’s-Siyer [nşr. Mecîd Had- 
dûrî], Beyrut 1975). 6. es-Siyerü’l-kebîr*. 
Şeybânî'nin en son telifidir. Devletler hu¬ 
kuku alanında yazılan ilk kapsamlı eser 
olup fıkhî tahliller bakımından ei-Aşi’dan 
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daha ileri düzeydedir. Aslı günümüze ulaş¬ 
mayan bu eser Serahsî'nin farklı baskıları 
bulunan Şerhu's-Siyeri'l-kebîr'i içinde 
yer almaktadır. 7. el-Keysâniyyât. Emâ- 
lî türünde olan bu eserde günlük hayatta 
karşılaşılabilecek muâmelâtla ilgili bazı me¬ 
seleler ele alınmıştır ve sadece bir parça¬ 
sı zamanımıza kadar gelmiştir (Cüz 5 mine7- 
emâlî, nşr. Hâşim en-Nedvî v.dğr., Hayda- 
râbâd 1360). 8. el-Mehâric* fi'l-hiyel. Bi¬ 
lindiği kadarıyla hiyel konusunda telif edi¬ 
len ilk müstakil eserdir. Hiyel hakkında ge¬ 
nel bir değerlendirme yapılmayıp mesele¬ 
lerin ele alınmasıyla yetinilen kitapta ba¬ 
zı muâmelât konuları yanında ağırlıklı bi¬ 
çimde yemin konusuna yer verilmesi o 
günkü toplumsal şartlarda bu hususta hi¬ 
leye başvurma ihtiyacının daha çok hisse¬ 
dildiğini göstermektedir. Şeybânî'ye atfe¬ 
dilerek basılan eserin onun telifi olup ol¬ 
madığı tartışmalıdır. el-Mehûricm Hâkim 
eş-Şehîd tarafından yapılan muhtasarını 
şerheden Serahsî ( el-Mebsût, XXX, 209- 
244) bu tartışmaya dikkat çekmekle bir¬ 
likte eserin Şeybânfye aidiyetini savunmuş¬ 
tur. Kitaptaki meselelerin çoğu Ebû Yû¬ 
suf’tan aktarılmış olsa da Şeybânî kendin¬ 
den bazı ilâvelerde bulunduğundan ese¬ 
rin ona nisbet edilmesi bazı yazarlarca da¬ 
ha doğru görülmüştür. 9. el-Kesb (el-İk- 
tisâb fı’r-rızkı’l-müstetâb). Şeybânî’nin te¬ 
lifine en son başladığı, kazanç konusunda 
bilinen ilk eser olup tamamlamaya ömrü 
yetmemiştir. Günümüze ulaşan bölüm el- 
Kesb’in aslı olmayıp Serahsî'nin bunun 
üzerine yazdığı şerhtir ve el-Mebsût'ta 
“Kitâbü’l-Kesb" başlığı altında yer almak¬ 
tadır (XXX, 244-287). Süheyl Zekkâr bunu 
Risâletân ti’l-kesb içinde neşretmiştir 
(Beyrut 1417/1997, s. 35-132). Serahsî’nin 
şerhiyle birlikte el-Kesb' in değişik baskı¬ 
ları yapılmıştır. 10 . el-Hücce c alâ ehli'l- 
Medîne. Kaynaklarda eserin adı farklı şe¬ 
killerde verilmektedir. Yazma nüshasında 
el-Hucec fi'htilâfi ehli'l-Kûle ve ehli'l- 
Medîne adının kayıtlı olduğu belirtilmek¬ 
tedir. İçerisindeki bir başlığın “Kitâbü’l-Fe- 
râ c iz mine'l-hucec” diye geçmesi (IV, 191- 
254) bu adı teyit etmektedir. Eser el-Hüc¬ 
ce c alâ ehli'l-Medîne adıyla basılmıştır. 
Medine’de üç yıldan fazla kalmış olan Şey¬ 
bânî, bu esnada Mâlik’ten ve Medineli di¬ 
ğer âlimlerden hadis dinlemesinin yanı sı¬ 
ra onlarla İlmî tartışmalarda da bulunmuş 
ve bu tartışmalarını el-Hücce' de topla¬ 
mıştır. Eserde genellikle önce konuyla il¬ 
gili olarak Ebû Hanîfe’nin ve Medine ehli¬ 
nin görüşleri aktarılır, ardından iki tarafın 
delilleri ve gerekçeleri açıklanarak değer¬ 
lendirilir. Yazılış amacına uygun biçimde 


eserde çoğunlukla, ele alınan konuların 
sadece görüş ayrılığına düşülen yönlerine 
değinilir. Bu haliyle eser iki ekolün görüş¬ 
lerinin karşılaştırılıp değerlendirilmesi an¬ 
lamında mukayeseli fıkhın ilk örneklerin¬ 
dendir. el-Hücce' nin büyük bir kısmı gü¬ 
nümüze ulaşmıştır (nşr. Seyyid Mehdî Ha¬ 
şan el-Kîlânî, I-IV, Haydarâbâd 1385-1390/ 
1965-1971) 11. Kitâbü’r-Radâ c . Şeybânî’ye 
aidiyetiyle ilgili tartışmaya işaret eden Se¬ 
rahsî eserin ona ait olduğu kanaatindedir 
{el-Mebsût, XXX, 287-309). Eser el-Aşl’m 
nüshaları içinde zamanımıza kadar gel¬ 
miştir. İhtilâfü Ebî Hanîfe ve İbn Ebî 
Leylâ adlı eseri Şeybânî’ye nisbet eden¬ 
ler bulunmakla birlikte onun, eseri Ebû 
Yûsuf’tan rivayet etmesi dışında hemen 
hiçbir katkısı olmadığından kendisine nis¬ 
bet edilmesi doğru değildir. 

B) Hadis. 1. el-Âşâr*. Şeybânî, Ebû Ha- 
nîfe'den duyduğu hadis ve rivayetleri bu 
kitapta kendi eklediği rivayet ve yorum¬ 
larla birlikte tasnif etmiştir. Ebû Hanîfe’- 
den nakledilen rivayetlerin çoğunluğu Ham- 
mâd b. Ebû Süleyman kanalıyla Nehaî’- 
den aktarılmıştır. Şeybânî, el-Âşâr da yer 
alan meselelerin çoğunda Ebû Hanîfe ve 
Nehaî'nin görüşlerini benimsemiş, bazı 
meselelerde ise her ikisine muhalefet et¬ 
miştir. Akaid ve âdâb-ı muâşeretle ilgili az 
miktarda rivayetler bulunmakla birlikte 
eserde ağırlıklı olarak fıkhî konulara dair 
rivayetler yer almaktadır. Eserin farklı bas¬ 
kıları vardır (Leknev 1883; nşr. Ebü'l-Vefâ 
el-Efgânî, Haydarâbâd 1385/1965; Peşa- 
ver 1987). 2. Muvatta’ü'l-İmâm Mâlik 
rivâyetü Muhammed. İmam Mâiik’in ya¬ 
nında kaldığı sırada ondan el-Muvatta’\ 
dinleyen Şeybânî’nin bu rivayeti, bazı Hi- 
cazlı ve iraklılar’ın rivayetlerini ve çoğu za¬ 
man da kendi görüşünü eklediği için di¬ 
ğer el-Muvaffa 5 rivayetleri arasında önem¬ 
li yere sahiptir. Şeybânî’nin eklediği riva¬ 
yetlerin ekserisinin Mâlik’in görüşlerini des¬ 
tekleyen rivayetlere karşı re’y ehlinin gö¬ 
rüşlerini destekleyen alternatif rivayetler 
olduğu dikkati çekmektedir ve bu haliyle 
mukayeseli fıkıh konusunda tasnif edil¬ 
miş kitapların ilklerinden olma özelliğini 
taşımaktadır. Eser değişik yerlerde basıl¬ 
mıştır (Lahor 1211-1213; Ludhiana 1291; 
Leknev-Kazan 1909; nşr. Abdülvehhâb Ab- 
düllatîf, Kahire 1382/1962, 1399/1979). 

Şeybânî’nin ilk altı eseri rivayet açısın¬ 
dan kuvvetli bulunduğu için (şöhret veya 
tevâtür yoluyla geldiği için) “zâhirü’r-rivâ- 
ye”, muhtevası Hanefî fıkhının temelini teş¬ 
kil ettiği için “mesâilü’l-usûl” veya “el-usûl” 
diye anılır (Taşköprizâde, s. 17). Diğer eser¬ 
lerine şöhret veya tevâtür yoluyla rivayet 


edilmediğini belirtmek üzere “gayrü zâ- 
hiri’r-rivâye", az kişi tarafından aktarıldığı¬ 
nı (âhâd yoluyla) ifade etmek üzere “nâ- 
dirü’r-rivâye” denir. Hâkim eş-Şehîd el- 
Mervezî, Şeybânî’nin ilk altı kitabındaki gö¬ 
rüşleri derleyerek el-Kâii adlı eseri kale¬ 
me almış (nüshaları günümüze ulaşmış¬ 
tır), Şemsüleimme es-Serahsî de bunu el- 
Mebsût adıyla şerhetmiştir. el- 1 Akide is¬ 
miyle Şeybânî’ye nisbet edilen yetmiş do¬ 
kuz beyitlik metin {Mecmû‘u’l-mütûni’1- 
kebîr, Kahire 1958) incelendiğinde bu ese¬ 
rin Şeybânî'ye ait olmadığı görülmektedir 
(Şeybânî’nin eserleri hakkında ayrıntılı bil¬ 
gi ve değerlendirme için bk. Taş, s. 26-87). 

Şeybânî Hakkında Yapılan Bazı Çalış¬ 
malar: lwan Dimitroff, “Abu Abdallâh Mu- 
hammad İbn Al-Hasan Asch-Schaibani und 
sein corpusjuris al-ğâmi’ as-sagir” ( MSOS, 
XI |Berlin 1908], s. 60-206); M. Zâhid Kev- 
serî, Bülûğu'l-emânî fi sîreti’l-İmâm 
Muhammed b. el-Hasan eş-Şeybâni 
(Humus 1388/1969); Zafar lshaq Ansari, 
The Early Development ol lslamic Fiqh 
in Külah with Special Relerence to 
the Works ol Abu Yusuf and Shayba- 
ni (doktora tezi, 1966, McGill University, 
Montreal); İslâm Medeniyeti (Şeybânî 
Özel Sayısı, y. 2, sy. 20, İstanbul 1969); Mu¬ 
hammed ed-Desûki, el-İmâm Muham¬ 
med b. el-Hasan eş-Şey bâni ve eşeru- 
hû fi'l-fıkhi'Tİslâmî (Katar 1987); İzzüd- 
din Hüseyin eş-Şeyh, el-İmâm Muham¬ 
med b. el-Hasan eş-Şey bâni muhad- 
dişen ve fakihen (Beyrut 1413/1993); 
Ali Ahmed en-Nedvî, el-İmâm Muham¬ 
med b. el-Hasan eş-Şey bâni nâbiğâ- 
tü'l-fıkhi'l-İslâmî (Dımaşk 1994); Sami Şa¬ 
hin, Muhammed b. el-Hasen eş-Şey ba¬ 
ni'nin Hadis Kültüründeki Yeri (dokto¬ 
ra tezi, 1999, AÜ Sosyal Bilimler Enstitü¬ 
sü); Mehmet Özşenel, Sünnet ve Hadi¬ 
si Değerlendirme ve Anlamada Ehl-i 
Rey-Ehl-i Hadis Yaklaşımları ve İmâm 
Şeybânî (doktora tezi, 1999, MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü); Aydın Taş, Muham¬ 
med b. el-Hasan eş-Şeybânî'nin Hukuk 
Anlayışı (doktora tezi, 2003, EÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü). 
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H Aydin Taş 

Hadisteki Yeri. Şeybânî'nin hadis ve sün¬ 
net konusundaki yaklaşımı, mensup oldu¬ 
ğu düşünce çevresinin hadis anlayışı hak¬ 
kında önemli ipuçları vermektedir. Ebû 
Hanîfe ve Ebû Yûsuf’tan aldığı fıkıh bilgi¬ 
leri yanında İbn Cüreyc, İbn Ebû Arûbe, 
Evzâî, Süfyân es-Sevrî, Rebî' b. Sabîh, Şu'- 
be b. Haccâc, İbn Ebû Zi’b, Mâlik b. Enes, 
Abdullah b. Mübârek ve Süfyân b. Uyeyne 
gibi muhaddislerden hadis tahsil etmesi 
ona geniş birikim kazandırmıştır. Özellikle 
Medine’de kaldığı üç yıl boyunca Mâlik’- 
ten ei-Muvaffa’ı okumuş, 700 civarında 
hadisi semâ yoluyla kendisinden bizzat 
almış, diğer Medineli âlimlerden ve oraya 
gelen muhaddislerden faydalanmıştır. Şey¬ 
bânî, Ebû Hanîfe’nin fıkhını tedvin eder¬ 
ken Bağdat'ta verdiği hadis ve fıkıh ders¬ 
lerinde hocasının görüşleriyle Medine eh¬ 
linin görüşlerini karşılaştırmış, özellikle Mâ- 
lik’in ei-Muvaffa’ı üzerinden gerçekleşti¬ 
rilen bu mukayeseli derslere talebeleri yo¬ 
ğun ilgi göstermiştir (Hatîb, II, 173). Şey- 
bânî’den hadis nakledenlerin sayısı diğer 
büyük muhaddislere göre daha azdır; bu¬ 
nun sebebi, onun esas sahasının fıkıh ol¬ 
masından kaynaklandığı kadar ehl-i re’y ile 
ehl-i hadîs arasında ortaya çıkan ihtilâfla 
da ilgilidir. Şeybânî de bazı Hanefî imam¬ 
ları gibi ehl-i hadîs mensuplarınca re'yci- 
likle itham edildiği için rivayetlerinin son¬ 
raki hadis kaynaklarında yer almaması ya¬ 
hut bazı hadisçilerin onun hakkında söy¬ 
lediği ileri sürülen “kezzâb, Cehmiyye men¬ 
subu, zayıf ve hadis muhalifi” gibi suçla¬ 
malar bu çerçevede değerlendirilmelidir. 
Ancak Şeybânî hakkında bu ifadeleri kul¬ 
landığı nakledilen Yahyâ b. Maîn’in ondan 
hem hadis almış olması hem de onun el- 
Cûmfu'ş-şağir adlı eserini yazması ve yi¬ 
ne onun için sika râvileri de gösteren “ley¬ 
se bi-şey”’ ifadesini kullanması (Yahyâ b. 
Maîn, III, 364) bu gibi ithamların nisbetin- 
de şüphe uyandırmaktadır. Şeybânî için 
“sadûk" diyen Ali b. Medînî, Hanefîler’e 
karşı taassubuyla bilindiği halde Şeybânî’- 
yi sika hadis hâfızları arasında sayan Dâ- 


rekutnî (Hatîb, II, 181; Zeylaî, I, 408-409), 

onu “ilim ve fıkıh deryası, allâme, fakihu’l- 
İrâk" sıfatlarıyla zikreden Zehebî gibi âlim¬ 
lerin değerlendirmeleri dikkate alındığın¬ 
da Şeybânî’nin hadis ilminde sika olduğu 
söylenebilir. 

Şeybânî tarikiyle gelen rivayetler Kü- 
tüb-i Sitte’öe yer almasa da onun hadise 
büyük önem veren bir ehl-i re'y mensubu 
olması ve ehl-i hadîsin merkezi konumun¬ 
daki Medine’nin fıkhını iyi bilmesi Şâfiî, 
Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm, Yahyâ b. Sâ- 
lih ve Vâkıdî gibi birçok kişiyi kendisinden 
hadis öğrenmeye ve eserlerinde rivayetle¬ 
rine yer vermeye sevketmiştir. İmam Mâ- 
lik’in öğrencisi Esed b. Furât, Mâlikî mez¬ 
hebinin temel metinlerinden olan el-Ese- 
di yye’yi kaleme almadan önce hocasının 
tavsiyesiyle Şeybânî'den hadis ve fıkıh oku¬ 
muştur. Şeybânî’nin hadisi ve fıkhı bir ara¬ 
ya getiren kişiliği çağdaşları ve öğrencile¬ 
ri üzerinde etkili olmuş, kendi mezhebini 
tedvin ettiği gibi Şâfiî ve Mâlikî mezhep¬ 
lerinin teşekkülüne de katkı sağlamıştır. 

Muhammed b. Haşan eş-Şeybânî’nin ic- 
tihad usulünde de hadis ve sünnet Kur'an'- 
dan sonra dinin ikinci kaynağıdır. Şeybânî 
bilgi kaynaklarını Allah’ın kitabı, Resûlul- 
lah’ın me’sûr sünneti, sahâbenin icmâı, 
fakihlerin icmâı ve “bunlara benzeyenler¬ 
deki ilim" diye açıklamıştır. İbn Abdülber 
en-Nemerî’ye göre buradaki “benzeyen” 
ifadesi “kıyas” anlamına gelmektedir ( Câ- 
mhu beyâni’l- c ilm, II, 26). Şeybânî’nin sün¬ 
neti “me’sûr” diye niteleyerek onun rivayet 
yoluyla elde edilen bilgi olduğuna işaret 
etmesi önemlidir. Bu durumda ona göre 
sünnet, kaynağı ihtilâflı olan veya kesin 
biçimde tesbit edilemeyen yerleşik uygu¬ 
lamalardan ziyade Hz. Peygamber’den ve 
ashabından rivayet yoluyla gelen naklî bil¬ 
gilerden ibarettir. Özellikle el-Hücce C cılu 
ehli'1-Medîne de Şeybânî’nin ortaya koy¬ 
duğu görüş ve davranışlar ve amel-i ehl-i 
Medîne'ye yönelttiği ciddi eleştiriler bu hu¬ 
susu teyit etmektedir. Sünnetin hadisler 
vasıtasıyla elde edilmesi gerektiği düşün¬ 
cesinden hareketle amel kavramını eleş¬ 
tirmesi, sonraki dönemlerde İmam Şâfiî’- 
ye nisbet edilerek anılan hadis anlayışının 
yolunu açmış ve belki de ona ilham kay¬ 
nağı olmuştur. 

Şeybânî'nin hadis ve sünnete yaklaşı¬ 
mında, özellikle II. (VIII.) yüzyılda görülen 
yoğun tasnif faaliyetleri ve bu arada ken¬ 
dilerinden hadis rivayet ettiği hocaların he¬ 
men hepsinin ilk musannifler arasında yer 
alması da belirleyici olmuştur. Ebû Hanîfe'- 
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nin içinde bulunduğu bu tedvin ve tasnif 
faaliyetine, bizzat kendisinin imlâ ettiği ve 
ictihadlarında kullandığı rivayetlerden olu¬ 
şan ve II. (VIII.) yüzyıldan günümüze ula¬ 
şan en eski hadis kaynaklarından birini teş¬ 
kil eden el-Âşâr' daki hadisleri bir araya 
getirmek suretiyle Şeybânî de katkıda bu¬ 
lunmuştur. Mâlik'ten rivayet edip kendi 
ilâveleriyle zenginleştirdiği el-Muvatta’ da 
bu faaliyetin bir parçasıdır. Şeybânî’nin 
Hanefî mezhebinin ana kaynaklarını oluş¬ 
turan altı eserinden biri olan el-Aşl da 
bir fıkıh kitabı olmasına rağmen içerdiği 
birçok rivayetle onun zengin hadis biriki¬ 
mini ortaya koymaktadır. Şeybânî sünnet 
ve hadise uymanın esas kabul edildiğini, 
hadisin olduğu yerde kıyasa gidilemeye¬ 
ceğini ( el-Hücce, I, 204; II, 623; el-Aşl, I, 

59, 170, 450), hakkında hadis bulunma¬ 
yan hususların sünnete kıyas edilmesi ge¬ 
rektiğini söylemiştir (el-Hücce, I, 19, 44- 
45; 11, 650, 664-665, 730 ve tür.yer.). Hadis 
ve sünnet yerine “eser” kelimesini kullan¬ 
mak suretiyle bir bakıma daha sonra yer¬ 
leşik hale gelen hadisle sünnetin eş anlam¬ 
lı kullanımının yolunu açmıştır. Sünneti sa¬ 
dece merfû hadisle sınırlı gören Şâfiî’nin 
aksine Şeybânî, Resûl-i Ekrem'in sünneti¬ 
ni daha sonraki nesillere taşıdığına inan¬ 
dığı mevkuf ve maktû rivayetleri de sün¬ 
net kapsamında değerlendirdiği için onun 
eserlerinde her üç türden rivayetler yer al¬ 
mıştır. 

Hadisleri nakletme konusunda Şeybânî 
ileriki devirlere göre daha serbest bir usul 
takip ettiğinden her zaman muttasıl is- 
nadla rivayet etme gibi bir şarta bağlı kal¬ 
mamıştır. Bu durum bir yandan eserleri¬ 
nin fıkıh ağırlıklı olmasıyla, bir yandan da 
devrinin isnad hakkındaki genel yaklaşı¬ 
mıyla açıklanabilir. İlk iki asırda ulemâ son¬ 
raki dönemlerde mürsel, münkatı' ve be- 
lâğ gibi isimlerle anılan türden rivayetle¬ 
ri nakletmekte ve delil olarak kullanmak¬ 
ta sakınca görmediği için Şeybânî de aynı 
yolu izlemiştir. Fakat rivayetler arasında hi¬ 
yerarşik bir fark gözetmiş, Medine ehli¬ 
nin muttasıl-merfû hadisleri varken mür- 
sel-mevkuf rivayetlerin tercih edilmesini 
eleştirmiştir (a.g.e., I, 220-222). Hadisin bir¬ 
çok tarikten gelmesini önemseyen Şeybâ¬ 
nî bu tür hadisleri “ma'rûf, meşhur, müs- 
tefîz” gibi sıfatlarla anmış (a.g.e., i, 213, 
350, II, 428), tek tarikten gelen rivayetle¬ 
ri şâz diye niteleyip eleştirmiştir (a.g.e., 1, 

60, 225; II, 600-601). Şeybânî bu bağlam¬ 
da şâz terimini sonraki dönemlerde ka¬ 
zandığı anlamından ziyade “garîb hadis” 
mânasında kullanmış, Ebû Hanîfe ve Ebû 


Yûsuf gibi o da Kur'an ve Sünnet’e aykırı 
rivayete şâz demiştir (el-Aşl, IV, 205). Bu 
durumda Şeybânî’nin hadisleri ana hatla- 
rıyla meşhur / ma'rûf ve şâz / garîb şek¬ 
linde ikiye ayırdığı söylenebilir. Haber-i vâ- 
hidin delil olarak kullanılmasını kabul etti¬ 
ğinden (a.g.e., III, 80 vd.) şâz diye nitele¬ 
diği rivayetleri sadece garîb oldukları ge¬ 
rekçesiyle değil aynı zamanda diğer delil¬ 
lere aykırı bulduğu için tenkit etmiştir. 

Şeybânî hadisleri hem sened hem me¬ 
tin açısından değerlendirmiş, râviler hak¬ 
kında “sika" ve “sebt’’ gibi tabirleri kullan¬ 
mıştır. Râvinin fakih olmasını şart koşma- 
makla birlikte birbiriyle çelişen iki rivayet¬ 
le karşılaşması halinde, fakih olan râvinin 
rivayetini tercih etmiştir (meselâ bk. el- 
Hücce, I, 38-39 ve tür.yer.). Rivayetler ara¬ 
sında tercihte bulunurken nesih, ihtiyat, 
insanların menfaati gibi ölçülere riayet et¬ 
miştir. Merfû ile mevkuf çeliştiğinde mer- 
fûa, sahâbî kavilleri arasında Hulefâ-yi Râ- 
şidîn'in görüşlerine öncelik vermiş, iki mev¬ 
kuf rivayet arasında tercih yaparken mak¬ 
tû ile desteklenen mevkufu seçtiği olmuş¬ 
tur (ayrıntılar için bk. Özşenel, s. 170 vd.). 
Şeybânî hadis rivayetinde tahdis ve ihbar 
sîgaları arasında fark gözetmemiş, belâğ 
sîgasıyla naklettiği hadislerden sonra o ko¬ 
nuda kendisine ulaşan rivayetleri senedle- 
riyle beraber vererek bu tür nakillerin mut¬ 
tasıl rivayetlerinden haberdar olduğunu 
göstermiştir (örnekler için bk. a.g.e., s. 
156 vd ). Şeybânî'nin sünnetin tesbitinde 
naklî bilginin önemine ve hadise yaptığı 
vurgu, ehl-i re’y diye tanınan ilk dönem 
Hanefî fukahasının rivayete bağlı olduğu¬ 
nu göstermesi bakımından önemlidir. Onun 
ehl-i re'y adına yaptığı hadis müdafaası 
sonraki dönemleri etkilemiş, bir taraftan 
Hanefî mezhebi içinde hadislere dayana¬ 
rak genişleyen bir ictihad sahası açılmış, 
diğer taraftan Şâfiî gibi bir müctehidin ye¬ 
ni bir sentez yapmasının kapısı aralanmış¬ 
tır. Şeybânî'nin hadis anlayışı konusunda 
Mehmet Özşenel’in (bk. bibi.) ve Sami Şa- 
hin'in ( 1999, Muhammedi b. el-Hasen eş- 
Şegbânî’nirı Hadis Kültüründeki Yeri, AÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü) doktora tezleri 
bulunmaktadır. 
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ŞEYBÂNÎ HAN 

(ö. 916/1510) 

Şeybânîler hanedanının kurucusu 
ve ilk hükümdarı 

(1500-1510). 

855’te (1451) doğdu. Adı Muhammed 
olup Cengiz Han'ın büyük oğlu Cuci’nin oğ¬ 
lu Şiban’a (Arapçalaşmış şekli Şeybân) nis- 
betle Şeybânî Han (Şîban Han, Şeybak [Şey- 
bek] Han, Şah Baht Han, Şâhî Beg Han) unva¬ 
nıyla tanınır. Babası Şah Budak, annesi 
Kalmuk prenseslerinden Ak Kuzu Begüm'- 
dür. Babasının Moğol Hanı Yûnus Han ta¬ 
rafından öldürülmesi (872/1468) ve aynı yıl 
içinde dedesi Ebülhayr Han'ın vefatından 
sonra kardeşi Mahmud ile birlikte Atabeg 
Uygur Han ve Emîr Karaçin Beg'in himaye¬ 
sinde Deştikıpçak'tan ayrıldı; Astarahan’a 
giderek Kasım Han’ın yanına sığındı. Ar¬ 
dından Timurlular’dan Ahmed Mirza’nm 
hâkimiyetindeki Buhara’ya geçti. Buhara 
medreselerinde tahsil gördü, Arapça ve 
Farsça öğrendi. Yesevî ve Nakşibendî şeyh¬ 
leriyle yakın ilişki kurdu. Daha sonra Deş- 
tikıpçak'a döndü; Siriderya boyundaki Ar- 
kuk ve Siğnak (bugünkü Sunak Kurgan hara¬ 
beleri) gibi kasabaları ele geçirdi. Bu dö¬ 
nemde Çağatay Hanı Mahmud'un hizme¬ 
tine girdi ve gösterdiği başarılardan dola¬ 
yı Türkistan (Yesi) kendisine yurtluk veril¬ 
di (893/1488) Burada nüfuzunu ve kud¬ 
retini arttıran Şeybânî Han, Hüseyin Bay- 
kara’nın idaresindeki Hârizm'e bir sefer 
düzenlediyse de sonuç alamadı. Ardından 
Kazak Hanı Burunduk (Barandak) ile savaşa 
girişti. Burunduk Han’ı yenip Ürgenç (Hî- 
ve) şehrini kuşattı. Bu sırada Sabran hal¬ 
kı isyan ederek valilerinin yerine Şeybânî 
Han’ın kardeşi Mahmud’u geçirdilerse de 
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ŞEYBÂNÎ HAN 


Kazaklar'ın gelmesi üzerine Mahmııd şeh¬ 
ri terkedip Şeybânî Han'a iltihak etti. 

Şeybânî Han, Timurlular arasındaki kar¬ 
gaşadan istifade ederek 905 (1500) yı¬ 
lında Buhara ve Semerkant’ı aldı ve atala¬ 
rından Şeybân'a nisbetle Şeybânîler (Öz- 
bekler) adıyla anılan hânedanı kurdu. Can 
Vefâ Mirza'yı Semerkant valiliğine tayin et¬ 
ti, kendisi Semerkant yakınlarındaki Hoca 
Dîdâr Kalesi’nde oturmaya başladı. Ancak 
Bâbür, Semerkant'a sefer düzenleyerek on 
dört günlük bir kuşatma sonunda şehri 
geri aldı. Şeybânî Han, Semerkant’ı yeni¬ 
den ele geçirmek amacıyla Bâbür’ün üze¬ 
rine yürüdü ve onu ağır bir hezimete uğ¬ 
rattı. Semerkant’a sığınmak zorunda ka¬ 
lan Bâbür akraba ve dostlarından yardım 
istedi, ancak kimse yardımına gelmedi. 
Şeybânî Han dört aylık bir kuşatmadan 
sonra 906’da (1501) Semerkant’ı ele ge¬ 
çirdi. Siriderya'nın yukarı taraflarına yürü¬ 
yüşüne devam etti; aynı yılın kışında don¬ 
muş olan Hokand nehrini geçip Şâhrûhi- 
ye ve Taşkent civarına, bahar aylarında da 
Ura-Tepe’ye bir sefer düzenleyerek geri 
döndü. 

Şeybânî Han, Taşkent’in zaptından son¬ 
ra Mâverâünnehir’in Kıpçak Hükümdarı 
Hüsrev Şah'ın hâkimiyetindeki güney kı¬ 
sımlarına birkaç sefer yaptı. Bu arada Sul¬ 
tan Hüseyin Baykara'nın oğlu Bedîüzza- 
man'ın idaresindeki Belh’i kuşattıysa da 
Belh’i bırakıp Endican’ı ele geçirdi (1 503). 
Şeybânî Han’ın Ceyhun’u geçerek birbiri 
ardına çeşitli kaleleri almasından rahatsız 
olan Hüseyin Baykara, Bâbür ve Hüsrev 
Şah'la ittifak yaptı, ancak bu girişimi her¬ 
hangi bir fayda sağlamadı. Şeybânî Han 
910 (1504-1505) yılında Fergana, Hisar ve 
Kunduz'u zaptetti. Ertesi yıl Hüseyin Bay- 
kara'nın emirlerinden Sultan Kulıçak'ın 
elinde bulunan Belh'i kuşatıp teslim aldı. 
Hüseyin Baykara, Şeybânî Han’ı durdur¬ 
mak için oğlu Bedîüzzaman'ı gönderdi, ar¬ 
dından kendisi de hareket etti. Hüseyin 
Baykara'nın Herat’tan ayrıldıktan kısa bir 
süre sonra vefat etmesi (911/1506) Şeybâ¬ 
nî Han’ın Mâverâünnehir'deki durumunu 
sağlamlaştırdı. 

Timurlular’ın ikinci başşehri Herat üze¬ 
rine sefere çıkan Şeybânî Han, Ceyhun'u 
geçip Endehuy’u Şah Mansûr Bahşı'dan 
teslim aldı. 913’te ( 1507) Herat’ı zaptetti. 
Halka yüksek miktarda vergi koydu ve ya¬ 
kaladığı Timurlu hânedanı mensuplarını 
öldürüp Horasan'daki Timurlu hânedanı- 
na son verdi. Hüseyin Baykara'nın oğulları 
Muzaffer Hüseyin ile Bedîüzzaman, Cür- 
cân taraflarına kaçtı. Şeybânî Han, Kan- 
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dehar’a yürüyerek şehri kuşattı, bir süre 
sonra muhasarayı kaldırdı. Aynı yıl Meş- 
hed’i zaptetti. 914’te (1508) Esterâbâd ve 
Bistâm’ın güneyini ele geçirmeye çalıştı. 
Ardından Buhara’ya döndü ve kışı burada 
geçirdi. Şeybânî Han karşısında tek başı¬ 
na başarılı olamayacağını anlayan Bâbür, 
Şah İsmâil ile birlikte hareket etmeye ka¬ 
rar verdi. Bu tarihten itibaren Amuderya, 
Şeybânîler ile Safevîler arasında sınır ha¬ 
line geldi. Timurlular’ın önemli şehirlerin¬ 
den Herat’ı alması Şeybânî Han’ın Türk 
dünyasındaki itibarını arttırdı. Kendini Cen¬ 
giz Han ve Timur’un mirasının vârisi ola¬ 
rak görmeye başladı. Herat’ta “imâmü’z- 
zamân ve halîfetü’r-rahmân’’ ilân edilen 
Şeybânî Han, Sünnî dünyasının bir kahra¬ 
manı konumuna yükseldi ve Şiîliğin dinî- 
siyasî lideri Şah İsmâil ile karşı karşıya gel¬ 
di. İkisi arasında gerçekleşen mektuplaş¬ 
malarda Şah İsmâil’den Sünnîliğe geçme¬ 
sini ve şahlığı bırakıp ataları gibi dervişlik 
yapmasını istedi; bu arada Şah İsmâil ile 
savaşa girişeceği düşüncesiyle ordusunu 
güçlendirmeye çalıştı. 

1509 yılı başlarında Şeybânî ulusunun 
bütün sultanlarını Buhara’ya toplayarak 
Kazak meselesini görüşen Şeybânî Han, 
Buhara ulemâsından Kazak sultanlarına 
karşı yürümek için fetva aldı ve bu sırada 
Bahâeddin Nakşibend'in kabrini ziyaret et¬ 
ti. Mart 1509’da önce Caniş Sultan’ı orta¬ 
dan kaldırdı, ardından Taniş Sultan'ın ka¬ 
rargâhını basıp sultana ağır kayıp verdir¬ 
di. Burunduk ve Kasım hanlar üzerine ya¬ 
pılan seferlerde ağır kış şartları yüzünden 
hedefine ulaşamadı. Aynı yıl Herat’ın batı¬ 
sında ve güneyindeki dağlık ve çöllük top¬ 
raklara yaptığı sefer de başarısızlıkla so¬ 
nuçlandı, bir hayli kayıp verip Herat’a dön¬ 
düğü sırada Şah İsmâil büyük bir ordu ile 
gelip Meşhed'i ele geçirdi ve Şeybânî Han'ın 
askerlerini püskürterek Herat’a yaklaştı. 
Şeybânî Han ordusunun büyük bölümünü 
gönderip Merv Kalesi’ne çekilmişti. Merv’i 
kuşatan Şah İsmâil kaleyi zorla alamayaca¬ 
ğını anlayınca Şeybânî Han'a kendisini sa¬ 


vaş meydanında beklediğini bildiren mek¬ 
tuplar gönderdi. Bunun üzerine Şeybânî 
Han 25-30.000 kişilik ordusu ile birlikte 
kaleden çıkıp Şah İsmâil’in çoğunluğu sü¬ 
varilerden oluşan 70.000 kişilik ordusuyla 
Merv yakınlarındaki Murgab kıyısında sa¬ 
vaşa tutuştu ve ağır bir yenilgiye uğradı. 
Yaralı halde sığındığı bir çiftlikte 29 Şâ- 
ban 916 (1 Aralık 1510) tarihinde öldü. Şah 
İsmâil, Şeybânî Han'ın başını kestirip ka¬ 
fatasını Memlûk Sultanı Kansu Gavri’ye, 
başının yüzülen derisine saman doldura¬ 
rak Osmanlı Sultanı II. Bayezid'e yolladı. 
Bu galibiyetten sonra Buhara, Semerkant 
ve Hîve'yi işgal etti. Şeybânî Han, ölümün¬ 
den birkaç ay önce Semerkant’ta yaptır¬ 
dığı medresenin bahçesine gömüldü. Sik¬ 
kelerde “Ebü'l-feth es-sultânü’l-a‘zam halî¬ 
fetü’r-rahmân Nasrüddîn Muhammed Şey¬ 
bânî Han” ve “imâmü’z-zamân” unvanları¬ 
nı kullanan Şeybânî Han, Şeybânîler'i Orta 
Asya'nın en güçlü devleti haline getirmiş, 
Timurlu hâkimiyetine son vererek Mâverâ- 
ünnehir, Hârizm, Horasan ve bütün Batı 
Türkistan’ı hâkimiyeti altına almıştır. Şah İs¬ 
mail'e muhalefet amacıyla yeşil sarık tak¬ 
tığı için "Yeşil başlı” lakabıyla anılır. Çağa- 
taylar'dan Yûnus Han’ın kızı Mihri Nigâr, Bâ¬ 
bür’ün kız kardeşi Hanzâde Begüm ve ken¬ 
disine Semerkant'ı teslim eden Zehrâ Be¬ 
güm ile evli olan Şeybânî Han’ın Muham¬ 
med Timur Bahadır, Hürrem Şah, Ebülhayr 
ve Süyünç Muhammed isimli dört oğlu ol¬ 
muştur. 

Şeybânî Han Savran, Yesi ve Semerkant’- 
taki medrese ve vakıfları ihya etmiş, Tûs 
şehrinin imaretlerini tamir ettirmiştir. Ze- 
refşan havzasında ve Siriderya havzasın¬ 
da Otrar’da yeni arklar açarak tarım alan¬ 
ları oluşturmuştur. 1507’de yeni gümüş 
ve bakır sikkeler (tenge) kestirip hâkimi¬ 
yeti altındaki bütün topraklarda kullanıl¬ 
masını emretmiş, Timurlular döneminde 
basılan akçelerin kullanımını yasaklamış¬ 
tır. Hükümdarlığın yanı sıra aynı zaman¬ 
da şair olan Şeybânî Han edebiyatçıları, 
sanatkârları, âlimleri korur ve onlarla soh¬ 
bet etmekten hoşlanırdı. Sefere çıkarken 
kütüphanesinin bir kısmını yanında gö¬ 
türdüğü rivayet edilir. Kasım hanlarından 
gençlik arkadaşı Kasım Sultan’ın kütüpha¬ 
nesi için Buhara'da istinsah ettirdiği, Re- 
şîdüddin Fazlullâh-ı HemedânTnin Şu c ab-i 
Pençgâne adlı eseri Kasım Han tarafından 
Yavuz Sultan Selim’e yahut Kanûnî Sultan 
Süleyman’a hediye edilmiştir (TSMK, III. 
Ahmed, nr. 2937). Şeybânî Han'ın vak’anü- 
visi Molla Benâî (Bennâî) Şey bânînâme’- 
sinde onun hayatını ve savaşlarını anlatır. 
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ŞEYBÂNÎLER 


Timurlu sarayından ayrılarak kendisine in¬ 
tisap eden Emîrü’l-ulemâ ve melikü’ş-şu- 
arâ Muhammed Sâlih de aynı adla bir eser 
kaleme almıştır. Fazlullah b. Rûzbihân-i 
Huncî, M ihmânnâme-i Buhârâ isimli 
eserinde Şeybânî Han’ın hükümdarlığının 
on dört ayiık dönemini anlatır. Bu eserde 
ağırlıklı olarak Şeybânîler'in Kazaklar ve 
Şiîler’le mücadeleleri ve Şeybânî Han’ın 
katıldığı dinî toplantılar nakledilmektedir. 
Orta Asya Türkleri arasında İslâm dininin 
doğru anlaşılması ve Yesevî geleneğinin 
canlı tutulmasında etkin rol oynayan Şey¬ 
bânî Han koyu bir Sünnî olup âlimlerle tar¬ 
tışacak ölçüde dinî bilgiye sahipti. Mih- 
mânnâme-i Buhârâ'd a onun huzurunda 
yapılan fıkıh ve kelâm sohbetleriyle ilgili 
bölümler bulunmaktadır. 

Eserleri. 1 . Divan. Çağatayca şiirlerden 
oluşan divan bir tevhid, 300 gazel, yirmi 
yedi rubâî, dört tarih ve kırk altı muam- 
maı ihtiva eder. Tek yazma nüshası Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde bulu¬ 
nan (İli. Ahmed, nr. 2436) eser üzerine Ya- 
kup Karasoy bir doktora tezi hazırlamış¬ 
tır (bk. bibi ). M. Fuad Köprülü, Şeybânî 
Han'ın Çağatay edebiyatının teşekkülünde 
ihmal edilmemesi gereken bir sima oldu¬ 
ğunu söyler. 2. Bahrü’l-Hüdâ. 914 (1508) 
yılında yazılan 234 beyitlik mesnevi tar¬ 
zındaki eserde dinî-ahlâkî meselelerin ya¬ 
nı sıra günlük hadiselerden, siyasî müca¬ 
delelerden bahsedilmektedir. Tek yazma 
nüshası British Museum'da kayıtlı olan 
(Add. 7914, vr. l b -22 b ) eser hakkında Ke¬ 
mal Eraslan bir makale neşretmiştir (bk. 
bibi.). 3. Risâle-i Maârif. Şeybânî Han, 
1507’de oğlu Muhammed Timur Bahadır 
için kaleme aldığı bu eserinde Türk şeyh¬ 
leri Ahmed Yesevî ile Hakîm Ata'nm şiirle¬ 
rini naklederek nasihatlerde bulunmakta¬ 
dır (British Museum, Or., nr. 12956). Şey¬ 
bânî Han'ın M ihmânnâme-i Buhârâ adlı 
eserde yer alan şiirleri Yakup Karasoy ve 
Gülşen Seyhan Alışık tarafından neşredil¬ 
miştir (bk. bibi ). 
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ŞEYBÂNÎLER 

Mâverâünnehir, 

Hârizm ve Horasan’da hüküm süren 
bir Islâm hanedanı 
(1500-1599). 

Hânedan adını, Özbekler’in atası Cengiz 
Han’ın büyük oğlu Cuci’nin Şeybân (Şiban) 
ismindeki oğlundan alır. Şeybân 1241’de 
Macaristan'a yapılan sefer sırasında dik¬ 
kat çekmiş, dönüşte Irgız, Savuk ve İlek 
ırmaklarından Ural dağlarına kadar olan 
bölge kendisine yazlık; Arakum, Karakum, 
Siriderya, Çu ırmağı ve Sarısu boyları kış¬ 
lık yurt olarak verilmiştir. Şeybânin soyun¬ 


dan gelenler uzun süre bu bölgelerde hâ¬ 
kimiyetlerini devam ettirdikten sonra Ba¬ 
tı Sibirya’nın Tümen ve Tobolsk bölgeleri¬ 
ne göç edip burada yaşayan kabileleri ege¬ 
menlikleri altına almışlar, zaman zaman 
Türkistan'a seferler yapmışlardır. Bu soy¬ 
dan gelenlerin Batı Sibirya bölgesindeki ilk 
hanı olan Ebülhayr, 831 (1428) veya 832’- 
de (1429) Şeybân ulusunun yeni merkezi 
Tura-Tümen’de kabile beylerinin desteğiy¬ 
le han seçildi. Ardından diğer Cuci aşiret¬ 
lerinden Ural ırmağının doğusunda ve Si- 
riderya’nın kuzeyinde kalan toprakları ele 
geçirdi; 834 (1430-31) ve 839 (1435-36) 
yıllarında Hârizm bölgesini iki defa yağ¬ 
maladı. Timurlular’ın elinde bulunan Si¬ 
riderya hattındaki şehirleri zaptedip Siğ- 
nak’ı başkent yaptı. Timur’un torunları ara¬ 
sındaki mücadele Ebülhayr’a Türkistan’ın 
iç işlerine karışma fırsatı verdi; onlardan 
Ebû Said Mirza Han’ın Semerkant’ta tah¬ 
ta çıkmasına yardım etti (855/1451). Mâ- 
verâünnehir'in siyasî ve İktisadî hayatın¬ 
da etkili bir şahsiyet olan Nakşibendî şey¬ 
hi Ubeydullah Ahrâr, Ebülhayr’ın Timur- 
lular'dan Uluğ Bey'in kızı Râbia Sultan Be¬ 
güm ile evlenmesini sağladı. Topraklarını 
ve nüfuzunu giderek genişleten Ebülhayr 
872'de (1468) vefat etti. Oğlu Şah Budak 
da aynı yıl öldürüldüğünden Şah Budak'ın 
on yedi yaşındaki oğlu Şeybânî Muham¬ 
med etrafındaki çok az insanla ortada kal¬ 
dı. Şeybânî Han önce Astarahan’a gitti, bir 
süre sonra düşmanlarının takibinden kur¬ 
tulmak için Taşkent'e geçip burada hüküm 
sürmekte olan Çağatay Hanı Mahmud 
Han'ın hizmetine girdi; hizmetinden mem¬ 
nun kalan Mahmud Han, Türkistan’ı (Yesi) 
kendisine yurtluk olarak verdi (893/1488). 

Bölgede giderek güçlenen Şeybânî Han 
905-913 (1500-1507) yılları arasında Mâ¬ 
verâünnehir, Hârizm ve Horasan'ın hemen 
hemen bütün şehirlerini ele geçirdi ve 
Şeybânîler (Özbekler) adıyla bilinen hâne- 
danı kurdu (905/1500). Şeybânî Han, Cen¬ 
giz soyundan olmayan Timurlular’ın elin¬ 
den saltanat hakkını alarak hanlığı ve ya¬ 
sayı yeniden canlandırdı. Orta Asya'da Sün¬ 
nîliğin en güçlü temsilcisi konumuna gel¬ 
di ve İran’da bir Şiî devleti kuran Şah İs- 
mâil ile mücadeleye girişti. Hâkimiyet hak¬ 
kını sadece oğulları ile sınırlandırmayan 
Şeybânî Han, Ebülhayr Han'ın diğer oğul¬ 
larının hâkimiyete ortak olması fikrini be¬ 
nimsedi. Nitekim vefatından sonra hâne- 
danın başına oğlu değil sülâlenin en yaşlı 
üyesi olan Köçkünçi (Köçküncü) Han (Mu¬ 
hammed b. Ebülhayr) geçti. Cuci’nin oğiu 
Şeybân’ın neslinin hâkimiyeti Hârizm’de 
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SEYBÂNÎLER 


uzun süre devam ettiği halde tarihçiler, 
Şeybânîier adını Muhammed Şeybânî'nin 
soyundan gelen Mâverâünnehir’deki hü¬ 
kümdarlar için kullanmıştır (IA, XI, 457). 
Bunlara Muhammed Şeybânî Han'ın de¬ 
desi Ebülhayr’a nisbetle Ebülhayrîler deni¬ 
lirken yine Şeybân’ın soyundan gelen baş¬ 
ka bir kol Arabşah b. Pûlâd'a nisbetle Arab- 
şâhîler (Yâdigârîler) adıyla tanınmıştır (bk. 
HÎVE HANLIĞI). Ebülhayrîler X. (XVI.) yüz¬ 
yıl boyunca bugünkü Güney Kazakistan, 
Güney ve Doğu Özbekistan, Tacikistan ve 
Kuzey Afganistan'da hüküm sürmüşler, 
Arabşâhîler X-X1. (XVI-XV11.) yüzyıllarda za¬ 
manımızdaki Türkmenistan, Batı Özbekis¬ 
tan ve Aşağı Amuderya’ya hâkim olmuş¬ 
lardır [El 2 | İng.|, IX, 428). 

916 (1510) yılında Şah İsmâil'le yaptığı 
savaşta yenilgiye uğrayıp hayatını kaybe¬ 
den Şeybânî Han’ın ölümünün ardından 
Şeybânîier, Şah İsmâil’e bağlılıklarını bil¬ 
dirdiler ve çeşitli armağanlar gönderip Mâ- 
verâünnehir'e girmemesini rica ettiler. Bir 
anlaşma yaparak Ceyhun'un sol tarafın¬ 
daki bütün yerleri Şah İsmâil’e bıraktılar. 
Ancak Şah İsmâil sözünde durmadı, Bâ- 
bür'ü Mâverâünnehir üzerine sefere teş¬ 
vik etti ve Semerkant’ı almasını sağladı 
(917/1511). Fakat Bâbür hiç beklemediği 
bir sorunla karşılaştı. Koyu Sünnî olan Bu¬ 
hara ve Semerkant halkı Şiîler’le iş birliği 
yaptığı için kendisinden koptu. 918 (1512) 
yılında Ubeydullah Han kumandasındaki 
Şeybânî ordusu Kul-Melik mevkiinde Bâ- 
bür’ü ağır bir yenilgiye uğrattı. Bâbür aile¬ 
sini ve hâzinesini alıp Semerkant'tan kaç¬ 
tı. Şehre giren Ubeydullah Han halk tara¬ 
fından büyük bir sevinçle karşılandı. Sülû- 
kü'l-mülûk adlı eserini Ubeydullah Han'a 
ithaf eden Fazlullah b. Rûzbihân-ı Huncî, 
Semerkant'ın ileri gelenlerinin toplandığı 
cuma camisinde onun adına hutbe oku¬ 
du. Şeybânîler’in bu başarısı Şah İsmâil'i 
endişelendirdi ve onlarla savaşmak üzere 
bir ordu gönderdi. Bâbür kumandasında¬ 
ki bu ordu Karşi'yi zaptederek halkı kılıç¬ 
tan geçirdi; ancak bir süre sonra Şeybânî¬ 
ler’in âni baskınına uğrayıp mağlûp oldu 
(918/1512). Bu olayın ardından Bâbür Mâ- 
verâünnehir'den vazgeçti. Böylece başta 
Buhara ve Semerkant olmak üzere bütün 
Mâverâünnehir tekrar Şeybânîler’in eline 
geçti. Şeybânîier, 1512’de Köçkünçi Han'ın 
başkanlığında toplanan kurultayda ülke 
topraklarını kendi aralarında yeniden tak¬ 
sim ettiler. Kurultayda Köçkünçi Han'dan 
sonra kimin han olacağı belirlendi ve onun 
ölümüyle ortaya çıkması muhtemel vera¬ 
set tartışmaları bir ölçüde önlenmiş oldu. 


Köçkünçi Han’dan (ö. 936/1530) sonra 
tahta oğlu Ebû Said Han geçti. Üç yıl ka¬ 
dar hükümdarlık yapan Ebû Said Han’ın 
ardından Muhammed Şeybânî Han'ın ye¬ 
ğeni Ebülgazi Ubeydullah Han b. Mah- 
mûd, Şeybânî tahtına çıktı. Cesur ve di¬ 
rayetli bir devlet adamı olan Ubeydullah 
Han ülkenin birliğini sağlamak amacıyla 
birçok girişimde bulundu. Buhara’yı dev¬ 
let merkezi yaptı. Osmanlı Padişahı Ka- 
nûnî Sultan Süleyman'a elçi gönderdi. Dış 
siyasette Horasan için verilen mücadele¬ 
lerde İranlı güçlere sürekli engel oldu. An¬ 
cak kendisinden sonra gelen 1. Abdullah 
Han b. Köçkünçi (1539-1540), Buhara’da 
Abdülaziz Han ( 1540-1550) ve Semerkant’- 
ta Abdüllatîf Han b. Köçkünçi ( 1540-1552) 
dönemlerinde iç mücadeleler şiddetlendi 
ve merkezî otorite zayıfladı. Nevruz Ah- 
med Han b. Süyûncuk ve I. Pîr Muham¬ 
med Han b. Canbeg’in ardından 968 (1561) 
yılında Şeybânî tahtına çıkan İskender Han 
b. Canbeg (1561-1583) devleti bizzat yö¬ 
netmediğinden onun döneminde fiilî yö¬ 
netim oğlu Abdullah tarafından yürütül¬ 
dü. 

Buhara’da oturan 11. Abdullah Han b. İs¬ 
kender'in hükümranlığı sırasında (1583- 
1598) merkezî otorite yeniden tesis edil¬ 
di. Bütün Türkistan ülkesi bir devlet halin¬ 
de birleştirildi. Bu dönemde Safevîler ile 
savaşlar devam etti ve Horasan yeniden 
Şeybânîler’e bağlandı. II. Abdullah, Safe- 
vîler’e karşı Osmanlı Sultanı 111. Murad ve 
Bâbürlü Hükümdarı Ekber Şah'a yaklaştı. 
Fakat ölümünün ardından oğulları arasın¬ 
da taht mücadelesi başladı. Oğlu Abdül- 
mü’min tahta geçtikten altı ay sonra öl¬ 
dürülünce Mâverâünnehir ve Belh’te Şey¬ 
bânî hâkimiyeti nihayete erdi. Tahta 11. Pîr 
Muhammed Han b. Süleyman geçti. 1006 
(1598) kışında Buhara’da bazı karışıklık¬ 
lar çıktı. II. Pîr Muhammed emîrleri tas¬ 
fiye etmeye kalkışınca Şeybânîler’in anne 
tarafından akrabası olan Canoğulları'nm 
(Astarahanlılar) kurucusu Bâki Muham- 
med’in müdahalesiyle karşılaştı. Yapılan sa¬ 
vaşta Pîr Muhammed bozguna uğrayıp ha¬ 
yatını kaybetti. Böylece başta Buhara Han¬ 
lığı olmak üzere Türkistan’da Şeybânîier 
sülâlesinin hükümranlığı sona ermiş oldu 
(1007/1599). Hârizm (Hîve) Hanlığı XVIII. 
yüzyılın sonuna kadar Şeybânîler'in ikinci 
derecede bir kolu olan Arabşâhîler’in ida¬ 
resi altında kaldı. 

Şeybânîler’de hanların kurultaya başkan¬ 
lık etme, sikke bastırma ve hutbe okut¬ 
ma gibi hâkimiyet sembolleri dışında bir 


otoriteleri yoktu. İktidarları kendilerine ay¬ 
rılan bölgeyle sınırlıydı. Ubeydullah Han, 
kısa süren hükümranlığı döneminde Sah¬ 
ran şehrini Türkistan’ın en önemli ilim 
merkezlerinden biri haline getirmiştir. Bu 
arada Horasan ve Mâverâünnehir'de muh¬ 
teşem bir medrese yaptırarak Horasan, 
Herat, Tebriz, Buhara ve Semerkant’ın en 
seçkin âlimlerini buraya davet etmiştir. 
Şeybânîier döneminde Dost Muhammed 
Hacı Nayman, Nâdir Bey Konrat, Hâfız Kon- 
rat. Dost Muhammed Mirza Konrat ve Mîr 
Ali Tarhanoğlu gibi birçok şair yetişmiştir. 
Bu şairlerin bazıları şiirlerini Farsça söyle¬ 
miş, ancak Türkçe şiirleri daha makbul sa¬ 
yılmıştır. Ubeydullah Han ve halefleri bir¬ 
çok Farsça eserin Türkçe’ye çevrilmesini 
sağlamıştır. Bu dönemde Türkçe eserler 
de kaleme alınmış, Reşîdüddin Fazlullâh-ı 
Hemedânî’nin CâmFu't-tevârih'i Uygur ve 
Arap alfabesiyle Türkçe’ye tercüme edil¬ 
miştir. Ubeydullah Han ile oğlu Abdülaziz 
Han Mîr Arab, Mollazâde Molla Osman, 
Mevlânâ Muhammed Dâye, Mîr Gazanfer 
gibi âlimleri korumuştur. Abdüllatif Han 
ile Nevruz Ahmed Han, eski Türk devlet 
geleneklerine çok sadık olup din âlimleri¬ 
nin devlet işlerine karışmasından hoşlan- 
mazlardı. Ancak daha sonra Nakşibendî 
şeyhleri Taşkent, Fergana ve Kâşgar’da si¬ 
yasî bakımdan çok etkin bir konuma yük¬ 
selmiştir. 

Ubeydullah Han’ın Buhara’da hüküm sü¬ 
ren âlim oğlu Abdülaziz Han, Buhara'da 
bugün de ayakta olan ve kendi adıyla anı¬ 
lan medreseyi âdeta bir sanat akademisi 
haline getirmiştir. İyi bir hattat olan Ab¬ 
dülaziz Han, Mîr Ali Herevî, Mahmud Mü- 
zehhib ve Mîrek Münşî gibi hattat ve res¬ 
samları bir araya getirerek Buhara mek¬ 
tebi adı verilen sanat mektebini teşkil et¬ 
miştir. Abdülaziz Han 1544 yılında Buha- 
ra'nın yeni mahallelerini çevreleyen bir sur 
yaptırmış, Belh şehri bu dönemde tarihi¬ 
nin en kalabalık ve en bayındır devrini ya¬ 
şamış, Abdülaziz Han zamanında Zeref- 
şan havzasıyla Hârizm arasındaki halka yer 
değişikliği yaptırılmış ve Türk aşiretlerinin 
birbirleriyle kaynaşması sağlanmıştır. Ab- 
dülmü'min Han, eski Belh'in en güzel ve 
en muhteşem binaları olma özelliğini za¬ 
manımıza kadar korumuş olan Hâce Ebû 
Nâsır Pârsâ ve Hâce Akaşe’nin türbeleri¬ 
ni yaptırmış, medrese ve dârüşşifâlar in¬ 
şa ettirmiştir. 

Çevresine dönemin en seçkin riyâziye 
âlimlerini toplayan Abdüllatif Han riyâzî 
ilimlerde kendini Uluğ Bey’in halefi sayı- 
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yordu. Sadrüşşerîa'nın Muhtaşarü'l-Vi- 
kâye adlı fıkıh kitabına Şeybânîler döne¬ 
mi âlimlerinden Kuhistânî’nin yazdığı Câ- 
mfu'r-rumûz adlı şerh yalnız Türkistan’¬ 
da değil birçok İslâm memleketinde yay¬ 
gındır. Kâtib Çelebi, Kuhistânî’den övgüy¬ 
le söz etmektedir. Şeybânîler devrinde Mo¬ 
ğolca’nın yerini Türkçe, Uygur harflerinin 
yerini Arap harfleri almıştır. Edebî Çağa¬ 
tayca, Şeybânî Han ve Ubeydullah Han 
zamanından başlayarak sadeleştirilmiştir. 
Şeybânîler'in tarihleri, Timur devrinde ol¬ 
duğu gibi önce Uygur bahşıları tarafından 
Uygur alfabesiyle yazılıyordu. Daha sonra 
bu eserler Arap harfleriyle Türkçe’ye ter¬ 
cüme edilmiştir. 

M. Fuad Köprülü, Şeybânîler dönemin¬ 
de vakıflara olumsuz müdahalelerin yapıl¬ 
dığını söyler. Ancak son araştırmalarda bu 
dönemde de çok sayıda vakıf kurulduğu 
belirlenmiştir. Şeybânî Han, Mâverâünne- 
hir'i ele geçirdiği zaman vakıfların durumu 
ile yakından ilgilenmiş, M ihmânnâme-i 
Buhârâ müellifi Huncî’yi Semerkant’taki 
vakıfların denetiminde şehrin kadısı ile bir¬ 
likte görevlendirmiştir. Şeybânîler devrin¬ 
de Timurlular’a ait vakıflar devam ettiril¬ 
diği gibi yeni vakıflar da kurulmuştur. Se- 
merkant'ta Şeybânî Han tarafından yap¬ 
tırılan Medrese-i Hânî için kurulan vakfa 
tahsis edilen mülklerin önemli bir kısmını 
Şeybânî Han'ın Semerkantî ele geçirmesi 
esnasında sahip olduğu mülkler oluştur¬ 
maktadır. Şeybânî Han şahsî mülkiyeti vaz¬ 
geçilmez bir unsur olarak tanımış ve top¬ 
rak meselelerinde İslâm hukukunu esas 
almıştır. Bu dönemin önemli medresele¬ 
rinden olan Mîr Arab ve Kuş medreseleri¬ 
nin vakıflarına ait belgeler günümüze ka¬ 
dar gelmiştir. Köçkünçioğulları’ndan Abdül- 
latif Han’ın Nakşibendî Şeyhi Ubeydullah 
Ahrâr ailesinin mallarını aile üyelerinden 
birine geri verdiğini gösteren 950 (1543) 
tarihli bir yarlık bulunmaktadır. 954 (1547) 
tarihli başka bir belgeden Semerkant ci¬ 
varındaki bazı toprakların Kübrevî şeyhi 
Hüseyin Hârizmî'ye hankah kurması için 
vakfedildiği anlaşılmaktadır. 

Şeybânî Han döneminde uygulanan ma¬ 
lî tedbirler, ayrıca yağmalar, müsâdereler 
ve para değerinin halkın zararına olacak 
şekilde tesbiti özellikle Herat’ın eski zen¬ 
ginliğine büyük darbe vurmuş, Safevî isti¬ 
lâsı şehir için bundan daha ağır bir felâ¬ 
ket olmuştur. Şiî taraftarları Safevî top¬ 
raklarına, Şiî idaresinde kalmak isteme¬ 
yen Sünnîler ise, Mâverâünnehir ve Bâbür 
Han’ın hâkimiyeti altındaki Kuzey Hindis¬ 


tan bölgelerine kalabalık kafileler halinde 
hicret etmek zorunda kalmış, bu durum 
bölgenin etnik yapısının değişmesine yol 
açmıştır. Şeybânî Han soyundan gelenlerin 
bugünkü Özbekistan topraklarında 1920’- 
lere kadar hâkimiyetlerini çeşitli adlarla 
sürdürmüş olmalarına rağmen Özbekis¬ 
tan tarihçiliğinde Şeybânîler devri ihmal 
edilmiştir. Bilhassa Özbekistan’ın bağım¬ 
sızlığına kavuşmasından sonra okutulan 
ders kitaplarında Timur ve Bâbür aşırı de¬ 
recede övülürken Şeybânî Han ve döne¬ 
minin çok kısa bilgilerle geçiştirilmesi dik¬ 
kat çekmektedir. 

ŞEYBÂNÎ HÜKÜMDARLARI 

Muhammed Şeybânî 

Han b. Şah Budak (905/1500) 

Köçkünçi Han Muhammed 
b. Ebülhayr (916/1510) 

Ebû Said Han b. Köçkünçi (936/1530) 

Ubeydullah Han b. Mahmûd (940/1533) 

I. Abdullah Han b. Köçkünçi (946/1539) 

Abdülazîz Han 
b. Ubeydullah Han 

(Buhara'da) (946-957/1539-1550) 

Abdüllatff Han b. Köçkünçi 
(Semerkant'ta) (947-959/1540-1552) 

Nevruz Ahmed Han 

b. Süyûncuk (Barak Han) (958/1551) 

I. Pîr Muhammed Han b. Canbeg (964/1557) 

İskender Han b. Canbeg (968/1561) 

II. Abdullah Han b. İskender (991/1583) 

Abdülmü'min Han 

b. Abdullah (1006/1598) (6 ay) 

II. Pîr Muhammed Han 

b. Süleyman (1006-1007/1598-1599) 
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H İSMAİL TÜRKOĞLU 

r n 

ŞEYBÂNÎ YYE 

( Uj L...-.. 1 1 ) 

Haricî fırkalarından 
Seâlibe’ye bağlı Şeybân b. Seleme’nin 
(ö. II./VIII. yüzyılın ortalan [?]) 
görüşlerini benimseyen grup 
(bk. SEÂLİBE). 

r n 

ŞEYBE 

(bk. ABDÜLMUTTALİB). 

r n 

ŞEYBE (Benî Şeybe) 

( İmmİ a^j ) 

Kureyş kabilesinin 
hicâbe görevini yürüten bir kolu. 

Kabileye adını veren Şeybe’nin nesebi 
Şeybe b. Osman b. Ebû Talha b. Abdüluz- 
zâ vasıtasıyla Adnân’a ulaşır. Benî Şeybe 
mensupları Şeybî ve Kusay b. Kilâb'ın oğ¬ 
lu Abdüddâr'a nisbetle Abderî nisbeleriy- 
le anılır. Kabilenin İslâm tarihindeki öne¬ 
mi, Kâbe hizmetlerinden hicâbeyi Şeybe 

b. Osman'dan itibaren günümüze kadar 
sürdürmüş olmasıdır. Mekke'nin fethinden 
sonra Hz. Peygamber, Kâbe'nin anahtar¬ 
larını daha önce de hicâbe görevini yürüt¬ 
mekte olan Osman b. Talha’ya ve amcası¬ 
nın oğlu Şeybe b. Osman'a verdi. Osman 
b. Talha'nın vefatından sonra hicâbe görevi 
Şeybe b. Osman’a geçti ve onun nesli ta¬ 
rafından yürütüldü. Bu sebeple Benî Şey¬ 
be mensupları Hacebî nisbesiyle de anılır 
(bk. HİCÂBE) 
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SEYBE (Benî Seybe) 


Nâsır-ı Hüsrev kendi döneminde Kâbe’- 
nin kapısı önünde bir perdenin bulundu¬ 
ğunu, “zaîm” denilen hicâbe sorumlusu¬ 
nun buradan geçmesi için yine Benî Şey- 
be'den olan başka bir kişinin perdeyi kal¬ 
dırdığını, zaîmin geçmesinden sonra ka¬ 
pattığını, zaîm iie iki yardımcısının Kâbe’- 
nin içinde iki rek'at namaz kıldığını, ardın¬ 
dan halka kapıyı açarak Kâbe ziyaretini baş¬ 
lattığını anlatır (Sefernâme, s. 75-76). İbn 
Cübeyr de Cemâziyelevvel 579 (Ağustos-Ey- 
lül 1183) tarihinde gerçekleştirdiği Kâbe 
ziyareti esnasında Beytullah'la ilgili bilgi¬ 
leri, Benî Şeybe’nin reisi ve hicâbe görevli¬ 
si olan Muhammed b. İsmâil b. Abdurrah- 
man'dan aldığını zikreder ( er-Rihle, s. 59). 
İbn Cübeyr ayrıca, Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin 
kardeşi Seyfülislâm Tuğtegin’in Kâbe’ye 
giriş merasimine tanık olduğunu, burada 
Benî Şeybe'ye mensup görevlinin sultanın 
kardeşine refakat ettiğini bildirir ( a.g.e., 
s. 125). Onun verdiği bazı örnekler, gerek 
halifenin gerekse Mekke idarecilerinin za¬ 
man zaman görevlerine yakışmayan dav¬ 
ranışlarda bulunan hicâbe sorumlularını 
değiştirmekle birlikte bu görevi Benî Şey- 
be'nin hakkı olarak kabul ettiklerini gös¬ 
terir (a.g.e., s. 142, 157). 

Hicâbe görevi. Benî Şeybe kabilesine hem 
devlet adamları hem müslüman halk na¬ 
zarında büyük itibar kazandırmış ve Benî 
Şeybe tarih boyunca bu saygın mevkiini ko¬ 
rumuştur. Hatta mevkileri sebebiyle müs- 
lümanlar arasındaki bazı problemlerin çö¬ 
zümüne de katkı sağlamışlardır. Hz. Ali ile 
Muâviye b. Ebû Süfyân arasındaki iktidar 
mücadelesinin bir sonucu olarak Mekke’¬ 
de hac emirliği görevini kimin üstleneceği 
meselesi problem teşkil edince tarafların 
muvafakatiyle dönemin hicâbe sorumlu¬ 
su Şeybe b. Osman bu görevi üstlenmiş¬ 
tir (Taberî, V, 136; İbn Hacer, 11, 161). Öte 
yandan Benî Şeybe’nin hicâbe sebebiyle 
birtakım maddî imkânlara sahip olduğu 
anlaşılmaktadır. Nâsır-ı Hüsrev Mısır sul¬ 
tanlarının kabile mensuplarına maaş ve 
elbise gönderdiklerini aktarır (Sefernâme, 
s. 75). Ayrıca Kâbe’yi ziyaret edenlerden 
muayyen bir ücret aldıkları gibi ziyaretçi¬ 
ler bahşiş de veriyordu. Nitekim Benî Şey¬ 
be soyundan gelen Ebu 1-Mehâsin eş-Şey- 
bî hicâbenin görevlilere maddî kazanç sağ¬ 
ladığını söyler. 
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İSİ Adem Apak 

T “I 

ŞEYBE b. OSMAN 

( ıjloic jj AuJ; ) 

Ebû Safiyye (Ebû Osman) Şeybe 
b. Osman b. Ebî Talha el-Abderî 
el-Mekkî el-Hacebî 
(ö. 59/679) 

Sahâbî. 

Mekke’de doğdu. Kureyş’in Abdüddâro- 
ğulları boyundandır. Babası, Uhud’da müş¬ 
riklerin yanında savaşırken Hz. Ali tarafın¬ 
dan öldürülen Osman b. Ebû Talha, anne¬ 
si, yine Abdüddâroğulları’ndan olup Uhud’¬ 
da şehid edilen Mus’ab b. Umeyr’in kız kar¬ 
deşi Ümmü Cemîl Hind bint Umeyr’dir. 
Müellefe-i kuiûbdan olduğu nakledilen Şey¬ 
be, Kâbe hizmetlerinden hicâbe görevini 
ifa ettiği için Hacebî ve Hâcibülkâ’be gibi 
unvanlarla anılmıştır. 

Mekke'nin fethinden sonra Hz. Peygam¬ 
ber, Kâbe’nin anahtarlarını daha önce de 
bu görevi yürüten Osman b. Talha’ya ve 
amcasının oğlu Şeybe b. Osman’a verdi 
(bk. HİCÂBE). Fethin ardından Resûl-i Ek¬ 
rem, Hevâzin kabilesiyle savaşmak için Hu- 
neyn’e giderken henüz müslüman olma¬ 
yan Şeybe b. Osman da orduya katıldı. 
Maksadı müslümanların yanında savaş¬ 
mak değil Hevâzinliler’e yardım etmek, 
bir fırsatını bulup Resûlullah’ı ortadan kal¬ 
dırmak, böylece Bedir’de Hz. Hamza’- 
nın öldürdüğü amcasının ve Uhud'da Hz. 
Ali'nin öldürdüğü babasının intikamını al¬ 
maktı. Bu sebeple Hz. Peygamber’i takip 
etmeye başladı. Müslümanların dara düş¬ 
tüğü ve Resûl-i Ekrem’in etrafında kim¬ 
senin kalmadığı bir sırada harekete geç¬ 
tiyse de düşüncesini gerçekleştiremedi. 
Kendi ifadesine göre onu gören ve niyeti¬ 
ni anlayan Hz. Peygamber kendisini yanına 
çağırdı, elini göğsünün üzerine koydu ve 


hidayete ermesi için Allah'a dua etti. Da¬ 
ha elini göğsünden çekmeden Şeybe’nin 
duyduğu kin kayboldu, hemen orada müs¬ 
lüman olarak müslümanlarla birlikte sa¬ 
vaştı (Fâkihî, V, 92-94). 

Mekke’nin fethinden sonra Hz. Peygam¬ 
ber tarafından hicâbe görevi kendisine 
tevdi edilen Osman b. Talha, Hz. Peygam¬ 
berin vefatına kadar Medine’de kaldığı için 
bu süre zarfında hicâbe görevi Şeybe ta¬ 
rafından yürütüldü. 39 (660) yılında Hz. 
Ali ile Muâviye b. Ebû Süfyânin ayrı ayrı 
hac emîri tayin etmeleri yüzünden orta¬ 
ya çıkan kargaşa üzerine, Ebû Saîd el-Hud- 
rî'nin teklifiyle her iki tarafın hac emîrleri 
görevden çekildi ve o yıl bu görevi Şeybe 
b. Osman yerine getirdi. Osman b. Talha’- 
nın ölümünden (42/662) sonra hicâbe gö¬ 
revi Şeybe b. Osman’a geçti. Şeybe, Hali¬ 
fe Ömer’in Kâbe'de bulunan kıymetli eş¬ 
yayı müslümanlar arasında taksim etme 
niyetinden vazgeçmesini sağladı (Müsned, 
III, 410). 

Şeybe b. Osman 59 (679) yılında Mek¬ 
ke’de vefat etti. Onun 58’de (678) öldü¬ 
ğüne dair rivayet doğru değildir. Şeybe'- 
nin Osman, Mus’ab, Abdullah ve Cübeyr 
adlı dört oğlu ile Safiyye isminde bir kızı 
olduğu bilinmektedir. Resûl-i Ekrem’le Hz. 
Ebû Bekir ve Ömer’den naklettiği birkaç ri¬ 
vayeti kendisinden oğlu Mus’ab, kızı Safiy¬ 
ye, torunu Müsâfi’ b. Abdullah ile Abdur- 
rahman b. Zeccâc, Abdülmelik b. Umeyr, 
Şakik b. Seleme ve İkrime el-Berberî riva¬ 
yet etmiştir. Hz. Peygamber’in Abdüddâ- 
roğulları’na bıraktığı hicâbe görevini gü¬ 
nümüzde de Şeybe b. Osman'ın nesli de¬ 
vam ettirmektedir (Muhammed b. Alevî 
Abbas, s. 125; ayrıca bk. ŞEYBE). 
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$EYH 


r n 

ŞEYH 

( ) 

Bir kabile veya grubun lideri, 
reis, yönetici, devlet adamı. 

Sözlükte “yaşlı kimse” mânasına gelen 
şeyh kelimesi (çoğulu şüyûh, eşyâh, me- 
şâyih) çeşitli İslâm devletleri ve toplum- 
larında saygınlık ifadesi olarak birçok an¬ 
lamda kullanılmıştır. Kur'ân-ı Kerîm’de üç 
yerde tekil (Hûd 1 1/72; Yûsuf 12/78; el- 
Kasas 28/23), bir yerde çoğul (el-Mü'min 
40/67) şekliyle geçmekte olup bunların 
hepsinde sözlük anlamındadır. Hadis kay¬ 
naklarında da aynı mânada birçok yer¬ 
de zikredilmektedir (Wensinck, el-Mu'cem, 
“şyh” md.). 

Araplar’da kabile başkanlarına seyyid 
veya reis denildiği gibi şeyh adı da veril¬ 
mekteydi. Şahsî meziyetleri veya zengin¬ 
likleri sebebiyle kabile başkanı olarak ta¬ 
nınan kimselerin fazla bir imtiyazı bulun¬ 
madığı halde görev ve sorumlulukları ağır¬ 
dı. Asıl görevleri savaşta ve barışta kabi¬ 
leyi bir arada tutmak ve çeşitli ihtiyaçla¬ 
rını karşılamaktı. Bununla birlikte kabile 
mensupları üzerinde mutlak bir otoriteye 
sahip değillerdi ve önemli konuları aile bü¬ 
yüklerinden oluşan bir mecliste tartışmak 
zorundaydılar; bu bakımdan emretmek¬ 
ten çok hakemlik yaparlardı. Kabile şeyh¬ 
lerinin sabırlı, cömert ve misafirperver ol¬ 
maları yanında kabile menfaatleri için ken¬ 
dilerini tehlikeye atmaktan çekinmeyecek 
cesarete ve liderlik özelliklerine sahip bu¬ 
lunması gerekirdi. 

Çeşitli ilim dallarında otorite kabul edil¬ 
miş âlimlere de şeyh denilmekteydi: Şey- 
hü’l-müfessirîn, şeyhü’l-muhaddisîn, şey- 
hü'l-fukahâ, şeyhü'l-kurrâ, şeyhü’l-luga- 
viyyîn, şeyhü'l-müerrihîn, şeyhü’l-üdebâ, 
şeyhü'l-etıbbâ’ gibi. Bazan da şeyh kelime¬ 
si ilim dalına izâfetle kullanılırdı: Şeyhü'l- 
hadîs, şeyhü iimi’l-hikme gibi. Hadiste ve 
tasavvufta şeyhin daha farklı anlamları var¬ 
dır (aş.bk.). Belli alanlarda en üst merte¬ 
bede bulunan iki kimse birlikte “şeyhân” 
veya "şeyhayn” olarak anılır. Meselâ İslâm 
tarihinde Hz. Ebû Bekir ile Hz. Ömer şey¬ 
hayn diye anılmış, hadis ilminin iki önemli 
ismi Buhârî ile Müslim de aynı lakapla meş¬ 
hur olmuştur. İmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe ile 
talebesi İmam Ebû Yûsuf da fıkıhta şey¬ 
hayn diye bilinmiştir. 

Bazı kurum ve kuruluşların başında bu¬ 
lunan üst düzey görevliler şeyh olarak isim- 
lendirilmektedir. Meselâ Ezher’in en yük¬ 


sek yöneticisine şeyhü’l-Ezher denilir. Med¬ 
rese, dârü’l-hadîs, zâviye ve ribât gibi ku- 
rumların başında bulunan kimse (şeyhü’z- 
zâviye, şeyhü’r-ribât gibi), belirli bir sanat ve 
meslek grubunun baş temsilcisi de (şey- 
hü't-tüccâr, şeyhü'd-debbâgin, şeyhü’s-sûk gibi) 
şeyh diye adlandırılmıştır. Şeyhlerin reisine 
ise şeyhü’ş-şüyûh denilirdi. Hacılara reh¬ 
berlik eden mutavviflere şeyhü’l-hac, bun¬ 
ların tâife denilen alt gruplarının başkanı- 
na şeyhü’l-mutavvifîn, bütün teşkilâtın ba¬ 
şında bulunan, şeyhlerin kendi aralarından 
seçtikleri kişiye şeyhü’l-meşâyih denilmek¬ 
teydi. Eyyûbîler döneminden itibaren Mes- 
cid-i Harâm ve Mescid-i Nebevî ile ilgili hiz¬ 
metlerden sorumlu olanlar veya bu mes- 
cidlerde ders veren âlimler şeyhu 1-Harem 
veya şeyhü’l-Haremeyn olarak anılmıştır. 
Meselâ bu lakabı alan Muhibbüddin et- 
Taberî'nin şöhretini duyan Yemen Resûlî 
Sultanı el-Melikü'l-Muzaffer onu Mekke ka¬ 
dılığına tayin etmiş ve Yemen'e davet ede¬ 
rek ondan bir müddet hadis okumuştur. 

Endülüs'te düşmanla savaşmak üzere 
görevlendirilen kumandanlara şeyhü’l-gu- 
zât ve’l-mücâhidîn (Kalkaşendî, XI, 19; Ha¬ 
şan el-Bâşâ, et-Filnûnü’l-İslâmiyye, II, 631), 
Sicilya’da vali ve diğer görevliler dışında şeh¬ 
rin yönetiminde söz sahibi olanlara şü- 
yûhu’l-bilâd (şüyûhu'l-medîne) ismi verilirdi 
( a.g.e ., a y.) Muvahhidler'de devletin ku¬ 
rucusu İbn Tûmert'in Murâbıtlar’la mü¬ 
cadelesinde ön plana çıkmış arkadaşları ve 
yakınlarından olup “eşyâh" (usre) denilen 
liderler yönetimde söz sahibiydi. Halifeyi 
azletme yetkisine sahip olan eşyâhın özel¬ 
likle ilk dönemlerde büyük nüfuzu vardı. 
Bunların başında şeyhü’l-Muvahhidîn (eş- 
şeyhü’l-muazzam) yer alırdı. Muvahhid or¬ 
dusunda bazı üst rütbeli askerlere el-eş- 
yâhu'l-kibâr, daha alt rütbelilere el-eşyâ- 
hu’s-sıgâr denilmekteydi. Merînîler’de şe¬ 
hirlerde “meşyeha" denilen nüfuzlu kimse¬ 
ler bulunurdu. Hafsîler’de İdarî, siyasî ve 
askerî konularda geniş yetkilerle donatıl¬ 
mış başvezir konumundaki görevli şeyhü’l- 
Muvahhidîn olarak adlandırılırdı (tbn Hal¬ 
dun, 1,633). Hafsîler’de din ve devlet adam¬ 
larından seçilen on kişilik şûra heyetinin 
(tabakâtü l-aşere) her bir üyesine şeyh de¬ 
nilir ve şûraya sultan tarafından seçilen 
şeyhü’l-a’zam başkanlık ederdi. Vattâsî hü¬ 
kümdarlarından I. Muhammed b. Yahyâ ile 
Sa’dîler’in kurucusu Kâim-Biemrillâh es- 
Sa’dî ve diğer bazı sultanlar şeyh unvanı 
almışlardır. 

IV. (X.) yüzyılda İbâzıyye’nin Nükkâr ko¬ 
luna mensup Hâricî reisi Ebû Yezîd en- 
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Nükkârî şeyhü’l-mü’minîn diye isimlendi- 
rilmekteydi (İbn İzârî, 1, 217). İbâzîler’in 
dinî ve İdarî işlerini yürüten meclisin (hal¬ 
ka) başkanı şeyh olarak anıldığı gibi Nizâ- 
rîler’de dâi’d-duât karşılığında şeyh keli¬ 
mesi kullanılmıştır. 1331 yılında Sultan Ebû 
Bekir b. Ömer zamanında Makdişu’yu zi¬ 
yaret eden İbn Battûta sultana şeyh de¬ 
nildiğini kaydetmektedir (er-Rihle, s. 253- 
257) Osmanlı Devleti’nde dinî kurumların, 
mahkemelerin ve ilmiye sınıfının reisi du¬ 
rumundaki en yüksek rütbeli din adamı¬ 
na şeyhü’l-islâm unvanı verildiği gibi Os¬ 
manlI hâkimiyetindeki Mısır’da en yetkili 
Memlûk beyi şeyhü’l-beled diye meşhur¬ 
du. Arap kabile temsilcilerine de şeyhü’l- 
Arap denilmekteydi. Ahî teşkilâtında ve 
loncalarda bir esnaf birliğinin başı duru¬ 
munda olan kimse de şeyh unvanıyla bi¬ 
linirdi (sahaflar şeyhi gibi). Bir imareti yö¬ 
neten, yoksullara gerekli yardımı yapan 
kimse şeyh-i imâret, bugünkü okçuluk fe¬ 
derasyonu durumundaki Okmeydanı Tek- 
kesi’nin başında olan kimse şeyhü’l-mey- 
dân (şeyh-i kemankeşân / şeyh-i râmiyân), ve¬ 
zirler içerisinde en yaşlı kimse şeyhü’l-vü- 
zerâ olarak isimlendirilmiştir. 

Günümüzde özellikle Arap ülkelerinde 
devlet başkanları, bürokratlar, çeşitli İlmî 
ve İdarî görevlilerle kabile reisleri ve toplu¬ 
mun önde gelenleri için şeyh unvanı kul¬ 
lanılmaktadır. Hindistan'da ensar ve mu¬ 
hacirlerden bazı meşhur sahâbîlerin so¬ 
yundan gelenlere veya genelde Arap asıllı 
müslümanlara şeyh denilmektedir. Bunlar 
Abbâsî, Fârûki, Sıddîki, Osmânî, Alevî, Ca‘- 
ferî, Ensârî ve Kureşî gibi otuza yakın alt 
gruba ayrılmıştır (Biswas, IV, 1303, 1305). 
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Ta'dîlin en aşağı derecelerini 
ifade eden hadis terimi. 

Sözlükte "yaşlı kimse” anlamındaki şeyh 
kelimesi (çoğulu şüyûh) hadis literatürün¬ 
de “kendisinden hadis rivayet edilen hoca” 
mânasına gelir; bunun "kırâe ale’ş-şeyh, 
semâ' min lafzi’ş-şeyh” biçiminde kullanı¬ 
mı yaygındır. Öte yandan bu terim râvinin 
zayıflığını ifade eden ta’dîl lafzı olarak da 
zikredilmektedir. İlk defa kimin tarafından 
kullanıldığı bilinmeyen şeyh teriminin III. 
(IX.) yüzyılda bu anlamda geçtiği görül¬ 
mektedir. İbn Ebû Hâtim, şeyh lafzının 
zabtı araştırılmak üzere hadisi yazılan za¬ 
yıf râviler için kullanıldığını belirtmiş, İb- 
nü’s-Salâh da bu görüşü benimsemiştir. 
Hakkında “şeyhun" lafzına yer verilen râvi¬ 
nin rivayeti terkedilmezse de tek başına 
delil olarak alınmaz. Zehebî şeyh kelime¬ 
sinin meçhul olmaktan kurtulmuş, hak¬ 
kında cerh de bulunmayan mestûr râviler 
için kullanıldığını söylemişse de bu anlam¬ 
daki kullanımın yaygın olmadığı görülmek¬ 
tedir. 

İbnü’l-Kattân el-Fâsî, Zehebî ve İbn Re- 
ceb el-Hanbelî gibi âlimler şeyh kelimesi¬ 
nin ta'dîl lafzı dışında başka anlamlarda 
geçtiğine dikkat çekmişlerdir. Buna göre 
şeyh, yalnız hadis rivayetiyle meşgul olup 
sened ve metnin durumuyla ilgili tenkit 
yapmayan muhaddistir. Şu halde şeyh te¬ 
rimi râvinin imam ve hâfız seviyesine ula¬ 
şamadığını, râvi iie rivayeti hakkında bilgi¬ 
si olmadığını, dolayısıyla her ikisini de eleş¬ 
tirecek seviyede bulunmadığını ifade et¬ 
mektedir. Şeyh kelimesi râvinin fakih ol¬ 
madığını belirtmek üzere de kullanılmış¬ 
tır. Yaygın sayılmamakla birlikte şeyh te¬ 
rimi ayrıca “önde gelen muhaddis, hadis¬ 
leri iyi bilen âlim" anlamında zikredilmiş¬ 
tir. Özellikle Endülüs’te “şeyhü’l-hadîs” çok 
sayıda hadisi senedleriyle beraber ezbere 
bilen, ileri seviyede Kur’an ve hadis bilgisi¬ 
ne sahip, Arap diline hâkim, Şiî ve Mu’te- 
zilî olmayan Ehl-i sünnet taraftarı kimse¬ 
lere verilen bir unvandır. Memlükler döne¬ 
minde de hadis hocalarına şeyhü’l-hadîs ve 
şeyhü’r-rivâye denilmiştir. Bir âlimin ken¬ 
dilerinden okuyup icâzet aldığı hocalarına 
dair bilgi vermek için kaleme aldığı eser¬ 
lere genellikle “mu’cemü’ş-şüyûh” adı ve¬ 
rilmiştir (bk. FEHRESE). 
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Miiridlere rehberlik yapan 
ve onları irşad eden kişi anlamında 
tasavvuf terimi. 

Sözlükte “yaşlı kimse” anlamındaki şeyh 
kelimesi (çoğulu şüyûh, meşâyih) tasav¬ 
vufta velî, pîr ve mürşidle eş anlamlı ola¬ 
rak kullanılmıştır. Türkçe’de er, eren ve 
ermiş kelimeleri de “şeyh” mânasına ge¬ 
lir. Şeyh kelimesi Kur’an’da (Hûd 11/72; 
Yûsuf 12/78; el-Kasas 28/23; el-Mu min 40/ 
67) ve hadislerde (Wensinck, el-Mu c cem, 
“şeyh” md.) sözlük anlamıyla geçmekte¬ 
dir. Mürşid Kehf sûresinde (18/17) “doğru 
yolu gösteren rehber" mânasındadır. Bu¬ 
na göre şeyh “tâiiplere doğru yolu göste¬ 
ren ve onları irşad eden kimse” demektir. 
İlk âbid ve zâhidlerin şeyh olarak anıldı¬ 
ğına dair bir bilgi bulunmamaktadır. Ebû 
Nasr es-Serrâc (ö. 378/988), Muhammed 
b. İbrâhim el-Kelâbâzî (ö. 380/990) ve Mu- 
hammed b. Hüseyin es-Sülemî (ö. 412/ 
1021) gibi sûfî müelliflerin tasavvuf bü¬ 
yükleri için şeyh sıfatını kullanmaları, ke¬ 
limenin bu anlamıyla IV. (X.) yüzyılın orta¬ 
larından itibaren yaygınlık kazanmaya baş¬ 
ladığını göstermektedir. Serrâc el-Lüma c 
adlı eserinde tasavvuf önderlerinin sohbet 
âdâbı, müridleriyle münasebetleri, semâ 
hakkındaki görüşleri, günlük duaları ve ya¬ 
şadıkları vecd hallerini kaydettiği bölüm¬ 
ler için “meşâyih" kelimesini kullanmış, bu 
çerçevede Bişr el-Hâfî, Zünnûn el-Mısrî, 
Yahyâ b. Muâz, Ali b. Muvaffak, Ebü’l-Hü- 
seyin en-Nûrî, Cüneyd-i Bağdâdî, Cerîrî, 
Ebû Bekir eş-Şiblî gibi ilk dönem sûfîleri- 
ne yer vermiştir. Kelâbâzî, et-Ta c arruf ta 
tasavvuf makamlarıyla ilgili kısmın başında 
görüşlerine yer verdiği sûfîleri meşâyih di¬ 
ye anmıştır. Sülemî Tabakât' ında Serî es- 
Sakatî, Hâris el-Muhâsibî, Hâtim el-Esam, 
Ahmed b. Ebü’l-Havârî, Ahmed b. Hadra- 
veyh, Hamdûn el-Kassâr, Ebû Türâb en- 
Nahşebî gibi birçok sûfîyi bu unvanla zik- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


retmiştir. Tasavvuf ehline göre şeyh bir ta¬ 
rikata intisap ederek seyrü sülûkünü ta¬ 
mamlayan ve şeriat, tarikat, hakikat ilim¬ 
lerinde yüksek dereceye ulaşan kimsedir. 
En yüksek mârifet makamına erişen kim¬ 
seye “şeyhü’l-ârifîn" denilir (Abdürrezzâk 
el-Kâşânî, s. 319). Abdullah b. Ömer’den 
rivayet edilen ve bazılarınca zayıf, bazıla¬ 
rınca uydurma olduğu ileri sürülen bir ha¬ 
diste, “Kavmi içindeki şeyh ümmeti içinde¬ 
ki peygamber gibidir” denilmektedir (Ac- 
lûnî, II, 17). Bu sebeple tasavvufta şeyh¬ 
lik makamı tarikat yolunun en yüce mer¬ 
tebesi, Allah'a davet konusunda peygam¬ 
ber vekilliğinin en üstün derecesi kabul 
edilmiştir. Nitekim şeyh müridlerinin her 
bakımdan Resûlullah’a uymasını sağlamak¬ 
la Allah'ı onlara sevdirmekte ve nefisleri¬ 
ni temizleme yollarını öğretmek suretiyle 
onları Allah'a sevdirmektedir (Sülemî, s. 
73). 

Seyrü sülûkünü devam ettiren mücer¬ 
ret sâliklerle seyrü sülûksüz Hakk'ın te¬ 
cellîlerine mazhar olan mücerret meczup¬ 
lar şeyhlik yapamaz. Seyrü sülükle birlikte 
cezbe kabiliyetine sahip olan sâlik-i mec- 
zûb ve cezbe tarafı ağır basan meczûb-i 
sâlikler ise şeyhlik makamına yükselebi¬ 
lir. Öte yandan sâlik-i meczûblar Allah'ı se¬ 
venler (muhib) arasından çıkmakta ve bun¬ 
lar nefsânî duyguların etkisinden kurtul¬ 
dukları halde çoğunlukla kalbî duyguların 
etkisinden kurtulamamaktadır. Meczûb-i 
sâlikler ise Allah tarafından sevilenlerin 
(mahbûb) içinden çıkmakta, hem nefsâ¬ 
nî hem kalbî duyguların etkisinden kurtu¬ 
labilmektedirler; dolayısıyla şeyhlik maka¬ 
mında en yüksek dereceye sahip olurlar. 
Bu şeyhlerin sadrı ve kalbi genişleyerek 
her türlü İlâhî tecellîyi kabul edebilecek 
hale gelir. Hak onlarda keşf ve yakın nur¬ 
larıyla zuhur eder; sözleri şifa, nazarları 
deva olur (a.g.e., s. 75-76). 

Tasavvuf kaynaklarında erken dönem¬ 
den itibaren bir şeyhte bulunması gere¬ 
ken temel nitelikler üzerinde durulmuştur. 
Serrâc, eserinde şeyhlerin müridlerine olan 
ilgisini ve onlara maddî-mânevî yardımla¬ 
rını gösteren örneklere yer vermiştir (el- 
Lüma\ s. 273-274). Tekke âdâbını ilktes- 
bit eden sûfî olarak bilinen Ebû Saîd-i Ebü’l- 
Hayr (ö. 440/1049) müridin eğitimini esas 
alıp şeyhin vasıflarını şu şekilde saymıştır: 
Şeyh örnek alınabilmesi için örneklik vas¬ 
fı olan, yol gösterebilmesi için yol tecrübe¬ 
si bulunan, edep öğretebilmesi için edep¬ 
li, müridin ihtiyaçlarını karşılayabilmesi için 
cömert, müridin malına göz dikmemesi 
için tok gözlü, işaret ve davranışla öğüt 
verebildiği sürece söze başvurmayan, yu- 

Tanzanya 




$EYH 


muşaklıkla terbiye mümkün iken şiddete 
meyletmeyen, emrettiği şeyi önce kendi¬ 
si yapan, yasakladıklarından önce kendisi 
sakınan, Allah için kabul ettiği müridi hal¬ 
kın sözlerine bakarak bırakmayan kimse¬ 
dir (Muhammed b. Münevver, s. 329-330). 
Necmeddîn-i Dâye yine müridlerin ihtiyacı 
çerçevesinde şeyhin temel şeriat bilgile¬ 
rini öğrenmesi, Ehl-i sünnet inancına sa¬ 
hip olması gibi özelliklerden başlayarak yir¬ 
mi nitelik saymıştır. Şeyhliğin rükünleri di¬ 
ye nitelendirdiği bu vasıfların yanı sıra Nec¬ 
meddîn-i Dâye ayrıca şeyhliğin şartları ola¬ 
rak Kur’ân-ı Kerîm’de (el-Kehf 18/66) Hı¬ 
zır’ın vasıfları arasında geçen Allah’a ubû- 
diyyet, Hak’tan gelen hakikatleri doğrudan 
almaya ehliyet, Hak katından gelen özel 
rahmete mazhariyet, vasıtasız şekilde Hak'¬ 
tan bilgi öğrenme, ilm-i ledün sahibi olma 
gibi özellikleri kaydetmiştir (Mirşâdü’Hibâd, 
s. 132-134, 137-139). Sonraki dönemlerde 
gerek şeyh gerekse mürid açısından deği¬ 
şik meseleler ortaya çıktıkça bir şeyhte bu¬ 
lunması gereken vasıflarla olmaması ge¬ 
reken zaaflar üzerinde durulmuş, ayrıca 
sahte şeyhlere işaret edilmiştir. 

Şeyhler eğitim usullerine göre tâlim şey¬ 
hi, sohbet şeyhi ve tarikat (irşad / sülük) 
şeyhi gibi kısımlara ayrılır. Tâlim şeyhleri 
İslâm’ı bilen takvâ sahibi sâlih müminler¬ 
dir. Kendilerine başvuran müminlere dinin 
zâhir hükümleriyle birlikte bâtın hüküm¬ 
lerini de öğretir; sohbet ve nasihatlerle 
nefislerini arındırıp ahlâklarını düzeltmek 
hususunda onlara yardımcı olurlar. Soh¬ 
bet şeyhlerinin meclislerinde sohbet ya¬ 
pılmakla birlikte şeyhin müride nazar et¬ 
mesi ve müridin şeyhi görmesi daha çok 
önemsenir. Sohbet şeyhi, müridlerini ço¬ 
ğunlukla söze ihtiyaç duymaksızın hal ve 
tavırlarıyla etkileyerek terbiye eder. Ter¬ 
biye şeyhi ise kendisine bağlanan bir mü¬ 
ridi tıpkı bir anne babanın çocuklarını, bir 


öğretmenin öğrencisini, bir ustanın çıra¬ 
ğını yetiştirmesi gibi yetiştirir. Bu şeyhler 
müridin seyrü sülûküne nezaret ettiği için 
teslik / sülük şeyhi, müridler kendisine ka¬ 
yıtsız şartsız itaat edeceğine söz verdiği 
ve bu niyetle müridiik hırkası giydiği için 
şeyh-i metbû şeklinde de anılır. Terbiye 
şeyhleri genellikle tâlim ve sohbet şeyh¬ 
lerinin özelliklerine sahip olurlar. Öte yan¬ 
dan müridi kabiliyeti çerçevesinde eğiten 
şeyhlere kâmil şeyh, mânevî tasarrufuyla 
müridin yeteneğini daha da geliştirerek 
kemale erdiren şeyhlere ekmel şeyh di¬ 
yenler de vardır. Ayrıca bir müride hırka 
giydirene hırka şeyhi, zikir tarif edene zi¬ 
kir / telkin şeyhi adı verilmektedir. Fakat 
bunların mürid üzerindeki etkileri doğru¬ 
dan olmayıp giydirdikleri hırka ve tarif et¬ 
tikleri zikir vasıtasıyla gerçekleştiğinden 
şeyhlikleri mecazidir. Seyrü sülük için bir 
şeyhten müridiik hırkası giyen kimsenin 
başka şeyhlerden de teberrüken hırka giy¬ 
mesi mümkündür (Muhammed b. Abdul¬ 
lah el-Hânî, s. 28). Tasavvuf ehli, şeyhte 
bulunması gereken şartları taşımadığı hal¬ 
de şeyhlik taslayanları “müteşâyih, ehl-i 
teşeyyuh, kâl şeyhi, mustasvif” gibi isim¬ 
lerle anmışlar, mürid olmak isteyenleri 
bunlara karşı uyarmışlardır: "Her mürşi¬ 
de dil verme kim yolun sarpa uğratır / Mür¬ 
şidi kâmil olanın gâyet yolu âsân imiş ” (Ni- 
yâzî-i Mısrî). 

Kâmil bir şeyhe biat eden müridin sey¬ 
rü sülûkünü tamamlayıncaya kadar şey¬ 
hin denetimi altında bulunması şart ko¬ 
şulmuştur. Zira şeyhin rehberliği olma¬ 
dan sülûke devam eden mürid nefsin ve 
şeytanın hilelerinden kurtulamaz. Bu se¬ 
beple şeyhinden ayrılan müride “mürîd-i 
mürted” denilmiştir. Bâyezîd-i Bistâmî sü¬ 
lûke şeyhsiz devam etmenin tehlikesini, 
“Üstadı olmayanın imamı şeytandır” sö¬ 


züyle dile getirmiş (Kuşeyrî, II, 735), Ku- 
şeyrî de, “Üstadı olmayan mürid ebediyen 
iflâh olmaz” demiştir ( a.g.e a.y.). İbn Hal- 
dûn takvâ, istikamet ve keşf biçiminde 
sıraladığı mücâhede şekillerinden ilk iki¬ 
sinde şeyhi gerekli görmezken keşf mü- 
câhedesi için zorunlu saymıştır (Şifâ’ü’s- 
sâ’i’l, s. 80-81). Esmâ yolunu seyrü sülû- 
kün esası olarak kabul eden tarikatlarda 
şeyh müridlerini nefis terbiyesi, evrâd, ez- 
kâr, halvet, riyâzet ve rüya yorumlarıyla 
terbiye eder. Müsemmâ yolu olan melâ- 
metî tavırda aşk, sohbet ve mürşid nazarı 
esastır. Muhammed b. Hüseyin es-Süiemî, 
seyrü sülük esnasında müridde meydana 
gelen kemâlât derecesini şeyhin nazarının 
ölçüsüyle irtibatlandırmıştır ( Tasavvufun 
Ana İlkeleri, s. 7-8). Mevlânâ Celâleddîn-i 
Rûmî kâmil şeyhin söze ihtiyaç duymak¬ 
sızın müridin bâtınına tasarruf ettiğini be¬ 
lirtir (Konuk, III, 369). Şeyhin müridini mâ- 
nen olgunlaştırmak amacıyla ona nazar et¬ 
mesine "teveccüh” denilmektedir. Ancak 
müridini nazarla terbiye edebilen şeyhe 
rastlamak çok zordur. Nakşibendiyye gibi 
bazı tarikatlarda şeyhin nazarı önemsen- 
mekle birlikte sohbete daha çok önem ve¬ 
rilmiştir. Müridin hayatta olan bir şeyh ta¬ 
rafından eğitilmesi esastır. Bununla bir¬ 
likte hayatta bulunmayan bir şeyhin ruha- 
niyeti vasıtasıyla da eğitilmek mümkün¬ 
dür; tasavvufta buna Üveysîlik yolu deni¬ 
lir. Şeyhin davranışlarını taklit edebilmek 
ve onun mânevî halini kendi üzerine yan¬ 
sıtabilmek için müridin şeyhine güvenme¬ 
si ve onu gönülden sevmesi gerekir. Bu 
sevginin gücü nisbetinde müride şeyhten 
mânevî hal sirayet eder. Sâlikin kâmil bir 
mürşide gönlünü bağlaması onun sûret 
ve sîretini düşünmesine “râbıta” adı ve¬ 
rilmektedir. Gazzâlî müridin şeyhini takip 
etmesi, tavsiyelerini yerine getirmesi, hat¬ 
ta onun yanlışını kendi doğrusuna tercih 
etmesinin gereği üzerinde durmuş (İhyâf, 
III, 75-76), Necmeddîn-i Kübrâ da şeyhin 
yanında müridin küçük bir çocuk gibi ol¬ 
duğunu, dolayısıyla irade ve ihtiyarını şey¬ 
hine bırakmasının kendisine daha çok ya¬ 
rar sağlayacağını belirterek şeyhiyle de¬ 
vamlı kalbî irtibat içinde bulunmanın öne¬ 
mini vurgulamıştır ( Tasavvufî Hayat, s. 
94). İbnü'l-Arabî ise müridin şeyhe tesli¬ 
miyetinin ölünün teneşirde yıkayıcıya tes¬ 
limiyeti gibi olması icap ettiğini, bir insan 
olarak mâsum sayılmayan şeyhten şeria¬ 
ta muhalif bir fiil zuhur etse bile niyetini 
bozmaması gerektiğini belirtmiştir (et- 
Tedbîrâtü’l-ilâhiyye, s. 223). Ayrıca müri¬ 
din şeyhin izni dışında hareket etmesi uy¬ 
gun görülmemektedir. Müridin her bakım- 
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ŞEYH 


dan şeyhini taklit ederek iradesini ona tes¬ 
lim etmesine şeyhte fâni olmak (fenâ fi’ş- 
şeyh) denir ve bu Allah’ta fâni olmanın (fe¬ 
nâ fillâh) ilk basamağı kabul edilir. Mürid 
seyrü sülûkünü tamamlayıp irşad ehliyeti¬ 
ni kazansa da şeyhinden icâzet almadan 
irşad faaliyetine girişmemelidir. Şeyhi ta¬ 
rafından irşad izni verildiğinde mürid şey¬ 
hin halifesi olur ve kendisine hilâfet hırka¬ 
sı, irşad hırkası, icâzet hırkası gibi isimler¬ 
le anılan bir hırka giydirilir. Bu hırkayı gi¬ 
yen mürid bir şeyh sıfatıyla başkalarını ir¬ 
şad etmeye yetkili kılınmış olur. 

Sûfîlere göre Hak’tan gelen feyiz Resûl-i 
Ekrem aracılığıyla velîlere, onlar aracılığıy¬ 
la insanlara ulaştığından müridlerin feyiz 
menbaı irşad makamındaki şeyhlerdir. Şey¬ 
hin doğrudan doğruya Hz. Peygamber va¬ 
sıtasıyla Hak’tan aldığı feyze “feyz-i İlâhî”, 
silsile vasıtasıyla aldığı feyze “feyz-i isnâdî" 
denir. Müridin tarikata girip şeyhten fe¬ 
yiz ve irfan almasına “ahz-ı feyz” adı verilir. 
Şeyhin eğitimiyle müridin ikinci defa doğ¬ 
duğu kabul edilir. Normal doğum müridi 
mülk âlemiyle (dünya), mânevî doğum ise 
melekût âlemiyle (gayb) irtibata geçirir. 

Nakşibendiyye tarikatında şeyh karşılığı 
olarak “hâce” (çoğulu hâcegân), Nakşiben- 
diyye’den ayrılan Yeseviyye’de “ata” keli¬ 
mesi kullanılmıştır. Ata kelimesinin Orta 
Asya'da Türk sûfîleri arasında XII. yüzyıl¬ 
dan beri şeyh yerine kullanıldığı bilinmek¬ 
tedir. Türkistan’da ve İdil havzası Türk¬ 
lerinde şeyhler için “îşân” tabirine de rast¬ 
lanır. Bazı tarikat mensupları Anadolu’da 
şeyh yerine “baba” kelimesini tercih et¬ 
miştir. Bektaşîler'de şeyh mevkiindeki ki¬ 
şiye XVI. yüzyıldan itibaren “dede-baba” 
denilmiştir. 
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ŞEYH FETHULLAH KÜLLİYESİ 

Gaziantep’te 

XVI. yüzyılın ikinci yarısında 
inşa edilen külliye. 


Vakfiyelerine göre cami, zâviye, hamam, 
medrese, kastel (bir çeşit su yapısı), hazî- 
re ve bir evden meydana gelmektedir. Bu¬ 
radaki cami. Yukarı Şeyh Camii olarak bi¬ 
linen Şah Velî Camii’yle karışmaması için 
şer’î mahkeme sicillerine ve bazı kayıtla¬ 
ra Aşağı Şeyh Camii adıyla kaydedilmiştir. 
Mimarı bilinmeyen ve kitâbesi olmayan 
külliyenin bânisi Şeyh Abdüllatif oğlu Şeyh 
Fethullah’tır. Yapıyla ilgili olarak bâninin 
tanzim ettirdiği 23 Receb 966 (1 Mayıs 
1559) ve 1 Ramazan 971 (13 Nisan 1564) 
tarihli iki vakfiye ile 5 Rebîülâhir 991 (28 
Nisan 1583) tarihli bir ferman mevcuttur. 
Külliyenin 1550’li yıllarda yaptırıldığı tah¬ 
min edilmektedir. Evliya Çelebi de cami, 
medrese ve hamamdan bahsetmekte, fa¬ 
kat inşa tarihleri konusunda bilgi verme¬ 
mektedir. Caminin 15 Ramazan 1005’te 
(2 Mayıs 1597) tamir geçirdiği bilinmekte¬ 
dir. Hamam 1957, 1960 ve 1972 yılların¬ 
da Vakıflar Genel Müdürlüğü tarafından 
onarılmıştır. Son olarak 1974’te cami ta¬ 
mir edilmiş, bu esnada son cemaat yeri 
camekânla kapatılmış, ahşap müezzin 
mahfili demir doğrama olarak yenilenmiş, 
minarenin bazı taşları değiştirilmiş, avlu 
ve şadırvan yeniden düzenlenmiştir. 

Üç tarafının medrese odalarıyla çevrili 
olduğu düşünülen avluda, günümüzde bu 
mekânların yerini cami görevlilerine ait be¬ 
tonarme üç oda almıştır. Avlu güneyden 
birbirine bitişik cami ve zâviye ile kuşatıl¬ 
mıştır. Bâlî Paşa’nın (ö. 900/1494-95 |?|) 
adıyla da anılan medrese Cumhuriyet dö- 
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$eyh Fethullah Camii'nin renkli ta5 süslemeli mihrabı 


neminde Orhaniye İlkokulu'na dönüştürül¬ 
müş ve sonradan yıktırılmıştır. İlk inşası¬ 
nın Bâlî Paşa’dan dolayı daha önce olduğu 
ileri sürülmekte, XVI. yüzyıl ortalarında ona¬ 
rılarak bu külliyenin bir parçası haline geti¬ 
rildiği sanılmaktadır. Ortadan kalkan med¬ 
resenin mimarisi tam olarak bilinmemek¬ 
tedir. Avluda yeni yapılmış bir şadırvan var¬ 
dır. Avlunun kuzeydoğu köşesinde alt kat¬ 
taki kastele birkaç basamakla inilir. Cami 
ve zâviyeyi doğudan ve güneyden hazîre- 
ler çevreler. Hamam avlunun doğu kapı¬ 
sından çıkınca görülmekte, tonozlu bir ge¬ 
çitle zâviyenin doğusundaki hazîre duvarı¬ 
na bağlanmaktadır. Külliyeye dahil edilen 
ve vakfiyede adı geçen kastelin doğu cep¬ 
hesine bitişik ev 1974'te yıktırılmış ve ye¬ 
rine Kur'an kursu binası inşa edilmiştir. 

Cami ile zâviye birbirine bitişiktir ve ka¬ 
pıları son cemaat yerine açılır. Son cema¬ 
at yeri dört sivri kemer açıklığına sahip¬ 
tir. Batı duvarının içe bakan yüzünde Bur¬ 
sa kemerini andıran silmeli bir pencere, 
bu pencerenin üzerinde sivri kemerli iki 
pencere daha bulunur. Doğu duvarında 
sivri kalın bir silmeyle kuşatılan bir kapı, 
üstünde bir pencere altlı üstlü iki odaya 
açılır. Alttaki müezzin odasıdır, üstteki oda 
kapısı kuzeyde yer alan minarenin pabuç¬ 
luğu içindir. Bu duvarın tepe noktasında 
Bursa kemerli iki pencere daha mevcut¬ 
tur. Harimin son cemaat yerine açılan ku¬ 
zey duvarında batıdan ikinci kemer gözü¬ 
ne denk gelen harimin taçkapısı, dördün¬ 


cü kemer gözüne denk gelen ise zâviyenin 
girişidir. Harim taçkapısının iki yanında bi¬ 
rer mihrâbiye ile birer adet pencere var¬ 
dır. Buradaki bezemeler iki renkli taş geç¬ 
meleri ve süslemeleriyle kavsaraları mu- 
karnaslı, beş kenarlı mihrâbiyelerde, pen¬ 
cere alınlıklarında ve taçkapıda yoğunla¬ 
şır. Taçkapı siyah ve kirli sarı renkli taşlar¬ 
la örülmüş, dıştan kalın kaval silmeli sivri 
kemerle çevrelenmiştir. Alttaki basık ke¬ 
meri iki farklı renkli taşlarla palmet motif¬ 
leri meydana getirecek şekilde örülüdür. 
Kavsarası uçları sarkıtlı mukarnaslarla dol- 
gulanmıştır. Kapı kemerinin yüksekliğine 
kadar dikdörtgen ve kare formlu panolar 
sarımtırak renkli mermerlerle kaplanmış, 
kapının önüne çok kollu yıldız kompozis¬ 
yonlarını andıran renkli bir döşeme moza- 
iki yapılmıştır. Son cemaat yerinin doğu¬ 
sundaki tek şerefeli minare, üst köşeleri 
pahlanarak sekizgene çevrilmiş yüksekçe 
bir kaidenin üzerinde dairevî şekilde yük¬ 
selmektedir. Cami 12,50 x 12,80 m. ölçü- 
lerindedir. Kare mekân yalnızca mihrap 
önünde 3,45 m. derinliğinde taşma yapar. 
Bu sebeple camiyi tabhâneli / zâviyeli yapı¬ 
lar içerisinde değerlendirenler olmuştur. 
Fakat güney eyvanı bu plan tipi için çok sığ¬ 
dır. Ayrıca camide yan eyvanlar yer almaz. 
Dolayısıyla camiyi bu plan grubunda de¬ 
ğerlendirmek doğru değildir. Esasen kül- 
liyede zâviye işlevini yerine getiren ayrı bir 
mekân mevcuttur. Cami mihrap önü dışın¬ 
da, mekânın merkezindeki sekizgen bir 
ayaktan dağılarak her cephenin ortasın¬ 
daki ikişer gömme ayak üzerine oturan ve 
âdeta şemsiye biçimini andıran eş mer¬ 
kezli yelpaze tonozla örtülmüştür. Bu tip 
örtü sisteminin daha basit uygulamaları¬ 
na önceki bazı mezar anıtlarında rastlan- 
makla birlikte Şeyh Fethullah Camii'ndeki 
gibi gelişmiş bir örneği sonraki tarihlerde 
de görülmez. İstanbul Merdivenköy’de bu¬ 
lunan Bektaşî Tekkesi'ndeki (XIX. yüzyıl) 


uygulama da bu camidekine göre daha 
basittir. Dolayısıyla cami, üst örtüsünün bi¬ 
çimiyle Anadolu T ürk mimarisinde ve özel¬ 
likle Osmanlı mimarisinde farklı bir yere 
sahiptir. Mihrap önü çıkıntısı da çapraz ve 
beşik tonozun birleşiminden oluşan deği¬ 
şik bir tonozla örtülmüştür. Caminin ta¬ 
mamını günümüzde dışarıdan kiremit kap¬ 
lı kırma bir çatı örter. Harimin batı duva¬ 
rında üç, güney duvarında ikisi mihrap 
önünde, ikisi yanlarda, doğu duvarında zâ- 
viyeye açılan kapının sağında iki, solunda 
bir ve kuzeydeki son cemaat yerinde iki 
olmak üzere toplam on bir pencere bulu¬ 
nur. Pencerelerin hepsi içten sivri kemerli 
alınlıklı, dıştan dikdörtgen söveli olup alın¬ 
lıkları soyut bitkisel motiflerle bezelidir. 
Duvarlar güney ve batı yönlerinden ikisi 
altı köşeli, üçü yuvarlak beş adet payan¬ 
dayla desteklenmiştir. Harimin güneydo¬ 
ğu köşesinde duvar kalınlığı içinde tekne 
tonoz örtülü, küçük boyutlu bir itikâf hüc¬ 
resi yer alır. 

İç mekânda bezemenin en yoğun gö¬ 
rüldüğü yerler taş mihrap ve minberdir. 
Yarım daire kesitli bir nişten ibaret mih¬ 
rap renkli taşlarla süslenmiştir. Mihrap ni¬ 
şi üzengi taşı seviyesinde bir sıra mukar- 
nasla zenginleştirilmiş, nişin köşelikleri bit¬ 
kisel süslerle bezenmiş ve bu bölümlere 
birer kabara yerleştirilmiştir. Nişin içinde 
renkli taşlarla zikzak, dama taşı ve kele¬ 
bek benzeri motifler yapılmıştır. Mihrap 
nişinin etrafı kare ve dikdörtgen formlu, 
renkli taş kompozisyonlu panolarla çevre¬ 
lenmiş, kitâbeliği boş bırakılmıştır. Min¬ 
berde renkli taş işçiliği bir kompozisyon 
oluşturma kaygısı olmaksızın kullanılmış¬ 
tır. Mihrap ve minberdeki bu uygulamalar 
Memlûk süsleme sanatıyla benzerlikler 
gösterir. Camiyi güneyden, zâviyeyi doğu¬ 
dan ve güneyden hazîreler çevreler. Şeyh 
Fethullah caminin güneyindeki hazîrede 
açık bir mezarda gömülüdür. Bu hazîre 


$eyh Fethullah 
Camii - 
Gaziantep 
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ŞEYH FETHULLAH KULLIYESI 


halk arasında Şıh Ocağı diye anılır. Zâviye- 
nin doğusundaki hazîrede Kurtuluş Sava¬ 
şı sırasında Fransız kuşatmasında şehid 
düşen bazı önemli şahsiyetler gömülmüş¬ 
tür. 

Doğusundan camiye bitişik olan zâviye 
6,80 x 6,60 m. ölçülerinde bir zikir mey¬ 
danı ile meydanın güneyinde iki, kuzeyin¬ 
de bir odaya sahiptir. Zikir meydanı orta¬ 
daki kare kesitli bir ayağa oturan yelpaze 
tonozla örtülüdür. Zâviye bitişiğindeki ca¬ 
miye ve son cemaat mekânına iki kapıyla 
açılır. Camiye ve doğusundaki hazîreye açı¬ 
lan ikişerden dört penceresi bulunmak¬ 
tadır. Zikir mekânının kıble duvarında bir 
mihrâbiye, mihrâbiyenin her iki yanında ar¬ 
kasında mevcut iki itikâf odasına açılan bi¬ 
rer kapı yer alır. Meydanın kuzeydoğu köşe¬ 
sinde bir başka itikâf hücresi vardır. Oda¬ 
lar dikdörtgen planlıdır ve aynalı tonozla ör¬ 
tülüdür. Kuzeydoğu köşesindeki oda do¬ 
ğusundaki bir pencereyle hazîreye, güne¬ 
yindeki bir pencereyle zikir mekânına ve 
kuzeyindeki bir kapıyla giriş dehlizine açı¬ 
lır. Bugün zikir meydanı mescid, güneyde¬ 
ki iki oda depodur, kuzeydeki giriş dehlizi¬ 
ne bir kapıyla açılan üçüncü oda ise müez¬ 
zine aittir. 

Doğu-batı doğrultusunda ele alınan ha¬ 
mam sokak kotu yükselince kısmen yol 
seviyesinin altında kalmıştır. Basamak¬ 
larla ulaşılan kare planlı, aydınlık fenerli 
kubbeyle örtülü soğuklukta bir havuz yer 
almaktadır. Soğukluğun doğu duvarında¬ 
ki kapıdan beşik tonozla örtülü ılıklığa ge¬ 
çilir. Ilıklığın güneybatı köşesinde ustura- 
lık mekânı, kuzeybatı köşesinde helâ bu¬ 
lunur. Her iki mekân içten mukarnaslarla 
bezeli kubbeyle örtülüdür. Ilıklığın doğu 
duvarındaki kapıdan kare planlı, üç eyvan- 
lı, köşe odalı, zemininde sekizgen göbek 
taşı olan, aydınlık fenerli kubbeyle örtülü 
sıcaklığa girilir. Eyvanların hepsi tonozla 
örtülüdür. Yalnızca doğu eyvanının arka¬ 
sında yıldız tonozla örtülü bir birim daha 
yer alır. Köşe odalarından güneybatıdaki 
dikdörtgen planlı olup kubbeyle ve beşik 
tonozla örtülüdür. Kuzeybatı odası kubbe¬ 
lidir. Kuzeydoğu ve güneydoğu köşe oda¬ 
ları sekizgen planlıdır ve kubbelidir. Sıcak¬ 
lığın doğusunda beşik tonozlu, kuzey-gü- 
ney doğrultulu külhan birimi yer alır. Ha¬ 
mam bugün oldukça bakımsızdır. 

Avludan biri güneyde, diğeri kuzeyde iki 
merdivenle inilerek ulaşılan kastel “L” biçi¬ 
minde bir plana sahiptir. Ortada, 13 x 14,15 
m. ölçülerindeki kastelin üzerini “L” şekilli 
bir ayakla dikdörtgen şekilli bir pâyeye otu¬ 
ran tonozlar örtmektedir. Kastelin kuzey¬ 
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batıdaki mekânının üzeri açıktır. Bu bölü¬ 
mün batı duvarına bitişik bir oturma se¬ 
kisi ve zemininde bir havuzu bulunmak¬ 
tadır. Havuzlar abdest almak ve çamaşır 
yıkamak için düzenlenmiştir. Güney bölü¬ 
mü üç adet çapraz tonozla, doğudaki ku- 
zey-güney doğrultulu on adet helânın açıl¬ 
dığı koridorsa beşik tonozla örtülüdür. Bu 
tonozu merkezinden dik şekilde bir beşik 
tonoz keser. Kastelin güneybatısında ku¬ 
zeybatı köşesindeki gibi batı yönünden 
gelen suların döküldüğü bir havuz görü¬ 
lür. Her iki havuzun suyu kanallarla birle- 
şerek helâlara ulaşmaktadır. Kastelin gü¬ 
neydoğu köşesinde bulunması gereken ve 
bir çeşit gusülhâne olan "çimeceklik” (çi¬ 
mektik) bugün mevcut değildir. Şeyh Fet- 
hullah Külliyesi renkli taş süslemeleri ba¬ 
kımından Memlûk sanatıyla, camide görü¬ 
len üst örtü yönünden Selçuklu mimari¬ 
siyle benzerliği olan ve farklı yapıları bün¬ 
yesinde barındıran bir eserdir. 
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ŞEYH GALİB 

(ö. 1213/1799) 

Klasik Türk şiirinin 
son dönem büyiik şairlerinden. 

1171 ’de (1757) İstanbul'da Yenikapı Mev- 
levîhânesi yakınlarındaki bir evde dünya¬ 
ya geldi. Doğumuna “eser-i aşk” ve “cezbe- 
tu'llah” terkipleri tarih düşürülmüş, ken¬ 
disine mevlevîhânenin şeyhi Kûçek Meh- 
med Dede ile halefi Seyyid Ebûbekir De¬ 


de’nin tavsiyesiyle Mehmed Esad adı ko¬ 
nulmuştur. Dedesi Mevlevi olduğu gibi ba¬ 
bası Mustafa Reşid Efendi de Peçuylu Ârif 
Ahmed Dede'den inâbe almıştır. Annesi 
Emine Hatun’dur. Divanında ve Hüsrı ü 
Aşk' ında belirttiğine göre ilk eğitimini ba¬ 
basından aldı. 1780'de Galata Mevlevîhâ- 
nesi’ne şeyh olan Hüseyin Efendi’den is¬ 
tifade etti. Arapça’yı Hamdi Efendi’den, 
Farsça'yı Hoca Neş'et’ten öğrendi. Neş’et 
Efendi kendisine “Esad" mahlasını verdiy¬ 
se de dönemin Esad isimli şairleriyle ka¬ 
rıştırılmaması için daha sonra “Galib" mah¬ 
lasını kullanmaya başladı (Divanında “Esad" 
elli, “Esad Galib” iki ve “Galib" mahlasları 
463 defa geçmektedir). 

Dîvân-ı Hümâyun Kalemi’nde bir müd¬ 
det çalıştıktan sonra ailesinin pek tasvip 
etmemesine rağmen 1198'de (1784) Kon¬ 
ya'ya gidip Mevlânâ Dergâhı'nda çileye gir¬ 
di ve Çelebi Seyyid Ebûbekir Efendi’nin 
sohbetlerinde bulundu. Babası Mustafa 
Reşid Efendi oğlunun İstanbul'dan ayrıl¬ 
masına tahammül edemediğinden Çele¬ 
bi Efendi’ye başvurmuş, o da “tekmîl-i çil- 
lenin Yenikapı Dergâhı’nda ikmalinin muk- 
tezâ-yı merdî ve hüner” olduğunu söyleye¬ 
rek genç dervişi İstanbul'a gönderdi. Ga¬ 
lib çilesini 1201 'de ( 1787) Yenikapı Mevle- 
vîhânesi’nde tamamlayarak “dede” oldu. 
Bu arada Ali Nutkî Efendi ile Aşçıbaşı Şe¬ 
rif Ahmed Dede’den epeyce faydalandı. 
Daha sonra Ali Nutkî Efendi’den hilâfet 
aldı. 1203'te (1789) Trabzonlu Köseç Ah¬ 
med Dede’nin et-Tuhfetü'l-behiyye fî ta- 
rîkati'l-Mevleviyye adlı eserine Ali Nut¬ 
kî Efendi’nin izniyle es-Sohbetü's-sâfiye 
adıyla bir hâşiye yazdı. Öte yandan Yûsuf 
Sîneçâk Dede'nin Sütlüce’deki türbesi ya¬ 
nında bir ev satın alarak 5 Receb 1204’te 
(21 Mart 1790) buraya yerleşti ve Yûsuf 
Sîneçâk’in Cezîre-i Mesnevi adlı eserini 
şerhetti. Galata Mevlevîhânesi şeyhi Halil 
Nûman Dede'nin görevinden azli üzerine 
yerine Konya Şems Dergâhı türbedarı Şem¬ 
sî Dede tayin edildiyse de İstanbul’a gelir¬ 
ken Kütahya’da vefat ettiğinden 1791’de 
Konya Âsitânesi şeyhi Mehmed Emin Çe¬ 
lebinin emirnâmesiyle 9 Şevval 1205’te (11 
Haziran 1791) Galata Mevlevîhânesi şeyh¬ 
liği Galib Dede'ye verildi. Bu tayin dola¬ 
yısıyla 111. Selim'le olan dostlukları gelişti. 
Galib Dede aynı zamanda Türk mûsikisi 
bestekârı olan, “İlhâmî” mahlasıyla şiirler 
yazan ve hat sanatıyla da uğraşan hüküm¬ 
dara Galata Mevlevîhânesi’nin tamiri için 
bir kaside takdim edince padişah onun ar¬ 
zusunu yerine getirerek tekkeyi tamir et¬ 
tirdi ( 1792). 4 Ağustos 1792 tarihinde ya¬ 
pılan ilk mukabele vesilesiyle Şeyh Galib'in 
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kaleme aldığı on sekiz beyitlik tarih man¬ 
zumesi Galata Mevlevîhânesi’nin kapısına 
yazılmıştır. Hükümdarın tekke ile ve Şeyh 
Galib’le alâkası 1793’te mevlevîhâneye bir 
şadırvan, 1794’te semâhâne içine bir mah- 
fel-i Hümâyun yaptırmasıyla devam etti, 
ayrıca 1795’te semâhâneyi yeniden tamir 
ettirdi. Şeyh Galib’in bunlar için kaleme al¬ 
dığı tarih manzumeleri divanında yer al¬ 
maktadır. Semâhâne için yazılan dokuz be¬ 
yitlik tarih manzumesi binanın kapısına da 
yazılmıştır. Ayrıca Humbarahâne-i Cedîd’- 
de yapılan Yenicami’deki mesnevîhanlık da 
Şeyh Galib'e verildi ve padişah burada ic¬ 
ra edilen mukabelelere genellikle katıldı. 
III. Selim'in Şeyh Galib’e olan ilgisi kendi¬ 
sine Cevrî hattıyla yazılmış bir Mesnevi 
hediye etmesi, 1793'te kardeşi Beyhan 
Sultan’la birlikte 300 altın sarfederek di¬ 
vanını ciltletip tezhip ettirmesi yanında 10 
Safer 1209'da (6 Eylül 1794) çıkardığı bir 
fermanla mesnevîhanlıkların inhâsının da 
Şeyh Galib’e verilmesiyle sürdü. Şeyh Ga¬ 
lib’in devrin sosyal ve siyasî hadiselerine de 
uzak durmadığı anlaşılmaktadır. Nitekim 
Nizâm-ı Cedîd teşebbüsüne karşı Konya 
Mevlânâ Dergâhı şeyhi Mehmed Çelebi’- 
nin rehberliğinde bir muhalefetin yürütül¬ 
düğü fakat Şeyh Galib’in bunu destekle¬ 
diği Başbakanlık Arşivi'ndeki kayıtlardan 
anlaşılmaktadır. 

1209’da (1794) annesi Emine Hatun'un, 
121 l’de (1796) müridi ve "yâr-ı gâr”ı Es¬ 
rar Dede'nin vefatı Şeyh Galib'i derinden 
üzdü; Esrar Dede için bir mersiye kaleme 
aldı. Bir yıl sonra hastalanan Şeyh Galib’in 
hastalığına dair çeşitli rivayetler ileri sü¬ 
rülmüştür. Genç yaşta şeyh olması, geniş 
bilgisi, sarayın kendisine teveccühü, akra¬ 
nı arasında nisbetsiz bir saygınlığının bu¬ 
lunması sübjektif kanılara yol açmıştır. En 
son şiiri olan Hamdullah Efendi'nin verdiği 
“henüz” redifli Farsça gazele yaptığı nazi¬ 
rede ölümünün yaklaştığını ima eden be¬ 
yitler vardır. Şeyh Galib 27 Receb 1213 (4 
Ocak 1 799) tarihinde vefat etti. Ali Enver, 
Semâhâne-i Edeb' de cenazenin yıkanma¬ 
sı sırasında babası Mustafa Reşid Efendi'¬ 
nin ağlayarak, “Ah oğul! Bu tahtaya o kara 
sakal yakışmıyor” dediğini nakleder. Şeyh 
Galib'in kabri, Beyoğlu ilçesinde bugün Di¬ 
van Edebiyatı Müzesi olarak faaliyet gös¬ 
teren Galata Mevlevîhânesi bahçesinde, 
içinde ayrıca dört sandukanın bulunduğu 
İsmâil Ankaravî Türbesi'ndedir. Şeyh Ga¬ 
lib’in Şerife Âişe adında bir şeyh kızıyla ev¬ 
lendiği, bu evlilikten Zübeyde isminde bir 
kızı, Ahmed ve Mehmed isimlerinde iki 
oğlu olduğu, ŞerT Siciller Arşivi’nde bulu¬ 
nan tereke kayıtlarından ve şairin ölümü 


dolayısıyla padişahın bir fermanla çocuk¬ 
larına Gümrük Mukâtaası'ndan 30’ar ak¬ 
çe maaş tahsis ettiğine dair belgeden an¬ 
laşılmaktadır. Esrar Dede'nin divanında kı¬ 
zı Zübeyde'nin doğumuna düşürülmüş bir 
tarih de bulunmaktadır. 

Nedîm ile lirizmde, Nâbî ile hikemî tarz¬ 
da en güzel örneklerini veren klasik şiirin 
artık tekrara ve taklide düştüğü bir dö¬ 
nemde yetişen Şeyh Galib'in divan şiirinin 
son büyük şairi olduğunda hemen bütün 
tenkitçiler birleşir. Ahmet Hamdi Tanpı- 
nar’a göre Hüsn ü Aşk’ın baş tarafında¬ 
ki Nâbî eleştirisiyle gerçekte şair değil ilk 
defa şiir geleneği hedef alınmıştır. Hayâlî 
Bey, Nefî, Fehîm-i Kadîm, Neşâtî ve Fasîh 
Ahmed Dede'den etkilenen Şeyh Galib'in 
klasik mazmunları kullanmakla beraber 
şiirde bilinçli şekilde yeniliği aradığı kendi 
ifadelerinden anlaşılmaktadır. Çoğu alışıl¬ 
mış tarzı devam ettiren gazel ve kaside¬ 
lerinin dışında özellikle terciibend, terkibi- 
bend, müseddes ve tardiyyelerindeki ha¬ 
yaller, soyut ve somut kavramları birbirine 
yaklaştıran terkipler kendisinden bir asır 
sonra bunları deneyecek olan Edebiyât-ı 
Cedîde şairlerini müjdeler. Şeyh Galib ge¬ 
lenekten intikal eden, alışkanlıkların yö¬ 
nettiği bir şiir mekanizması yerine çok de¬ 
fa tesadüfi olmayarak seçtiği vezinleri, ka¬ 
fiyeleri, iç sesleri (aliterasyon ve asonans), gi¬ 
rift mazmunları ve itinalı diliyle divan şiirin¬ 
de son büyük hamleyi yapmıştır. Bu ham¬ 
lede sebk-i Hindî akımına mensup şairle¬ 
rin etkisi önemlidir. Başta Şevket-i Buhâ- 
rî olmak üzere Hint, Afgan ve Türk edebi¬ 
yatlarında güçlü taraftarları bulunan sebk-i 
Hindî mektebine bağlı şairlerin en önemli 
özellikleri anlamın bilmeceye dönüşecek 
kadar derin, girift, zarif ve ince olmasına 
özen göstermeleri, hayal güçlerini son sı¬ 
nırına kadar kullanarak anlamı şaşırtıcı 
güzellikte imajlarla ve duyulmadık maz- 
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muniarla zenginleştirmeleridir. Galib bir 
rubâîsinde mazmunlarını anlamayanları 
ayıplamayacağını, çünkü bunların her bi¬ 
rinin “güher-i gayb-ı hüviyyet” olduğunu ve 
akıl dalgıcının bu incileri bulup çıkarama¬ 
yacağını söylerken aslında sebk-i Hindî’yi 
tarif etmektedir. Şeyh Galib’in divanında¬ 
ki şiirlerin tamamı değilse bile büyük bir 
kısmı bu tarife uyar. Onun sebk-i Hindî an¬ 
layışına uygun biçimde yazdığı, “hâyîde 
edâ”dan (eskiden beri söylenen, çok du¬ 
yulmuş bayağı söz) uzak, girift bir anlam 
örgüsüne sahip, zarif, fakat zaman za¬ 
man yadırganacak derecede hayallerle ve 
ince bir lirizmle bezenmiş şiirler gerçek 
Galib’i ortaya koyar. Şeyh Galib çağdaşla¬ 
rına meydan okurken şiire Şevket-i Buhâ- 
rî’nin penceresinden bakmaktadır ve Nâ- 
bî’nin Hayrâbâd'mm etkisini ortadan kal¬ 
dırmak amacıyla yazdığı Hüsn ü Aşk’taki 
bütün hayaller “hayâl-i Şevket" gibi ince 
şekilde işlenmiştir. Daha sonra III. Selim’i 
övmek için yazdığı kısa bir mesnevide yak¬ 
laşık aynı kelimeleri kullanıp Şevket adını 
bir bakıma ince hayallerin sembolü olarak 
zikreden Galib bu İranlı şaire ömrünün so¬ 
nuna kadar mânevî bir bağlılık duymuş¬ 
tur. 

Şeyh Galib, altı ay gibi kısa bir sürede 
yazdığı Hüsn ü Aşk' ın sonundaki “Fah- 
riyye-i Şâirâne’’de poetikasının temel ilke¬ 
lerini anlatmıştır. Yaşadığı devirde ciddiye 
alınacak tek şair bile bulunmadığını, ken¬ 
di bulduğu hâzineyi yine kendisinin tüket¬ 
tiğini söyleyerek sözde sultanlığını ilân 
eden Galib yepyeni bir şiir anlayışı getir¬ 
mekle kalmamış, geniş ilhamı ve engin 
hayal gücü sayesinde çok özel bir şiir ikli¬ 
mi kurmuştu ve daha ilk mısralarından 
itibaren okuyucuyu bir ışıklar ve renkler 
dünyasına götürüyordu. Tanpınar bu se¬ 
beple onun şiirini “avize gibi renk ve ışık 
dolu” şeklinde tarif etmiştir. Hüsn ü Aşk'\n 
bir başka bölümünde sözü yaşadığı dö¬ 
nemin şiir ortamına getiren Galib, bu or¬ 
tama hâkim olduklarını düşündüğü “mü- 
teşair”leri (şairlik taslayanlar) birkaç gru¬ 
ba ayırarak alaylı bir dille eleştirir. Birinci 
gruptakiler eski neslin şiiri de beraberin¬ 
de götürdüğünü, kendilerinin onlardan ge¬ 
riye kalmış birkaç şair olduklarını, bunun 
için değerlerinin bilinmesi gerektiğini söy¬ 
leyerek birbirlerine dalkavukluk ederler. 
Bunlar, inşâ gücünden mahrum oldukları¬ 
nı gizlemek için öteden beri dünyada söy¬ 
lenmedik söz kalmadığını ileri sürmekte, 
bikr-i mazmûnu inkâr etmektedir. Şairlik 
iddiasındaki ikinci grup kâtip sıngından¬ 
dır. M ünşeât-ı Râgıb'\ ezbere bilen ve 
sözlerini ıstılahlara boğarak konuşan bu 
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şairler gerçek şiire güçleri yetmediğinden 
mey, mahbub, şarap vb. şeylerle dolu tat¬ 
sız manzumeler üretirler. Üçüncü grup 
medreselilerdir. Onlardan hiç şair çıkma¬ 
yacağını düşünen Galib yazdıklarından söz 
etmeyi bile gereksiz görür. Telhis teki be- 
lâgat kaidelerini bu kaideleri açıklamak 
için verilen örneklerle birlikte ezberlemeyi 
şairlik iddiasına kalkışmak için yeterli sa¬ 
yan bu takımın saf şiiri küçümsediğinden 
söz ederken “şehd-i nazm” (şiir balı, halis 
şiir) tabirini kullanan Galib sembolistlerin 
anladığı mânada saf şiiri onlardan çok ön¬ 
ce farketmiş görünmektedir. 

Hüsn ü Aşk 'ta çağdaşlarını eleştirir¬ 
ken, "Şiir ne değildir?" sorusunun cevabı¬ 
nı arayan ve poetikasını bu eleştiriler üze¬ 
rine kuran Şeyh Galib'e göre yeni söz söy¬ 
leme imkânı kalmadığı iddiası doğru de¬ 
ğildir. Varlıkta değişme ve yenilenme var¬ 
sa sözde de olmalıdır. Zira kullarına söz 
feyzini ihsan eden Allah feyyâz-ı sühandır 
ve feyz-i sühan sonsuzdur; sözlerin önce¬ 
den gelenler tarafından tüketilmiş olması 
ve kendilerine söz feyzi ihsan edilmiş şa¬ 
irlerin söylenmişi tekrar söylemeleri dü¬ 
şünülemez. Şeyh Galib bu fikrini açıklar¬ 
ken “bikr-i mazmûn, mazmûn-ı nev" gibi 
tabirler kullanır. Ona göre halis şiir bir çe¬ 
şit vahiydir ve elbette bu cevher taze edâ 
gerektirir. Gerçek şairin hayal şahini en 
çapraşık yollarda bile yönünü kaybetmez, 
dedikodu devine çarpılmadan şiir ceylanı¬ 
nı avlayıverir. Şiirde yeni bir yol açmaya ça¬ 
lışan Galib'in kendisinden öncekilerle he¬ 
saplaşma ihtiyacını duyması tabiidir. Bu 
yönüyle eski şiire en güçlü eleştirinin Nâ¬ 
mık Kemal ve Ziyâ Paşa’dan çok önce Ga- 
lib’den geldiği söylenebilir. Bu eleştiri gü¬ 
cü sayesinde, eski şiirin zaman zaman güç¬ 
lü şairleri bile “hâyîde edâ"ya mahkûm 


eden zincirlerinden kurtularak gerçekten 
“nev” sıfatını taşıyan bir yol açmıştır. Şeyh 
Galib şiirinin yeniliği, farklılığı ve bünyesin¬ 
de taşıdığı özellikler sebebiyle gündemden 
hiç düşmemiş, çağdaşlarından başlayarak 
günümüze kadar çok sayıda şairi derin¬ 
den etkilemiştir ve etkilemeye devam et¬ 
mektedir. 

Eserleri. 1. Divan. 1781 yılında henüz 
yirmi dört yaşında iken divanını tertip 
eden Şeyh Galib daha sonra yazdığı şiir¬ 
lerle eserini 5500 beyite çıkarmıştır. Muh¬ 
sin Kalkışım ( 1992, İÜ Sosyal Bilimler Ens¬ 
titüsü) ve Abdülkadir Gürer (1994, AÜ Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü) tarafından birer 
doktora çalışmasına konu edinilen diva¬ 
nın çoğu İstanbul kütüphanelerinde olmak 
üzere kırkın üzerinde nüshası mevcuttur. 
Türkiye dışında ise Kahire, Londra ve Pa¬ 
ris’te altı nüshası bulunmaktadır. 1252’de 
(1836) ta’lik hattıyla basılan divanda yir¬ 
mi dokuz kaside, bir terciibend, dört ter- 
kibibend, yedi müsemmen, sekiz müsed¬ 
des, on yedi tahmîs, dört muhammes, bir 
tard ü rekb, altı murabba, altı şarkı, on üç 
mesnevi, bir bahr-i tavîl, bir tezkire, 372 
gazel, 130 kıta, altmış üç rubâî, doksan 
beş beyit ve beş mısra yer almaktadır. 
Bunlar arasında 111. Selim için on bir kasi¬ 
de, yirmi dört tarih, bir terciibend, bir şar¬ 
kı, iki mesnevi ve altı beyit bulunmaktadır. 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’ndeki 
bir nüshasında (Hazine, nr. 941 ) hece vez¬ 
niyle kaleme alınmış bir türkü vardır. Di¬ 
vandaki tarih manzumeleri üzerine Muh¬ 
sin Macit yüksek lisans tezi ( 1989, Atatürk 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü) ha¬ 
zırlamıştır. 2. Hiisn ii Aşk*. 1783'te ka¬ 
leme alınan, 2041 beyit ve dört tardiyye- 
den oluşan tasavvufî, fantastik ve sem¬ 
bolik bir mesnevidir. Eserde tasavvuf yo- 
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lundaki bir sâlikin seyr ü sülûk-i rûhânîsi 
anlatılmaktadır. Otuzun üzerinde yazma 
nüshası ve muhtelif neşirleri bulunan Hüsn 
ü Aşk (meselâ Bulak 1252; İstanbul 1304, 
1341) Tâhirülmevlevî (İstanbul 1339), Vas¬ 
fı Mahir Kocatürk (İstanbul 1944), Orhan 
Okay - Hüseyin Ayan (İstanbul 1975) ve 
Muhammed Nur Doğan (İstanbul 2002) 
tarafından yayımlanmıştır. Abdülbaki Göl- 
pınarlı ise Şeyh Galib'in el yazısıyla olan 
nüshanın tıpkıbasımını yapmış, eseri ye¬ 
ni harflere aktararak sadeleştirmiştir (İs¬ 
tanbul 1968). 3. Şerh-i Cezîre-i Mesne¬ 
vi. Yûsuf Sîneçâk’in eserine 1790'da ya¬ 
zılmış bir şerh olup müellifin Türkçe tek 
mensur eseri olması bakımından ayrıca 
önem taşımaktadır. Şeyh Galib bu eseri ya¬ 
zarken Yûsuf Sîneçâk’in Sütlüce’deki kab¬ 
rine bakan evde ikamet ediyordu. Yûsuf 
Sîneçâk, Meşnevî'den 366 beyit seçerek 
bir antoloji meydana getirmiştir. Daha ön¬ 
ce Abdullah Bosnevî, Mehmed İlmî Dede 
ve Cevrî İbrâhim Çelebi’nin şerhettiği ese¬ 
rin bu yeni şerhi mübtedîler için kaleme 
alınmıştır. Şeyh Galib bu eseri, üstadı Ali 
Dede Efendi’nin teşvikiyle ve içinde bulun¬ 
duğu kültür ve mâneviyat ortamına kar¬ 
şı bir minnet borcu düşüncesiyle yazmış¬ 
tır. Şerh, genel anlamda bir müntehabât 
olmakla birlikte Meşnevî’den seçilen be- 
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yitler kendi aralarında bir konu bütünlü¬ 
ğü oluşturmaktadır. Yazar eserin "Tenbih” 
bölümünde bu hususa özellikle değinmek¬ 
te ve yerine göre beyitlerin iki vecih üze¬ 
re açıklandığını belirtmektedir. Eser üze¬ 
rine Mehmet Malik Bankır doktora (Şerh-i 
Cezîre-i Mesneuî: İnceleme-Metin-Sözlük, 
2004, İÜ Sosyal Bilimler Ensitüsü); Mah¬ 
mut Aslantürk yüksek lisans tezi (Şerh-i 
Cezîre-i Mesnevi: İnceleme-Transkripsigon¬ 
lu Metin-Indeks, 1996, Kahramanmaraş Süt¬ 
çü İmam Üniversitesi Sosyal Bilimler Ens¬ 
titüsü) hazırlamış, şerh ayrıca Turgut Ka- 
rabey, Mehmet Vanlıoğlu ve Mehmet Ata- 
lay tarafından neşredilmiştir (Erzurum 
1996). 4. eş-Şohbetü'ş-şûfiye. Trabzonlu 
Şeyh Köseç Ahmed Dede’nin et-Tuhfe- 
tü'l-behiyye fî tarîkati'l-Mevleviyye ad¬ 
lı Arapça risâlesine yine Arapça yazılan 
bir ta'likattır. Şeyh Galib, Mevlevi âdâb ve 
erkânından bahseden bu küçük risâleyi 
1789 yılında kaleme almıştır. Ahmet Rem¬ 
zi Akyürek tarafından es-Şohbetü'ş-şâ- 
fiye’nin en-Nushatü'ş-şâfiye fî terceme- 
ti's-sohbeti's-sâiiye ismiyle yapılan Türk¬ 
çe tercümesini İbrahim Kutluk yayımla¬ 
mıştır ( TDED, 1948, 111/1-2, s. 21-47). Şeyh 
Galib ayrıca Esrar Dede'nin Tezkire-i Şua- 
râ-yı Mevleviyye’sindeki şiirleri derlemiş¬ 
tir. 
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İsfahan’da 

XVII. yüzyılda inşa edilen cami. 

Safevî dinî mimarisinin en meşhur ör¬ 
neklerinden biri olup Meydân-ı Şâh'ın (Mey- 
dân-ı Nakş-ı Cihân) doğu tarafında yer 
alır. Saray halkının özel kullanımı için inşa 
edilen camiye Âlî Kapu Sarayı’ndan mey¬ 
dana inilerek ulaşılır. Sarayın diğer men¬ 
suplarının ibadetleri için aynı meydanın 
güney kenarında yaptırılan Mescid-i Şâh 
yer almaktadır. 1011-1028 (1 602- 1618) yıl¬ 
ları arasında inşa edilen cami önceleri Sadr 
ve Fethullah Camii diye anılırken daha son¬ 
ra Şah Abbas’ın kayınpederi Şiî âlimi Şeyh 
Lutfullah’ın adını almıştır. Meydân-ı Şâh’- 
ta sarayın ve caminin birlikte inşası, Safe¬ 
vî hükümranlığının dünyevî ve uhrevî kö¬ 
kenlerini hem teorik hem pratik olarak 
sembolize etmektedir. Dış cephesinde ve 
içindeki Arapça kitâbelerin muhtevası da 
yapının bu rolüyle irtibatlıdır. Caminin in¬ 
şa kitâbeleri ve kubbe kasnak yazıları Ali 
Rızâ-yi Abbâsî’nin eseridir. Kitâbelerde adı 
geçen diğer ustalar Bâkır-i Bennâ ve 1028 
(1619) tarihli mihrapta imzası bulunan Mu- 
hammed Rızâ b. Hüseyin İsfahânî’dir. 

Caminin süslemeleri klasik ve gösterişli 
Safevî bezemelerini andırmasına rağmen 
saraylıların ibadetine ayrılan bölüm alışıl¬ 
mışın aksine basit planlıdır. 2500 m 2 ’lik 
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bir alanda tek kubbeli olarak inşa edilen 
cami minaresizdir. Eyvanı tipik İran cami 
mimarisine has özellikler taşımaktadır. 
Yapı, daha çok Timurlular ve Safevîler’in 
yüzyıllar öncesine dayanan geniş kubbeli 
türbe yapılarına benzemektedir. Caminin 
dışa açık tek cephesi meydana bakmakta¬ 
dır. Diğer cepheler ticarî yapılarla ve mey¬ 
danın arkasında bulunan dar yollarla ku¬ 
şatılmıştır. Yakınındaki Mescid-i Şâh gibi 
bu cami de kıble istikameti bakımından 
kuzey-güney eksenindeki meydana göre 
yamuk durumdadır. Camiye geçiş, çiniler¬ 
le süslenmiş bir eyvandan ulaşılan ve ku¬ 
zey yönünde kubbeli hacmi “L" şeklinde 
çevreleyen bir koridorla sağlanmaktadır. 
Mihrap eksenindeki kapıdan harime giri¬ 
lir. Bu anlamsız koridor, caminin meydana 
açılan cephesi ve harimi arasındaki uyum¬ 
suzluğu telâfi etmek için sonradan yapıl¬ 
mıştır. Binanın çarpık konumu meydan¬ 
dan bakıldığında kuvvetle algılanır. Mey¬ 
danla olan ilişkisindeki zayıflık caminin özen¬ 
li dekorasyonuyla da tezat teşkil etmekte¬ 
dir. Yapıda harimi örten tek cidarlı kub¬ 
benin Mescid-i Şâh ile Medrese-i Mâder-i 
Şâh'ın (Medrese-i Çehârbâğ) kubbeleriyle 
kıyaslandığında iddialı ve yenilikçi olduğu 
görülür. Tuğla zeminle birlikte arabeskin 
çeşitli düzeylerde kullanılışı çok başarılıdır 
ve zeminin de sırla kaplı olduğu izlenimi 
verir. 

Harimin içi İran mimarisinde en kusur¬ 
suz biçimde dengelenmiş yekpâre yapıla¬ 
rından biridir. Zemin dahil binanın içi ağır¬ 
lıklı olarak mavi renkli çinilerle tamamen 
kaplanmıştır. Çini ve oyma mermerlerle 
bezenmiş bir balkon, mihraba üstten ba¬ 
kacak şekilde girişi yukarıda harime doğ¬ 
ru keser. Kare iç mekân, dış hatları turku¬ 
vaz burma kenar suyu ile çerçeveli, kak¬ 
ma yazı ve çiçek bezemeli sekiz sivri ke¬ 
merle çevrilmiştir. Kemerlerin üstü dai¬ 
revî kasnağı destekleyen geniş köşelikle¬ 
rin geçiş yeridir. Kubbe kasnağı biri güneş 
ışığını içeri sızdıran arabesk şebekeli açık, 
biri kör olarak alternatif biçimde dizilmiş 
otuz iki adet kemerli pencereden oluşmak¬ 
tadır. Kubbenin iç yüzeyi tamamen, çiçek 
kıvrımlarından oluşan desen ağlarıyla örü¬ 
lü çinilerle kaplıdır. Tavandaki sarı şemse¬ 
ler bütün parlaklığıyla güneş ışıklarını içe¬ 
riye yansıttığı izlenimi verir. Cami kubbe¬ 
sinin bu orijinal iç tasarımı son yıllarda bir¬ 
çok İran halısında desen olarak taklit edil¬ 
miştir. Zenginliği ve emsalsiz uyumu, bu 
tek hacimli yapıyı Safevî mimarisi ve de¬ 
korasyonunun eşsiz bir mücevher kutusu 
haline getirmiştir. 


Harimde olduğu gibi kubbe ve cephe¬ 
deki çini kaplamalarının çoğu Safevîler’in 
çöküşünden sonra zamanla dökülmüştür. 
Caminin restorasyonu Rızâ Şah Pehlevî’- 
nin yönetimi zamanında 1930’larda baş¬ 
latılan, şehrin tarihî mimarisini canlandır¬ 
ma programının uygulanması sırasında 
gerçekleşmiştir. Bu restorasyonlar sırasın¬ 
da mozaik çini gibi unutulmuş olan bir¬ 
çok teknik uygulama şehir mimarisinde 
yeniden ortaya çıkmıştır. Günümüzde ca¬ 
mi cephesinde görülen işçilik bu restoras¬ 
yondan kalmadır. Cephenin alt kısmı mer¬ 
merle karışık dekore edilmiştir. Orta kı¬ 
sımda yoğun bitki ve çiçek desenleriyle 
bezeli sırla boyanmış çiniler (heft-rengi) ve 
en üst kısımda kitâbe kuşağı yer alır. Bu 
dekorasyon cephe için çok yoğun olduğu 
gerekçesiyle eleştirilmiştir. 1963’te yapı¬ 
lan dekorasyonlarda caminin taçkapısın- 
da gümüş işlemeli süslemeler ve nesta’- 
lik hatlı Farsça yazılar kullanılmıştır. Şeyh 
Lutfullah Camii'nde görülen kubbe mo¬ 
deli daha sonra Tahran'daki mermer sa¬ 
rayın inşasında uygulanmıştır. 
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ŞEYH el-MAHMÛDÎ 

( Ç"*!! ) 

Ebü’n-Nasr Seyfüddîn el-Melikü’l-Müeyyed 
Şeyh el-Mahmûdî ez-Zâhirî 
(ö. 824/1421) 

Memlûk sultanı 
( 1412 - 1421 ). 

770 (1368-69) yılında doğdu. Kafkasya’¬ 
daki kabilelerden Kermûk'a mensup olup 
on iki yaşlarında iken esir tüccarı Hoca 
Mahmud Şah tarafından Mısır’a getirildi 
ve Atabekü'l-asâkir Berkuk tarafından 3000 
dirheme satın alındı (782/1380). Hoca Mah¬ 
mud Şah'a nisbetle Mahmûdî, el-Melikü’z- 
Zâhir Berkuk’a nisbetle Zâhirî diye anılır. 
Berkuk tarafından iyi bir asker olarak ye¬ 
tiştirildi. Berkuk sultan olunca onu âzat 


edip câmedarlıkla görevlendirdi ve haseki¬ 
leri arasına aldı. Mintaş ve Yelboğa en-Nâ- 
sırî'nin isyanları sırasında hapsedilen Şeyh 
el-Mahmûdî, Berkuk'un ikinci saltanatının 
başlarında hapisten kurtuldu ve sultan ta¬ 
rafından sâkîlik görevine getirildi. Safer 
798’de (Kasım-Aralık 1395) emîr-i tablhâ- 
ne rütbesine terfi ettirildi, ardından re’- 
sü’n-nevbe oldu. 801'de (1 399) emîr-i hac 
tayin edildi. Ertesi yıl el-Melikü’n-Nâsır Sul¬ 
tan Ferec tarafından emîr-i mie mukad- 
dem-i elf rütbesine yükseltilerek Trablus 
nâibliğine gönderildi ve on iki yıl Suriye’¬ 
deki çeşitli vilâyetlerde nâiblik yaptı. Böl¬ 
gede emîrler arasında ve emîrlerle Mem¬ 
lûk sultanı arasında çıkan olaylarda önem¬ 
li rol oynadı. 

Şeyh el-Mahmûdî, 803'te (1400) Suriye’¬ 
deki diğer nâiblerle birlikte Halep’i savu¬ 
nurken Timur'a esir düştüyse de bir süre 
sonra kaçmayı başardı ve eski görevine 
iade edildi. Şevval 804’te (Mayıs 1402) Dı- 
maşk nâibliğine getirildi. Bu görevi esna¬ 
sında Suriye’ye sığınan Karakoyunlu Kara 
Yûsuf iie Celâyirli Sultan Ahmed’i iyi kar¬ 
şıladı. Timur’un baskısı ile Sultan Ferec’- 
den bunların ölüm fermanı geldiği halde 
emri uygulamadı. 807yılı sonlarında (Ha¬ 
ziran 1405) diğer Suriye nâibleriyle bera¬ 
ber Ferec'i tahttan indirmek için Mısır üze¬ 
rine yürüdü. Sultanın ordusunu Abbâsiy- 
ye’de mağlûp ederek Kahire’ye kadar iler- 
lediyse de yanındaki emirlerden bazıları¬ 
nın sultanın tarafına geçmesi yüzünden 
Suriye'ye dönmek zorunda kaldı. Yerine ta¬ 
yin edilmiş olan Nevrûz’u yenip Dımaşk’ı 
ele geçirdi (Rebîülâhir 808 / Ekim 1405). 

Sultan Ferec'in tahtını bırakarak gizlen¬ 
diği günlerde Dımaşk'tan ayrılmak zorun¬ 
da kalan Şeyh el-Mahmûdî, Ferec'in yeni¬ 
den tahta oturmasıyla görevine iade edil¬ 
di. Ardından Safed’e gönderildiyse de tek¬ 
rar getirildiği Dımaşk nâibliğinin ilk gün¬ 
lerinde isyan hazırlığı içinde olduğu itha¬ 
mıyla görevinden alınıp tutuklandı. Ancak 
hapisten kaçarak bazı emîrlerle birlikte Dı- 
maşk'ı ele geçirdi ve bu sırada Trablus nâ¬ 
ibliğine razı olup Dımaşk nâibliğinin Nev- 
rûz'da kalmasını kabul etti. Şâban 810 
(Ocak 1408) tarihinde Sultan Ferec tarafın¬ 
dan tekrar Dımaşk nâibliğine tayin edildi 
ve Nevrûz’la yaptığı savaşın ardından şeh¬ 
re girmeyi başardı. Bu sırada bazı emir¬ 
leri tutuklaması ve sultanın emrine rağ¬ 
men onları Mısır’a göndermemesi sultan¬ 
la arasının açılmasına sebep oldu. 1409’da 
Suriye’ye yürüyen Sultan Ferec karşısında 
Sarhad'da mağlûp olan Şeyh el-Mahmûdî, 
Emîr Seyfeddin Tağrîberdî’nin aracılığı ile 
affedilip Trablus nâibliğine getirildi. Bun- 
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dan sonra uzun süre Dımaşk nâibi Nevrûz 
ile savaştı. Sultan Ferec’in aralarındaki mü¬ 
cadeleye son vermek amacıyla yeni bir Su¬ 
riye seferine çıktığını duyunca Dımaşk’ın 
kendisinde, Halep’in Nevrûz’da kalması şar¬ 
tıyla yeniden anlaşma yaptı (813/1410). 

Sultan Ferec'le karşılaşma cesareti gös- 
teremeyip Dulkadıroğulları ülkesine giden 
Şeyh el-Mahmûdî ile Nevrûz sultanın Su¬ 
riye’de bulunmasından faydalanarak Filis¬ 
tin yoluyla Kahire’ye yöneldiler. Kal’atülce- 
bel’i düşürmek üzere iken Mısır kuvvetle¬ 
ri yetişince geri çekilip Kerek’e gittiler. Ke- 
rek’i kuşatan Sultan Ferec, Şeyh el-Mah- 
mûdî’nin Halep, Nevrûz’un Trablus nâibli- 
ğine tayini gibi bazı şartlarla ikisini bu de¬ 
fa da bağışladı. Fakat antlaşmayı bozup 
civardaki bazı merkezleri ele geçirmeye 
çalışan Şeyh el-Mahmûdî ile Nevrûz hare¬ 
kete geçen Sultan Ferec'i Leccûn’da mağ¬ 
lûp ettiler. Bu sırada ikisinin de sultan ol¬ 
mak istemesi yüzünden aralarında çıkan 
anlaşmazlık Halife Müstaîn-Billâh’ın aynı 
zamanda sultan ilân edilmesiyle çözüldü. 
Şeyh el-Mahmûdî sultana atabeg tayin edi¬ 
lirken Nevrûz Dımaşk nâibliğine getirildi. 

Müstaîn-Billâh’ın bütün devlet işlerini 
kendisine havale etmesi dolayısıyla ata- 
begliği döneminde idareyi tamamen eline 
alan Şeyh el-Mahmûdî, altı ay sonra emîr- 
leri toplayıp kendilerine söz geçirebilecek, 
kendisi de emîr olan bir sultanın tahta çı¬ 
karılması gerektiğini söyledi. Görüşmeler 
neticesinde Halife Müstaîn-Billâh sultan¬ 
lıktan hal'edilirken Şeyh el-Mahmûdî, el- 
Melikü’l-Müeyyed unvanıyla tahta çıktı (1 
Şâban 815/6 Kasım 1412). Önce Mısır'da 
Arap kabileleri tarafından çıkarılan isyan¬ 
ları bastırmakla uğraştı, ardından sultan¬ 
lığını tanımayan eski müttefiki Dımaşk nâ¬ 
ibi Nevrûz'la savaşmak için ilk Suriye sefe¬ 
rine çıktı. Uzun bir kuşatmadan sonra Dı- 
maşk’a girdi ve teslim aldığı Nevrûz'u öl¬ 
dürdü (817/1414). Bölgedeki vilâyetlere ye¬ 
ni nâibler tayin edip Kahire’ye döndü. Aynı 
yıl içinde Müstaîn-Billâh'ı halifelikten hal’e- 
derek yerine onun kardeşi Dâvûd’u el-Mu’- 
tazıd-Billâh unvanıyla halife ilân etti. Ertesi 
yıl Hama, Trablus ve Gazze nâiblerinin des¬ 
teğini alan yeni Dımaşk nâibi Kanıbay'ın 
isyanıyla karşılaşınca ikinci Suriye seferine 
çıktı. İsyanı bastırıp Kanıbay'ı ve isyancıla¬ 
rın Halep'e girmesine izin veren Halep nâi- 
biyle diğer bazı isyancı emirleri ortadan 
kaldırdıktan sonra Kahire’ye döndü. Bu şid¬ 
det politikasıyla bölgede kontrolü sağladı. 
Öte yandan Güney ve Güneydoğu Anado¬ 
lu’daki Türkmen beyliklerini itaat altında 
tutarak onların OsmanlIlar veya Karako- 


yunlular'la birleşmesini engellemeye çalış¬ 
tı. Dulkadıroğulları'nın Osmanlılar'la dost¬ 
luk kurmasından endişeye kapıldı ve 1414’- 
te sefere çıktı. Daha önce kendi rızası ile 
verdiği Antep ve Darende’yi Dulkadıroğul- 
ları’ndan geri aldı. 

Ramazanoğlu Ahmed Bey, 818’de (1415) 
yedi ay kuşatmanın ardından Tarsus'u Ka- 
ramanoğlu’nun elinden alarak hutbeyi Şeyh 
el-Mahmûdî adına okutmuştu. Karama- 
noğlu II. Mehmed Bey, Memlükler'in iç çe¬ 
kişmelerinden faydalanarak Tarsus’u geri 
aldığı gibi (Ramazan 821 / Ekim 1418) da¬ 
mat edindiği Ramazanoğulları'nm yeni hü¬ 
kümdarı İbrâhim’i de himayesine aldığını 
açıklamıştı. Bunun üzerine Dulkadıroğlu 
Mehmed Bey’i Karaman seferine davet 
eden Şeyh el-Mahmûdî, 1419 yılı ilkbaha¬ 
rında oğlu İbrâhim kumandasında bir ordu¬ 
yu kuzeyden Karamanoğlu Mehmed Bey’e 
karşı, Şam valisini de Adana ve Tarsus 
üzerine gönderdi. Adana ve Tarsus ele ge¬ 
çirildi; Ramazanoğulları’nm başına İbrâ¬ 
him Bey'in yerine kardeşi İzzeddin Ham- 
za tayin edildi. Şeyh el-Mahmûdî’nin oğlu 
İbrâhim, Kayseri'yi ve Niğde'yi ele geçir¬ 
di. Kayseri’yi Dulkadıroğulları’na, Karaman 
ilini de Memlûk ordusunun şehre yaklaş¬ 
makta olduğunu duyunca İç İl’deki sarp 
yerlere çekilen Mehmed Bey'in kardeşi Ali 
Bey’e vererek ülkesine döndü (822/1419). 
Mehmed Bey, İbrâhim’in dönüşünden son¬ 
ra ülkesinin ova bölgesindeki topraklarına 
yeniden sahip olduysa da Kayseri’yi geri 


Şeyh el-Mahmûdî tarafından Kahire'de inşa ettirilen Şeyh 
Müeyyed Camii'nden bir görünüş 



almak için Dulkadıroğulları’yla yaptığı sa¬ 
vaşta esir düştü ve Kahire’ye gönderildi. 

Şeyh el-Mahmûdî devrinde Osmanlılar’- 
la dostane ilişkiler kuruldu. 819-823 (1416- 
1420) yılları arasında dostluğun devamı ve 
ticarî ilişkilerin kolaylaştırılması için ant¬ 
laşma yapıldı ve hediye teâtisinde bulu¬ 
nuldu. Akkoyunlular’la da iyi ilişkilerin sür¬ 
dürüldüğü bu dönemde Karakoyunlular’- 
la Akkoyunlular arasındaki mücadele Mem- 
lükier’i de etkiledi. Nitekim Mercidâbık’ta 
hezimete uğrattığı (820/1417) Akkoyunlu 
Hükümdarı Karayülük’e sığınma hakkı ve¬ 
rilmesi bahanesiyle 823’te (1420) harekete 
geçen Kara Yûsuf, Antep ve Birecik’i yağ¬ 
ma ve tahrip ettirip Suriye'ye yürüdü. Şeyh 
el-Mahmûdî hasta olmasına rağmen onun¬ 
la savaşa karar verdi, ancak Kara Yûsuf’un 
ölüm haberini alınca seferden vazgeçti. 
Kıbrıslılar ve Ketillan şövalyelerinin saldı¬ 
rıları sebebiyle Kıbrıs seferine hazırlanan 
Şeyh el-Mahmûdî barış isteyen Kıbrıs hâ¬ 
kimiyle Kıbrıs limanlarında korsan barın- 
dırılmaması, Suriye sahillerine yapılacak 
korsan saldırılarına engel olunması, Kıb¬ 
rıs limanlarına sığınan korsanlara erzak 
verilmemesi, korsanların getireceği mal¬ 
ların alınmasının engellenmesi ve adada 
bulunan müslüman esirlerin fidye karşılı¬ 
ğında serbest bırakılması gibi şartlarla ant¬ 
laşma imzaladı (1 Ramazan 817/14 Kasım 
1414; Kopraman, MısırMemlükleri Tarihi, 
s. 201). 

İsyan ve karışıklıkların yanı sıra 816-819 
(1413-1416) ve 821-822 (1418-1419) yıl¬ 
larında ortaya çıkan salgın hastalıklar yü¬ 
zünden ekonomik sıkıntılar artmış, fiyat¬ 
lar yükselmişti. Şeyh el-Mahmûdî çöküşü 
durdurmak için tedbirler almaya çalıştı. 
Vergilerde düzenlemeler yaptı. Bakır pa¬ 
raları tedavülden kaldırıp saf gümüşten 
sikkeler bastırdı. Sekiz yıl beş ay hüküm 
süren Şeyh el-Mahmûdî uzun süren bir 
hastalığın ardından 8 Muharrem 824 (13 
Ocak 1421) tarihinde vefat etti ve kendi 
yaptırdığı medresedeki türbesine defne¬ 
dildi. Yerine veliahdı, henüz iki yaşındaki 
oğlu Ahmed, el-Melikü'i-Muzaffer unva¬ 
nıyla tahta çıkarıldı. Memlûk tarihçileri¬ 
nin övgüyle söz ettiği Şeyh el-Mahmûdî 
önemli bir Memlûk sultanı kabul edilir. Ze¬ 
ki, ileri görüşlü, âdil, cömert ve harp sa¬ 
natında mâhir bir hükümdardı. Bununla 
birlikte oyun ve eğlenceye düşkünlüğü, 
fazla kan dökmesi ve müsâdereleri yü¬ 
zünden tenkit edilmiştir. Âlimlere karşı 
iyi davranan sultanın kendisi de ilimle meş¬ 
gul olmuş, Abdurrahman b. Ömer el-Bul- 
kinî'den Buhârî icâzeti almıştır. İcâzetnâ- 
mesini seferlerinde yanında taşırdı (Sehâ- 
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vî, ed-Dau’ü’l-lâmf, III, 309). Önemli âlim¬ 
lerden İbn Cemâa Muhammed b. Ebû Be¬ 
kir’e saygı gösterir ve ihsanda bulunurdu. 
822’de (1419) hacca giden Molla Fenârî’yi 
dönüşü sırasında Kahire'ye çağırmış ve 
ona büyük itibar göstermiştir. Şeyh el- 
Mahmûdî, ülkedeki ekonomik sıkıntılara 
rağmen bazı mimari eserler inşa ettirmiş¬ 
tir. Bunların en önemlisi, Mintaş ve Yel- 
boğa en-Nâsırî’nin isyanları sırasında Ka- 
hire'de tutuklu kaldığı Hizânetü Şemâil 
Hapishanesi’nin yerinde yaptırdığı cami- 
medresedir (el-Medresetü’l-Müeyyediyye). Bâ- 
büzüveyle yakınındaki Müeyyed Camii, 825’- 
te (1422) camiye çevrilen Müeyyed Bîmâ- 
ristanı ve hamam günümüze ulaşmıştır. 
Sultan ayrıca Harem-i şerifte ve Mescid-i 
Nebevî'de tamirat yaptırmıştır. 

Bedreddin el-Aynî, Şeyh el-Mahmûdî’- 
nin hayatı ve dönemi hakkında yazdığı 
eseri (bk. bibi.) kendisine takdim etmiş¬ 
tir. Kaynaklarda Aynî’nin el-Cevherü's- 
seniyye iî târîhi'd-devleti’l- Mü’eyye- 
diyye (manzum) adında bir başka eseri 
de kaydedilmektedir (Salih Yûsuf Ma’tûk, 
s. 121-122). Muhammed b. Nâhid tarafın¬ 
dan kaleme alınan es-Sireîü 7-Mü’eyye- 
diyye günümüze ulaşmamıştır. Başta Ay¬ 
nî olmak üzere dönemin bazı tarihçileri 
bu esere takrizler yazmıştır (Aynînin tak¬ 
rizi için bk. Sehâvî, ez-Zeylü c alâ Ref c i’l-işr, 
s. 438-440). Kalkaşendî Nazmü sîreti'l- 
Mü’eyy ed, İbn Hicce es-Sîretü'ş-Şeyhiy- 
ye adıyla birer kitap telif etmişlerdir. 
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1*1 İSMAİL YİĞİT 

r n 

ŞEYH MANSÛR 

(ö. 1208/1794) 

Kafkaslar’da 

Ruslar’a karşı direnişi örgütleyen 
dinî lider. 

Çeçenistan’ın Grozniy şehrine yakın Sun¬ 
ca nehriyle Goy çayı arasındaki Aldı (Alda / 
Elda) köyünde bazı araştırmacılara göre 
1722, bazılarına göre ise 1748’de doğdu. 
Adı Uçermak (Üşürmek) olup Ruslar bunu 
Uşurma biçimine çevirmişlerdir. Okuma 
yazma bilip bilmediği hususu tartışmalı ol¬ 
makla birlikte çocukluğunda Kur’an dersi 
aldığı ve Kur’an’ı ezberlediği belirtilmek¬ 
tedir. Fakat onun Çeçen değil İtalyan asıl¬ 
lı Giovanni Battista Boetti adlı bir kişi ol¬ 
duğu, Anadolu'ya misyonerlik faaliyetlerin¬ 
de bulunmak üzere gönderildikten sonra 
İslâmiyet'i kabul ederek Kafkaslar’a geç¬ 
tiği de rivayet edilir. Ayrıca Orenburglu bir 
Tatar veya Nogay yahut Kafkaslar’a gön¬ 
derilmiş bir Osmanlı ajanı olabileceği yo¬ 
lunda bilgiler vardır. Karizmatik bir kişili¬ 
ğe sahip bulunduğu anlaşılan Şeyh Man- 
sûr’un keramet sahibi dinî bir şahsiyet 
olarak tanınması, rüyasında gördüğü Flz. 
Peygamber tarafından halkı doğru yola 
iletmesi için görevlendirildiği şeklindeki bir 
rivayetin yayılması sonucudur. Hatta Man- 
sûr adını kendisine bizzat Resûlullahîn ver¬ 
diği yolunda şâyialar çıkmıştır. 

Şeyh Mansûr, Dağıstan’da Nakşibendiy- 
ye tarikatına intisap etti; önce Aldı Ca- 
mii’nde imamlık yaparak vaaz ve hutbe¬ 
leriyle dikkat çekti. Ele aldığı ana konu bü¬ 
tün Kuzey Kafkasyalılar'ın birleşmesi, bir- 
leşmedikleri takdirde bunun Kur'ân-ı Ke- 
rîm’in hükümlerine aykırı olacağı ve Allah’ın 
bu yüzden Ruslarîn memleketlerini işgal 
etmesine izin vereceği, halkların özgürlük¬ 
lerini yitireceği ve dinsiz, vatansız halde ya¬ 
şayacakları hususu idi. Mart 1785’ten iti¬ 
baren tütün ve kahve içmenin günah ol¬ 
duğunu, Ruslar'la evlenilmemesi gerekti¬ 
ğini söylemeye başladı. Ayrıca çeşitli Kaf¬ 
kas halklarına gönderdiği mektuplarda on¬ 
lardan yardım isteyerek oluşturulan bir¬ 
liklere katılmalarını talep etti. 

Onun kısa sürede şöhret bulmasına yol 
açan diğer bir husus da Hz. Ali'den nak¬ 
ledilen bir hadiste Mansûr adlı bir kişinin 
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çağrısına uymanın her müslümana vâcip 
olduğuna dair rivayettir. Bu durum halk 
arasında hadiste sözü edilen Mansûr'un 
ortaya çıktığı kanaatine yol açtı, hatta Os¬ 
manlI Padişahı I. Abdülhamid de bundan 
etkilendi. I. Abdülhamid bir hattında, Da¬ 
ğıstan tarafında ortaya çıkan Şeyh Man¬ 
sûr olayına türlü türlü mânalar verildiği¬ 
ni belirtip bunun düşmanın bir hilesi olabi¬ 
leceğine dikkat çektikten sonra durumu¬ 
nun araştırılmasını istedi (BA, Ali Emîrî, 
I. Abdülhamid, nr. 25341). Bir başka hat¬ 
tında hadiste sözü edilen Mansûr adlı ki¬ 
şi hakkında ulemânın araştırma yaparak 
kendisine bilgi vermesini emretti (BA, Ali 
Emîrî, I. Abdülhamid, nr. 1735). Bu du¬ 
rum, Osmanlı idarecilerinin Mansûr vak- 
‘asını dikkatli bir şekilde ve endişeyle izle¬ 
diklerini gösterir. Padişaha sunulan bil¬ 
gilerde hadiste sözü edilen şahısla Şeyh 
Mansûr'un bir ilgisinin olamayacağı, esa¬ 
sen onun da böyle bir iddiada bulunmadı¬ 
ğı bildirildi (BA, Ali Emîrî, I. Abdülhamid, 
nr. 1569; Ahmed Vâsıf Efendi, s. 365). Man- 
sûr’un halk arasında mübarek bir kişi ola¬ 
rak şöhretini arttıran bir diğer husus gös¬ 
terdiği ileri sürülen kerametlerdir. Pişir¬ 
diği yemeklerin tükenmemesi, Aldîdaki 
savaş sırasında yerden aldığı bir avuç to¬ 
zu düşmanın üzerine atmasıyla onları da¬ 
ğıtması, çaldığı davulun üç günlük yoldan 
duyulması gibi söylentiler (BA, HH, nr. 21/ 
1011 -C) giderek pek çok kişinin onun etra¬ 
fında toplanmasına yol açtı. Hatta bu ri¬ 
vayetler Osmanlı ulemâsı arasında da et¬ 
kili oldu ve Antep ulemâsından Seyyid Ha¬ 
lil Efendi 200 kadar talebesiyle birlikte ona 
katıldı. Şeyh Mansûr’la ilgili abartılı riva¬ 
yetler Osmanlı başşehrine ulaşmaya baş¬ 
layınca onun hakkında daha sağlam bilgi 
edinilmesi için Sohum muhafızı Keleş Bey 
görevlendirildi. Keleş Bey, Haşan Bey adın¬ 
da bir kişiyi hediyelerle Çeçenistan'a gön¬ 
derdi. Aynı şekilde Soğucak muhafızı Fe¬ 
rah Ali Paşa da Şeyh Mansûr’u görmek üze¬ 
re Kadıoğlu Mehmed Ağa’yı Çeçenistan’a 
yolladı. Bunlar Şeyh Mansûr'la görüşerek 
onun menşei ve yaptığı işler hakkında pa¬ 
dişaha bilgi verdikleri gibi kendisinin, “Ben 
cahilim, ancak ümmet-i Muhammed'e na¬ 
sihat etmeye memur oldum" dediğini, fa¬ 
kat, “Kâfiri vurup malını yağma ve evlâ- 
du iyâlini esir etmelidir" yolunda bir şey 
söylemediğini, bunu Dağıstanlı fakihlerin 
dile getirdiğini bildirdiler (Cevdet, III, 246). 

Şeyh Mansûr ve temsil ettiği hareket¬ 
ten çok endişe duyan Ruslar onu ortadan 
kaldırmak için Kont P. S. Potemkin’in em¬ 
riyle Albay Pieri kumandasındaki 3000 ki¬ 
şilik bir birliği Aldı’ya gönderdiler. Aldı’yı 
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ele geçirip ateşe veren Rus birlikleri dö¬ 
nüş yolunda Mansûr taraftarlarınca im¬ 
ha edildi. Ruslar'dan sağ kalan 100 kadar 
asker Osmanlı Devleti'ne ait Hacılar Kale- 
si'ne sığındı. Geride bıraktıkları on topu 
Mansûr, Soğucak Kalesi kumandanına gön¬ 
derdi. Bu savaşın ardından Ruslar'ın yol¬ 
ladığı ikinci birliği de yendi. Ruslar karşı¬ 
sında üst üste kazandığı zaferler Kafkas 
halkları arasında büyük yankı uyandırdı. 
Kabarda (Kabartay), Abaza ve Çerkez halk¬ 
ları ona katıldı. Soğucak muhafızı Ali Pa¬ 
şa, İstanbul’a gönderdiği yazıda olayların 
gelişiminin Rusya ile bir ihtilâfa sebep ola¬ 
bileceğine dikkat çekti (BA, HH, nr. 21/ 
1011-B). I. Abdülhamid, Şeyh Mansûr’un 
Ruslar’la yaptığı savaşları ve gelişmeleri 
takip ederken aynı zamanda onun bu kri¬ 
tik ortamda kendi iktidarına bile rakip ola¬ 
bileceği endişesini taşıyordu. Şeyh Man¬ 
sûr’un büyük halk kitlelerini arkasına ala¬ 
rak ordusuyla Osmanlı idaresi için bir teh¬ 
dit oluşturabileceği devlet adamlarınca cid¬ 
di şekilde düşünülüyordu. Şeyh Mansûr 
adına Anadolu'ya ve Hicaz’a gönderilen 
mektuplarda padişaha karşı halkın zihni¬ 
ni bulandıracak hususlara yer verilmesi, 
yine padişaha yollanan iki mektupta mü- 
tehakkimâne bir hitap tarzı kullanılması, 
sınır boylarındaki bazı valilere gönderilen 
mektuplarda Osmanlı toprağına ayak bas¬ 
tığında birlikte harekete geçilmesini talep 
etmesi buna örnek gösterilebilir. Devlet 
adamları Şeyh Mansûr’un, Kırım'ın kaybı 
dolayısıyla itibarı zedelenmiş bulunan Os¬ 
manlI idaresine karşı bir alternatif oluş¬ 
turmasından çekiniyordu. Bu sebeple bazı 
tedbirler alındı. İstanbul’daki camilerde 
Mansûr’un yalancı bir peygamber ve teh¬ 
likeli bir maceracı olduğu ilân edildi (Zin- 
keisen, VI, 533). Mansûr'un yolladığı mek¬ 
tupların İstanbul’a ulaşmasının engellen¬ 
mesi istendi. 

Bu sırada Kumuklar’dan yardım alan 
Şeyh Mansûr, Terek boyunca ilerleyerek 
15 Temmuz 1785’te Kızlar Kalesi’ne S km. 
mesafede Karginski tabyasını aldıysa da iyi 
tahkim edilmiş olan kaleyi ele geçireme¬ 
di. Ardından Mozdok ile Vladikafkas kale¬ 
lerini birleştiren Kumkale’ye (Giorgievsk) 
saldırdı ve kaleyi aldı (BA, HH, nr. 21/1011 - 
B). Ancak daha sonra gelen Rus kuvvet¬ 
leri karşısında geri çekildi. Ağustos 1785’- 
te Kızlar’a yaptığı yeni saldırıda ağır bir ye¬ 
nilgiye uğradı. Bunun üzerine Kabarday ve 
Kumuklar onu terketti, kendisi de Çeçe- 
nistan'ın iç kesimlerine çekildi. Çar nâibi 
General Potemkin, Ekim 1785’te Albay 
Nagel kumandasında 5700 kişilik bir kuv¬ 
veti Kabarda'ya Mansûr'un üzerine yolla¬ 


dı. Mansûr’un yanında Avar, İnguş, Çeçen 
ve Kabardaylar'dan oluşan birlikler bulu¬ 
nuyordu. 30 Ekim - 2 Kasım’da Terek neh¬ 
ri üstünde bir Oset köyü olan Elkhovoto 
yakınlarında Tatartup’ta meydana gelen 
savaşta Mansûr yenilerek geri çekildi ve 
Kabarda’yı terketmek zorunda kaldı. Ar¬ 
dından bütün Kabarday halkı Ruslar’a bo¬ 
yun eğdi. Şeyh Mansûr, Tatartup savaşın¬ 
dan sonra Batı Kafkasya’da Taman yarı¬ 
madasına giderek kışı burada geçirdi; 1786 
ilkbaharında Kırım'a düzenleyeceği sefer 
için hazırlıklara başladı. Ruslar’a karşı yar¬ 
dımı talep ettiği Avar Hanı Uma Han'dan 
gelen olumsuz cevap yüzünden desteksiz 
kaldı. Yanındaki adamların büyük bölümü¬ 
nün kendisini terketmesi sonucu Kırım'a 
yapacağı seferden vazgeçti. Lezgiler'in 1786 
baharında Tiflis'e yönelik saldırılarına des¬ 
tek sağlamak amacıyla geri döndü. Sefer 
gerçekleşmeyince Buharalı Harris’in kuv¬ 
vetleriyle birleşmek üzere Kızlar’a gitti. 
1786 sonbaharında bir Rus birliğini pusu¬ 
ya düşürerek mağlûp eden Mansûr, Rus- 
lar'ın barış isteğini İlâhî bir görev üstlendi¬ 
ğini, bunun ancak Allah'ın takdiriyle müm¬ 
kün olabileceğini bildirerek reddetti. Rus¬ 
lar birtakım yalan haberler yayıp onun halk 
nezdindeki mânevî gücünü zayıflatmaya 
çalıştı. Mansûr’un, “Hak yolunda ölmeyi 
bilmelidir; Allah’ın emri olan cihadı vata¬ 
nın hürriyeti uğruna kullanmalıdır; kâfir¬ 
lere göz açtırmamalıdır” şeklindeki beyan¬ 
namelerine karşı Ruslar da Tatar âlimle¬ 
rinin, “Moskoflu ile müslümanların halife¬ 
si sulh halindedir; müslümanların kendi 
başlarına harp açmaları câiz değildir, gani¬ 
met haramdır" şeklindeki fetvalarıyla kar¬ 
şılık veriyorlardı. Ayrıca II. Katerina bu hu¬ 
susla ilgili olarak Orenburg'da ruhanî bir 
meclis kurmuştu. 

Kırım ve Gürcistan meselesi yüzünden 
yeni bir Osmanlı-Rus savaşının başlamak 
üzere olması padişahın Şeyh Mansûr’a ba¬ 
kışını değiştirdi. I. Abdülhamid ona saat 
ve dürbün gönderdi. 1787 Mayıs ve Hazi¬ 
ran aylarında Avar Hanlığı ve Tarku Şam- 
halı'ndan birliklerin Şeyh Mansûr’a katıla¬ 
cağı haberi Ruslar’a ulaştı. Şeyh Mansûr, 
Temmuz 1787’de hanlıklara gönderdiği 
mektupta Osmanlı Devleti’nden asker ve 
askerî malzeme geldiğini belirtip Güney 
Kafkaslar'ı Ruslar’dan korumak için birlik¬ 
te hareket etme talebinde bulundu. Ayrı¬ 
ca sadrazama yolladığı mektupta Osman¬ 
lI Devleti'nin Rusya’ya savaş açtığını duy¬ 
duğunu, bundan çok memnun olduğunu 
ve padişahla görüşmek istediğini bildirdi 
(BA, HH, nr. 27/1305). 


Eylül ayında savaşın başlamasıyla bir¬ 
likte Ruslar’dan ayrılıp Mansûr tarafına ge¬ 
çen kabile ve halklar birleşerek Rus top¬ 
raklarına saldırdı. Bunun üzerine Potem¬ 
kin 8000 kişi ve otuz beş topla birlikte Ku- 
ban boyunca harekete geçti. O sırada Şeyh 
Mansûr, Urupa ve Laba ırmakları arasın¬ 
da bulunuyordu. 20-22 Eylül'de vuku bulan 
ufak çarpışmada Mansûr yenildi ve ekim 
ayında Anapa’ya ulaştı (Smirnov, s. 155). 
Daha sonraki birkaç çarpışmada da başa¬ 
rılı olamadı. Ertesi yıl tekrar mağlûbiyete 
uğrayıp taraftarlarının çoğunu kaybedin¬ 
ce (Baddeley, s. 75) Osmanlılar’ın elindeki 
Anapa Kalesi'ne çekildi; bir daha da bura¬ 
dan ayrılmadı. Anapa'da iken etrafa cihad 
çağrıları yapmaktan geri durmadı. Anapa'- 
nın 1787 ve 1789 kuşatmalarına şahit olan 
Şeyh Mansûr, 22 Haziran 1791'de kalenin 
düşmesiyle kale kumandanı Mustafa Pa¬ 
şa ve yardımcıları Battal Paşa'nın oğlu Tay¬ 
yar Paşa ile birlikte esir alındı. Önce Peters- 
burg’a, oradan Schülüsselburg'a götürül¬ 
dü ve 13 Nisan 1794’te vefat etti (Smir¬ 
nov, s. 158-160). Karizmatikliderliğiyle Kaf¬ 
kasya'da müslüman toplulukları arasında 
büyük bir ümit kaynağı olan ve efsanevî 
Kafkas direnişinin öncüsü sayılan Şeyh 
Mansûr, Rus kolonizasyonuna karşı oluş¬ 
turmaya çalıştığı ortak İslâm birliği dü¬ 
şüncesini gerçekleştirememiştir. Hakkın- 
daki türlü rivayetler, onun gerçek kimliği¬ 
nin tesbitini zorlaştırmakla birlikte Nakşi- 
bendiyye tarikatı içinde bir dinî ve millî di¬ 
reniş hareketinin ilk önderi olarak kendin¬ 
den sonra gelecek ve Müridizm bayrağını 
eline alacak olan İmam Gazi Muhammed 
(Gimrili Molla Muhammed). İmam Hamza 
(Hamzat Bek) ve Şeyh Şâmil’e örnek teşkil 
edip Çeçen millî direnişinin sembolü hali¬ 
ne gelecektir. 
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ŞEYH MURAD TEKKESİ 

İstanbul Eyüp’te 
XVII. yüzyıl ortalarında 
medrese olarak kurulan 
ve 1715’te tekkeye dönüştürülen 
tarikat merkezi. 

Anadolu Kazaskeri Çankırılı Mustafa Râ- 
sih Efendi tarafından XVII. yüzyılın orta¬ 
larında medrese olarak tesis edilen yapı 
1715'te bâninin oğlu Şeyhülislâm Damad- 
zâde Ahmed Efendi tarafından Nakşiben¬ 
dîliğin Müceddidî kolunu ilk defa İstan¬ 
bul'da yayan Şeyh Murad Buhârî adına tek¬ 
keye çevirmiştir. Murad Buhârî'nin, vefatı¬ 
nı (11 32/1720) müteakip medresenin mes- 
cid-tevhidhâne olarak kullanılan mescid- 
dershanesine gömülmesiyle bu mekân tür¬ 
be haline gelmiştir. Arsanın güneydoğu kö¬ 
şesindeki bağımsız mescid-tevhidhânenin 
Şeyhülislâm Hacı Veliyyüddin Efendi tara¬ 
fından bunun üzerine inşa edildiği anla¬ 
şılmaktadır. Öte yandan medresenin tek¬ 
keye tahvilinden sonra harem ve selâmlık 


daireleri eklenmiş, talebe hücrelerinden 
bazılarına kahve ocağı, yemekhane gibi 
yeni işlevler verilmiş, diğerleri derviş hüc¬ 
resi şeklinde kullanılmıştır. Daha sonraki 
yüzyıllarda tekkenin mimari programı ge¬ 
nişletilmiş ve yapılar birçok onarım geçir¬ 
miştir. IV. Mehmed’in kızı Hatice Sultanîn 
kethüdâsı Tersane Emini Mehmed Efendi 
1143'te ( 1730) tekke için şadırvan ve çeş¬ 
me inşa ettirmiş, Sadrazam Köse Mustafa 
Paşa ikinci sadâreti sırasında ( 1756-1757) 
mescid-tevhidhâneye minber koydurmuş¬ 
tur. Sadrazam Yirmisekizçelebizâde Meh¬ 
med Said Paşa, XVIII. yüzyılın ortalarında 
Kuşluk (Peştamalcılar) Hamamı’nı yaptıra¬ 
rak tekkeye ilhak etmiştir. Tekkeye ekle¬ 
nen yapılar arasında Şeyhülislâm Veliyyüd¬ 
din Efendi'nin türbesi de zikredilebilir. Böy- 
lece XVIII. yüzyıl sonlarında bir tarikat kül- 
liyesine dönüşen Şeyh Murad Tekkesi’nde, 
Reîsülkurrâ Hâfız Feyzullah Efendi’nin me¬ 
şihatı sırasında 1272'de (1855-56) türbe¬ 
ye dönüşmüş olan mescid-tevhidhâneye 
bitişik aynı işleve sahip yeni bir bölüm in¬ 
şa ettirilmiş, aynı yıllarda selâmlık ve ha¬ 
rem bölümleri yenilenmiştir. Arşiv belge¬ 
leri tekkenin 1897, 1898 ve 1907 yılların¬ 
da Evkaf Nezâreti’nce tamir edildiğini gös¬ 
termektedir. 1925’te tekkelerin kapatılma¬ 
sından sonra kaderine terkedilen Şeyh Mu¬ 
rad Tekkesi, özellikle çevresinde sanayileş¬ 
menin hız kazandığı 1950'lerin ardından 
gecekonduların işgaline uğramış, yapıla¬ 
rın bir kısmı (şadırvan, çeşme, hamam, harem 
ve selâmlık) tarihe karışmış, diğerleri de ha¬ 
rap olmuştur. Vakıflar Genel Müdürlüğün¬ 
ce 1980'lerde başlatılan ve yarım kalan 
onarım daha sonra Hakyol Vakfı tarafın¬ 
dan tamamlanmış ve yapı topluluğu çe¬ 
şitli kültür faaliyetlerine tahsis edilmiştir. 


Şeyh Murad Tekkesi'nin birinci mescid-tevhidhânesi ve mihrabı 


Nakşibendîliğe bağlı olan tekke, post- 
nişinlerin ilki Murad Buhârî ile sonuncusu 
Abdülkâdir-i Belhî’nin (ö. 1923) aynı za¬ 
manda Bayramî-Melâmîliğine (Hamzavî- 
lik) mensup olmalarından dolayı söz ko¬ 
nusu meşrebin temsil edildiği bir merkez 
olmuştur. Ayrıca tekkenin, Abdülkâdir-i 
Belhî ile olan yakınlıklarından ötürü son 
dönem Mevlevîler’i ve Bektaşîler’inin uğ¬ 
rağı haline geldiği ve hemen her hafta zi¬ 
kir halkasının ortasında semâzenlerin se¬ 
mâ ettiği bilinmektedir. Tekke bunun ya¬ 
nında, Murad Buhârî ile Abdülkâdir-i Bel¬ 
hî’nin Orta Asya kökenli olmalarından do¬ 
layı bu bölgeden İstanbul'a gelen tarikat 
ehlinin ziyaret ettiği, barındığı bir tesis va¬ 
zifesi görmüştür. Âyin günü olarak XIX. 
yüzyıla ait kaynaklarda farklı kayıtlar (pa¬ 
zar ve cuma) yer almaktadır. Dahiliye Nezâ- 
reti’nin 1301 r. (1885) tarihli istatistik cet¬ 
velinde tekkede on altı erkekle on dört ka¬ 
dının ikamet ettiği belirtilmiştir. Tekkenin 
postuna sırasıyla Seyyid Murad Buhârî, Ki¬ 
lisli Ali Efendi (ö. 1734), Sırrı Ali Efendi (ö. 
1168/1755), Gelibolulu Mustafa Efendi (ö. 
1762), Yahyâ Efendi (ö. 1192/1778), Çanak- 
hisarlı (Çanakkaleli) el-Hac Hâfız Mehmed 
Efendi (ö. 1784), Mehmed Efendi (ö. 1793), 
meşihatı 1793’te kaldırılan Haşan Efen¬ 
di, meşihatı kaldırılan Mehmed Efendi, 
Hisarlı Hüseyin Efendi (ö 1821), Hüseyin 
Efendi’nin damadı Mehmed Esad Efendi 
(ö. 1844), M. Esad Efendi'nin oğlu Reîsül¬ 
kurrâ Hâfız Feyzullah Efendi (ö. 1867), 
Seyyid Süleyman Belhî (ö. 1877) ve Süley¬ 
man Belhî’nin oğlu Seyyid Abdülkâdir-i Bel¬ 
hî oturmuştur. 

Tekkenin doğuda Davut Ağa caddesi, 
üzerinde yer alan cümle kapısının sağın- 
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da Mehmed Kethüdâ Çeşmesi yer alır. Ah¬ 
şap selâmlık ve harem bölümleri hariç tek¬ 
keyi oluşturan birimlerin duvarları alma¬ 
şık (tuğla-taş) örgüye sahiptir. Kubbeler ve 
tonozlar tuğla örgülü olup kurşunla kap¬ 
lanmıştır. Arsanın güneydoğu köşesinde 
bulunan ve tekkenin ilk mescid-tevhidhâ- 
nesi, ayrıca Mesnevîhâne olarak kullanılan 
kare planlı ( 10 x 10 m.) yapı içeriden siv¬ 
ri kemerli tromplara, dışarıdan sekizgen 
kasnağa oturan bir kubbeyle örtülmüştür. 
Yarım sekizgen planlı mihrabın barok üs¬ 
lûba özgü dalgalı bir yatay silmeyle bunun 
üzerindeki dilimlerden oluşan kavsarası, 
XVIII. yüzyılın son çeyreğinde veya XIX. 
yüzyılın ilk çeyreğinde elden geçirildiğini 
gösterir. Batı duvarının güney kesiminde 
sonradan örülen ocağın varlığı da mekân¬ 
daki eğitim işleviyle açıklık kazanmakta¬ 
dır. Duvarlarda ve tromplarda XIX. yüzyı¬ 
lın sonlarına ait olması gereken eklektik 
tarzda kalem işleri, ayrıca batı duvarında¬ 
ki sağır kemerin aynasında çiçekli kûfî ile 
yazılmış besmele ve ma'kılî hatla yazılmış 
âyetler yer almaktadır. 

Derviş hücrelerini, türbeyi ve sonradan 
eklenen ikinci mescid-tevhidhâneyi ba¬ 
rındıran ana bina “U” biçiminde bir kitle¬ 
dir. Başlangıçta medrese olarak tasarlan¬ 
dığında on bir adet talebe hücresiyle bir 
mescid-dershaneden meydana gelen bu 
kitlenin 8,90 metrelik güney kolunda iki, 
30,25 metrelik batı kolunda altı, 23 met¬ 
relik kuzey kolunda üç hücreyle sonradan 
türbeye dönüştürülen mescid-dershane 
bulunmaktadır. Kare planlı hücreler pan¬ 
dantifti kubbelerle örtülmüş, birer ocakla 
ve dolap nişiyle donatılmış, güneybatı kö¬ 
şesindeki hücrenin yeri helâlara tahsis 
edilmiştir. Kuzeybatı köşesindeki yemek¬ 
hane dikdörtgen planı, merkezinde hava¬ 
landırma feneri mevcut, aynalı tonozu, ba¬ 
tı duvarında yer alan ve arkasındaki mut¬ 
fağa açılan dönme dolabıyla dikkat çeker. 
Hücrelerin önünde uzanan ve biri tekne 
tonozla, diğerleri pandantifli kubbelerle 
örtülü olan revak birimleri, klasik Osman¬ 
lI üslûbunun oranlarına uymayan ve gotik 
mimariyi çağrıştıran sivri kemerlere otu¬ 
rur. 

Türbeye dönüşmüş olan, kareye yakın 
dikdörtgen (5,60 x 5,20 m.) planlı mescid- 
dershane avlu yönünde hücrelerden ileri 
doğru taşar. Mihrap duvarında yanlarda 
yer alan ve mekânın türbeye çevrilmesi 
sırasında şekillendiği anlaşılan açıklıklar, 
mukarnaslı ve palmetli takozlara sahip sö- 
ve dikmeleri ve üzerlerinde âyetlerin ya¬ 
zılı olduğu, basık kemer biçimli söve baş¬ 


lıklarıyla çerçevelenmiştir. Pandantifli bir 
kubbeyle örtülü olan türbede Murad Bu- 
hârî ile sonraki bazı postnişinlere ait (Sey- 
yid Süleyman Efendi, Abdülkâdir-i Belhî) 
oymalı ahşap parmaklıklarla kuşatılmış 
sandukalar bulunur. Eski fotoğraflarda yan 
duvarların üçgen alınlıklarla yükseltildiği, 
kubbenin kiremit örtülü bir beşik çatıyla 
gizlendiği görülmekte, empire üslûbunu 
yansıtan bu tâdilâtın türbenin önüne 1272'- 
de (1855-56) yeni mescid-tevhidhânenin 
eklenmesi sırasında yapıldığı anlaşılmak¬ 
tadır. Sonradan eklenen ikinci mescid-tev- 
hidhâne 11,70 x 7,85 m. boyutlarında, mo¬ 
loz taş duvarlı, kırma çatılı, doğu ve batı 
yönlerinde birer girişi, güney duvarının ek¬ 
seninde mihrabı olan bir yapıdır. Tekkenin 
cümle kapısının yer aldığı doğu yönüne açı¬ 
lan, cemaatin kullandığı esas girişteki ke¬ 
mer aynasında dış yüzde bu bölümün in¬ 
şa tarihini (1272) ve “Rüşdî" imzasını ta¬ 
şıyan bir hadis levhası, iç yüzde aynı tari¬ 
hi veren bir âyet levhası vardır ve her iki¬ 
si de sülüs hatlıdır. Söz konusu mekânla 
doğrudan bağlantının kurulduğu türbeye 
komşu hücrenin şerbethâneye dönüştü¬ 
rüldüğü anlaşılmaktadır. Dikdörtgen plan¬ 
lı (7 x 4,50 m.) ve üstü açık olan Şeyhü¬ 
lislâm Veliyyüddin Efendi Türbesi, demir 
parmaklıklı dikdörtgen pencerelerle avlu¬ 
ya (kuzey) açılan basık kemerli bir girişi 
barındıran, kesme taş örgülü ve harpuş- 
talı duvarlarla kuşatılmıştır. 


Şeyh Murad Tekkesi birinci mescid-tevhidhânenin kemer 
aynasında kûfî yazı ile kalem isi süsleme 



Ahşap olan harem ve selâmlık bölüm¬ 
leri tekkenin kâgir olan diğer bölümlerin¬ 
den bağımsızdır. Veliyyüddin Efendi Tür- 
besi'yle derviş hücreleri arasındaki dikdört¬ 
gen planlı (9 x 7 m.) ve iki katlı selâmlık¬ 
ta her katta küçük birer sofanın çevresin¬ 
de dörder oda bulunur. Arsanın batı ke¬ 
siminde geniş bir bahçe (harem bahçesi) 
içinde yer alan harem ise 15 x 14 m. bo¬ 
yutlarında üç katlı bir konak yavrusudur. 
Nişancı Mustafa Paşa caddesi boyunca 
uzanan, almaşık örgülü zemin kat duva¬ 
rının eksenindeki girişin açıldığı sofanın 
batısında (sağında) harem mutfağı ile bu¬ 
na bitişik su haznesi, doğusunda ana bi¬ 
nadaki yemekhaneyle bağlantılı asıl tek¬ 
ke mutfağı bulunmaktadır. Birinci ve ikin¬ 
ci katlarda “zülvecheyn” sofalarla bunlara 
açılan, yüklüklerle donatılmış çok sayıda 
oda yer alır. Tekkenin pek zengin olmayan 
kütüphanesi Süleymaniye Kütüphanesi’ne 
taşınmıştır. 
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ŞEYH MÜŞTÂK 

(ö. 1247/1831-32) 

1 


Kâdiriyye tarikatının 



Müştâkıyye kolunun kurucusu, şair. 

1172 (1758-59) yılında Bitlis’te doğdu. 
Adı Mehmed Mustafa, mahlası Müştâk’- 
tır. Şeyh Müştâk veya Müştak Baba diye 
tanınır. Âsârü'l-Müştûk adlı eserinden bu 
mahlasın kendisine Hoca Neş’et Efendi ta¬ 
rafından verildiği anlaşılmaktadır. 105T- 
de (1641) Hakkâri'den Bitlis’e göç eden bir 
aileye mensuptur. Soyu Kâdiriyye tarikatı¬ 
nın pîri Abdülkâdir-i Geylânî’ye ulaşır. On 
yaşında iken babası Molla İbrâhim ölün¬ 
ce, Kâdirî şeyhi olan dedesi Molla Süley¬ 
man’ın yanında başladığı tahsilini amcası 
Şems-i Bitlisi gözetiminde sürdürdü. On 
beş yaşında amcası onu tahsil için yakın 
dostu Şeyh Hacı Haşan Şirvânî'nin yanma 
gönderdi. Hüseyin Vassâf, Hacı Haşan Şir¬ 
vânî'nin Şirvanlı değil Hakkâri civarındaki 
Şirveli olduğunu kaydeder. Bu durumda 
onun Bitlis’ten Hakkâri’ye gittiği söylene¬ 
bilir. Müştâk’ın burada ne kadar kaldığı bi¬ 
linmemektedir. Ancak hilâfet aldıktan son¬ 
ra Bağdat’a gidip Abdülkâdir-i Geylânî’nin 
kabrini ziyaret ettiği kaydedilmekte, bir 
şiirinden bu olayın 1198 (1784) yılında ger¬ 
çekleştiği öğrenilmektedir. Bağdat’ta Na- 
kîbüleşraf Şeyh Hasan'la görüşüp sohbet¬ 
lerine katılan ve kendisinden feyiz alan 
Müştâk refakatine verilen kırk dervişle bir¬ 
likte Bağdat’tan ayrıldı. Hindistan'a doğru 
seyahate çıkıp Hz. Âdem’in kabrinin bu¬ 
lunduğuna inanılan Serendîb (Seylan) ada¬ 
sına kadar vardı. Dönüşte hac farizasını ifa 


ederek Bitlis’e geldi. Bu dönemde evlendi; 
iki kızı ve kendisinden sonra tarikatı sür¬ 
düren Edhem adlı bir oğlu oldu. 

Erzurum, Trabzon, Ankara yoluyla muh¬ 
temelen 1203’te (1789) İstanbul’a gidip 
uzun yıllar burada kalan Şeyh Müştâk şeh¬ 
rin kültür çevreleriyle yakın dostluklar kur¬ 
du. Âkif Paşa ve Hoca Neş’et Efendi gibi 
şahsiyetlerle tanıştı. Hoca Neş’et’ten Mes¬ 
nevi okudu. 11. Mahmud'un teveccühleri¬ 
ni kazanıp has nedimleri arasında yer al¬ 
dı. Konya'ya geçerek Çelebi Efendi'den sik¬ 
ke giydi. Bir süre Eyüp'te Selâmi Efendi 
Tekkesi şeyhliğine vekâlet etti. Daha son¬ 
ra Erzurum’a yerleşip buradaki konağın¬ 
da ve memleketi Bitlis’te açtığı dergâhta 
irşad faaliyetini sürdürdü. 1810 ve 1814 
yıllarında tekrar İstanbul’a gittiği kayde¬ 
dilmektedir. Fransızlar’ın Mısır’a saldırma¬ 
sı üzerine Sadrazam Yûsuf Ziyâeddin Pa- 
şa’nın ordusuna katılarak Mısır’a gitti. Bu 
sırada Şam ve Kudüs’ü ziyaret etti. 1247 
(1831-32) yılında İstanbul dönüşü Bitlis'e 
giderken Muş'ta uğradığı bir saldırı so¬ 
nucu ölen Şeyh Müştâk burada defnedil¬ 
di. “Zevk-i tâm” ibaresini vefatına tarih 
düşüren Hüseyin Vassâf onun Erzurum, 
Bitlis ve Muş çevresinde 200.000’e yakın 
dervişi olduğunu, şöhretini kıskanan Ye- 
zîdîler tarafından öldürüldüğünü söyler. 
Bu konuda başka rivayetler de vardır. Hü¬ 
seyin Vassâf Risâle-i Müştâkıyye adıyla 
menâkıbnâme türü bir eser kaleme almış¬ 
tır. 

Şeyh Müştâk’ın şeyhi Hacı Haşan Şirvâ- 
nî, XIX. yüzyılın büyük sûfî şairi ve Kâdiriy- 
ye'nin Şemsiyye kolunun pîri Osman Şems 
Efendi'nin mürşidi Abdürrahim Ünyevî’- 
nin de şeyhidir. Şeyh Müştâk doğu illerin¬ 
de çok sayıda mürid yetiştirmiş, oğlu Ed¬ 
hem Baha’nın yanı sıra İstanbul Etyemez’- 


de Gümüş Baba Dergâhı şeyhi Seyyid Sa- 
dullah Efendi, Haseki’de Paşmak-ı Şerif 
Dergâhı şeyhi Musullu Baba Efendi, Meh¬ 
med Cemal ve Ahmed Cemal Paşa ile Er¬ 
zurum'da İbrâhim Efendi'ye hilâfet ver¬ 
miştir. Tarikatı İstanbul'da oğlu Edhem 
Baba ve halifeleri Saçlı İbrâhim Efendi, 
Hoca Rahim Efendi, Bitlisli İbrâhim Efen¬ 
di, Keşfi Osman Efendi Dergâhı şeyhi Meh¬ 
med Müştâk Efendi, Cebbarzâde Süley¬ 
man Neyyir Bey tarafından sürdürülmüş¬ 
tür. Aşk ve cezbe sahibi bir sûfî olarak ta¬ 
nınan Edhem Baba 3 Ocak 1887 tarihinde 
vefat etmiş, Karagümrük’teki Kabakulak 
Kâdirî Dergâhı’na defnedilmiştir. 

XIX. yüzyılın mürettep divan sahibi bir¬ 
kaç sûfî şairinden biri olan Şeyh Müştâk, 
taşrada yetişmesine rağmen dili İstanbul'¬ 
da yetişen dönemin şair ve edipleriyle aynı 
düzeydedir. Âsârü'l-Müştâk adlı kitabın¬ 
dan ve divanındaki bazı şiirlerden mûsiki 
alanında da ileri derecede bilgi sahibi oldu¬ 
ğu, bu alandaki bilgilerini mürşidi Haşan 
Şirvânî’den aldığı öğrenilmektedir. “Me’vâ-yı 
nâzenîne kim elf olursa efser / Lâbüd olur 
o me’vâ İslâmbol ile hemser” beytiyle baş¬ 
layan beş beyitlik istihrâcnâme türünde¬ 
ki bir gazelinde birtakım remizler ve eb- 
cedle 1341 (1923) yılında Ankara’nın baş¬ 
şehir olacağını keşfen bildirdiğine inanılır. 
Şiirdeki bu remizlerin Konya mebusu ve 
müfessir Mehmed Vehbi Efendi tarafın¬ 
dan çözüldüğü kaydedilmektedir. Şeyh 
Müştâk’ın Kâdirî tarikatına mensup sûfî- 
lerin yanı sıra Hacı Bayrâm-ı Velî’ye özel bir 
muhabbet beslediği görülmektedir. 

Şeyh Müştâk ile Âkif Paşa arasında ya¬ 
kın ilişki olduğu. Şeyh Müştâkîn, “Olsa Âkif 
gibi şi’r ile şehîr ey Müştâk / Şuarâ pâdi- 
şeh-i muhteşem olmaz da n’olur” beytin- 


Şeyh Müştâk 
divanının 
ilk ve son sayfalan 
(Millet Ktp., 
Ali Emîrî, 
Manzum, 
nr. 403) 
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den de anlaşılmaktadır. Bu bilgiye daya¬ 
narak Âkif Paşa’nın, “Şeyh Müştâk'a Ce- 
vabnâme” başlığını taşıyan ve muhatabı¬ 
na ağır ithamlarda bulunan mektubunun 
Şeyh Müştâk’a yazıldığı kabul edilmiştir. 
Ancak Hüseyin Vassâf, İbnülemin Mah- 
mud Kemal’den naklen bu mektubun Müş- 
tâk adlı başka birine yazıldığını kaydeder. 
İbnülemin’in tesbitine göre mektup. Âkif 
Paşa'nm Pertev Paşa’nın ardından Dahili¬ 
ye Nezâreti'ne tayininden kırk gün sonra 
1837 yılında kaleme alınmıştır. Şeyh Müş- 
tâk 1832’de öldüğüne göre bu mektupta¬ 
ki suçlamaların muhatabı olması mümkün 
değildir (mektubun metni için bk. Yeni 
Türk Edebiyatı Antolojisi, I, 418-421). 

Eserleri. 1. Divan. Divan edebiyatı na¬ 
zım şekillerinin hemen hepsini kullanan 
Şeyh Müştâk’ın divanında 251’i aşkın ga¬ 
zel, sekiz kaside, altı mesnevi, 246 müf- 
red ve diğer nazım şekilleriyle birlikte 605 
Türkçe, altmış civarında Farsça şiir bulun¬ 
maktadır. Divanda her harfin ilk şiirinin 
münâcât veya na’t olması dikkat çekmek¬ 
tedir. Üç yazma nüshası tesbit edilen divan 
(Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, Manzum, 
nr, 403, 404; İÜ Ktp., TY, nr. 3821) basılmış¬ 
tır (İstanbul 1264). Matbu divan 500 Türk¬ 
çe, elli beş Farsça şiir ihtiva etmektedir. 
Divandaki Türkçe şiirler matbu nüsha esas 
alınarak Mehmed Kemal Gündoğdu tara¬ 
fından yayımlanmıştır ( Müştâk Baba, Di¬ 
van, İstanbul 1997). Ahmet Doğan, Müş¬ 
tak Türkçe Şiirlerinde Divan ve Tasav¬ 
vuf.i Unsurlar adlı bir doktora çalışması 
yapmıştır (1992, Gazi Üniversitesi Sosyal 
Bilimler Enstitüsü). 2. Âsârü'l-Müştâk 
esrârü'l-uşşâk. Bir çeşit aile tarihi veya 
hâtırat niteliğindeki eser (Süleymaniye 
Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 2421) M. 
Kemal Gündoğdu - Azmi Gündoğdu’nun 
Şems-i Bitlisi adlı çalışmalarında (Ankara 
1992) özetlenmiştir. Şeyh Müştâk’ın Mek- 
tûbât-ı Kimyâ-yı Müştâk ve Farsça Ba- 
hârnâme adlı iki eseri daha bulunduğu 
kaydedilmekteyse de ( Osmanlı Müellifleri, 
II, 420-421 ; Hüseyin Vassâf, Risâle-i Müştâ- 
kıyye, vr. 9 a ) bunların nüshalarına henüz 
rastlanmamıştır. 
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ŞEYH SAFÂ CAMİİ 

Diyarbakır'da 
XV. yüzyıla tarihlenen 
Akkoyunlu yapısı. 

Urfakapısı civarında yer alır ve Safâ, Par- 
iı, İpariye, İparla, Palo adlarıyla da anılır. İn¬ 
şa tarihi ve bânisi kesin olarak bilinmiyor¬ 
sa da Şah İsmâil’in dedesi. Şeyh İbrâhim 
Safî’nin oğlu Cüneyd-i Safevî’nin arzusuy¬ 
la Uzun Haşan (1454-1478) tarafından yap¬ 
tırıldığı kabul edilir. Kapısı üzerinde yer alan 
beş satırlık Arapça kitâbe 938 (1531-32) 
tarihlidir ve yapının Âmidli Abdurrahman 
b. Hacı Hüseyin tarafından yine Âmidli Ah- 
med adındaki bir mimara tamir ettirildi¬ 
ğini göstermektedir. Evliya Çelebi bu ya¬ 
pıdan İpariye diye söz eder ve yağmurlu 
havada duvarlarının misk koktuğunu söy¬ 
ler. 

Şeyh Safâ Camii, Diyarbakır’daki diğer 
Akkoyunlu camileri gibi büyük ölçülerde 
olmayan, fakat bezemeleri ve taş işçiliğiy¬ 
le ön plana çıkan yapılardan biridir. Cami¬ 
nin harim kısmı, dört adet pâye ile mihrap 
ve giriş duvarına istinat eden ve çapı 12 
metreyi aşan tromplu bir kubbeyle örtü¬ 
lüdür. Kubbe sekizgen biçimli yüksek bir 
kasnağa oturmakta, bunun üstünde ko¬ 
nik bir çatı yer almaktadır. Harim mekânı, 
iki yanda köşelerde birer pandantifli kub- 
becik ve ortada beşik tonozla örtülü üç bö¬ 
lümlü birer nefle genişletilmiştir. Caminin 
harim kısmı iki yan duvarına açılmış üçer 
pencere, mihrap duvarının köşelerine ya¬ 
kın olan iki pencere, bunların giriş duva¬ 
rındaki simetrilerinde bulunan pencere¬ 
ler, kapı üzerinde yer alan küçük pencere 
ve dört adet kasnak penceresi olmak üze¬ 
re yirmi dört pencereden ışık alan, içi ol¬ 
dukça aydınlık bir yapıdır. Yalın denilebile¬ 
cek mimarisine ilâve edilebilecek son öğe 
olan taş mihrabı iki yanı sütunçeli ve üze¬ 
ri üç dilimli kemer içine on sıra mukarnas 
kavsaralıdır. Mihrap nişini geometrik de¬ 


senlerin ve yazı kuşaklarının egemen ol¬ 
duğu üç sıralı çerçeveler kuşatmaktadır. 
Bu niş mihrap duvarının dış yüzünde dik¬ 
dörtgen bir çıkıntı şeklinde belli olmakta¬ 
dır. Yapının son derece gösterişli minberi 
taştan olup geometrik ve bitkisel bezeme¬ 
lere sahiptir. 

Caminin son cemaat yeri dört sütun ve 
yan duvarlarla desteklenen beş kemerli¬ 
dir. Üst örtüsünü teşkil eden beş kubbe 
yapının dışından farkedilmemektedir. Bu 
mekân iki yandan altlı üstlü pencereleri 
bulunan birer duvarla kapatılmıştır. Ana 
eksen üzerinde yer alan taçkapı cepheden 
taşan, iki yanında zarif sütunçeler yer alan 
bir açıklık teşkil eder. Üstünde hafifçe siv¬ 
riltilmiş kemer içinde yine sivri kemerli bir 
pencere vardır. Son cemaat yeri pencere¬ 
leri ise madenî şebekeli basit dikdörtgen 
açıklıklar şeklinde olmasına karşılık iki yan¬ 
larında, gövdeleri düğümlerle işlenmiş in¬ 
ce sütunçeler ve içleri sekizgenlerden olu¬ 
şan bezemeler ihtiva eden sivri kemerli 
bir niş içinde yer alan alınlıklarıyla son de¬ 
rece gösterişlidir. Kapı ile pencereler ara¬ 
sında birer küçük mihrap nişi, sol kısmın¬ 
da ise tek şerefeli, kalın gövdeli taş mina¬ 
re bulunur. Yapıdaki süsleme yoğunluğu¬ 
nun büyük bir kısmını bünyesinde topla¬ 
yan minarenin kare kesitli kaidesi bazalt, 
diğer kısımları küfeki taşındandır. Cami ile 
minare bitişik konumda olmayıp arada ha- 
zîre kapısı vardır. Caminin doğu kısmında¬ 
ki hazîrede yer alan, sekizgen gövdeli ve 
piramidal külâhlı Abdülcelil Kümbeti’nin 
bu yapıyla doğrudan bir ilgisi yoktur. Avlu¬ 
daki şadırvan estetikten yoksun olup ca¬ 
minin mimarisiyle uyumsuzdur. 

Caminin kıble duvarında farklı desenler 
ihtiva eden ve döşeme seviyesinden 1,20 


Şeyh Safâ 
Camii'nin 
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m. yüksekliğe kadar çıkan sır altı tekniğin¬ 
de yapılmış çiniler bulunmaktadır. Verev 
çizgilerin kesişmesiyle oluşan sekizgenler, 
aralarda küçük üçgenler, sekizgenlerin ara¬ 
sında stilize bitkisel desenler yer alır. Dö¬ 
şemeye yakın seviyede iç içe geçmiş dai¬ 
relerden zengin bir kompozisyon oluştu¬ 
rulmuştur. Lâcivert, siyah ve fîrûzenin ege¬ 
men olduğu çinilerin yerli bir atölyede imal 
edildiği düşünülür (Sözen, Diyarbakır’da 
Türk Mimarisi, s. 50). Klasik İznik çinile¬ 
rine göre desenleri farklı olup altıgen bi¬ 
çimleriyle de OsmanlI süsleme sanatında 
değişik bir örnek kabul edilir (Öney, s. 78- 
79). 

Yapının dış görünümüne âhenk katan 
küfeki ve bazalt taşından almaşık duvar 
işçiliği Diyarbakır camilerinde görülen bir 
özelliktir. Çift renkli taşlarla oluşturulan 
bu hareketliliğin yanında yapının değişik 
yerlerinde taş kabartma dekorasyona rast- 
lanmaktadır. Meselâ son cemaat yerinin 
avluya bakan yüzünde, kemer ara boşluk¬ 
larında daireye yakın çokgen ve damla şe¬ 
killi madalyonlar vardır. Aynı mekânın yan 
duvarlarının dış yüzündeki madalyonlar ise 
baklava biçimlidir. Son cemaat yeri pen¬ 
cerelerinin dışarıdaki alınlıklarında, sekiz¬ 
genlerin kesişmesiyle oluşan dörtlü dü¬ 
ğümlerin ortasında çiçek dekorlu kompo¬ 
zisyon yer alır. Son cemaat yerindeki kub¬ 
belerin içi ve pandantifler kalem işi süs- 
lemelidir. 

Minare kaidesinde satrançlı kûfî yazılı 
bir pano bulunmakta, küp kısmının üst se¬ 
viyesinde bir sıra halinde çini levhalardan 
oluşan kuşak dolanmaktadır. Pabuç kıs¬ 
mında kübik kaideden sekizgen gövde baş¬ 
langıcına geçişi sağlayan üçgenler yer al¬ 
makta, sekizgen kısımda ve gövdedeki pa¬ 
nolarda lotus, palmet, rûmî ve hatâyî de¬ 
senli bezemeler, zencerek çerçeveler gö¬ 
rülmektedir. Bunun yanı sıra nesih hattıy- 


Şeyh Safâ Camii'nin pencere alınlıklarından biri 



Şeyh Safâ 
Camii'nin 
cümle kapısı 
üzerinde 
yer alan 
kitâbesi 



la bazı âyetlerin bulunduğu kabartma ya¬ 
zı şeritleri mevcuttur. Yapının özellikle ör¬ 
tü sistemi ve kalem işleri 1955 yılında Va¬ 
kıflar Genel Müdürlüğü tarafından yeni¬ 
lenmiştir. 
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ŞEYH SİNAN KÜLLİYESİ 

Manisa’nın Alaşehir ilçesinde 
XV. yüzyıla ait külliye. 


Alaşehir’de ilçenin güney kısmında yer 
alan külliye cami, tekke, kütüphane, tür¬ 
be ve hazîre ile küçük bir yapılar toplulu¬ 
ğu meydana getiriyordu. Günümüzde bu 
yapılardan sadece cami, türbe ve hazîre- 
nin küçük bir parçası kalmıştır. Türbenin 
kitâbesinden caminin, Bursa’dan gelerek 
Alaşehir'e yerleşen Emîr Sultan’ın halife¬ 
lerinden Şeyh Sinan Efendi (ö. 887/1482) 
tarafından yaptırıldığı anlaşılmaktadır. Ha- 
rim kapısı üzerinde bulunan sülüs kitâbe 
ise 1236 (1821) yılındaki onanma aittir. Mil¬ 
lî Mücadele yıllarında depo şeklinde kulla¬ 
nılan cami 1964’te esaslı bir onarım gör¬ 
müş, 1969 depreminde harap olduktan 
sonra halk tarafından tamir ettirilerek iba¬ 
dete açılmıştır. 


Dikdörtgen planlı (23 x 20 m.) cami al¬ 
tı adet kubbe ile örtülü harim kısmı ile üç 
bölümlü, üstü üç kubbe ile örtülü bir son 
cemaat yerinden meydana gelmektedir ve 
dokuz kubbesiyle çok kubbeli ulucamiler 
karakterindedir. Harimin altı kubbesi, du¬ 
var pâyeleri ve ortada yer alan iki adet dev¬ 
şirme sütuna bağlanan kemerlerle taşın¬ 
maktadır. Kubbeler pandantiflidir ve dış¬ 
tan sekizgen kasnaklara sahiptir. Harim 
kapısının iki yanında mahfili bulunan ca¬ 
mi altta ve üstte kuzey tarafı hariç bütün 
cephelerinde yer alan ikişer pencere ile ay¬ 
dınlanır. Gösterişsiz bir kapı ile geçilen son 
cemaat yerinin iki yanı kapalı olup kalın 
pâyeleri bağlayan üç kemerle kuzeyde dı¬ 
şa açılır. Minare son cemaat yerine kuzey¬ 
doğudan bitişiktir ve orijinal şekline uy¬ 
gun biçimde yenilenmiştir. Kare planlı bir 
kaideden gelişen bodur gövdeli minare tek 
şerefelidir. Caminin duvarları kesme taş ve 
tuğladan örülmüş, son cemaat yerinde 
devşirme mermer parçaları kullanılmıştır. 
Kuzey cephesinde geometrik desenli tuğ¬ 
la tezyinat ve çatı hizasında iki sıra kirpi sa¬ 
çak görülür. Binanın içi oldukça sadedir. 
Harim kapısı gerçek kündekârî olup ya¬ 
rım daire kesitli mihrabı çok sade dört sıra 
mukarnaslı kavsaraya sahiptir. Üzeri bo¬ 
yanmış olan ahşap minber kaliteli bir iş¬ 
çiliğe sahiptir. Minberin aynalıklarında geo¬ 
metrik şekiller ve yıldızlardan meydana ge¬ 
len motifler vardır. Avlunun kuzeydoğu kıs¬ 
mında yer alan, dört sütun üzerine Bur¬ 
sa kemerlerine oturmuş dört yüzlü kırma 
bir çatısı, sekizgen biçimli deposu bulunan 
şadırvan son halini 1969 yılındaki tamirde 
almıştır. 

Cami avlusunun kuzeybatı köşesindeki 
türbede Şeyh Sinan Efendi’ye ve beş ya¬ 
kınma ait sandukalar bulunmaktadır. Ka¬ 
pısı üzerinde görülen kaş kemerli alınlık 
içinde üç satırlık çok girift sülüs Arapça ki¬ 
tâbe yer alır. Kitâbede yapının bitiş tarihi 
“âhiri’l-Muharrem” 890 (16 Şubat 1485) di¬ 
ye verilmektedir. Esasen Şeyh Sinan 887- 
de (1482) vefat etmiştir. Buna rağmen İb¬ 
rahim Gökçen yapıyı 870 (1465) yılına ta- 
rihlendirmektedir (Sicillere Göre, s. 28). 
Türbe 4 x 4 m. boyutlarında ve kare göv¬ 
delidir. Kubbesi çok basık, kasnağı sekiz¬ 
gen formludur. Geçişler Türk üçgenleriyle 
sağlanmıştır. Türbenin giriş kısmı güney 
cephesinden taşkın yapılarak belirginleş- 
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Şeyh Sinan Külliyesi - Alaşehir / Manisa 


tirilmiştir. Derin bir eyvan izlenimi veren 
bu girişin iç kısmında iki yuvarlak niş, batı 
kenarında sivri kemerli bir pencere mev¬ 
cuttur. Taş ve tuğladan inşa edilen türbe¬ 
de devşirme malzemelerin kullanıldığı gö¬ 
rülür. Orijinal olan ahşap kapı kanatları kak¬ 
ma tekniğinde yıldız, palmet ve rûmîler- 
den meydana gelen süslemeye sahiptir. 

Bu ufak külliyenin yok olmuş yapıların¬ 
dan olan tekke caminin 50 m. kadar gü¬ 
neydoğusunda bulunuyordu. İçinde çok 
miktarda yazma eserin muhafaza edildi¬ 
ği kütüphanesi kalın duvarlar üzerine otu¬ 
ran tek kubbeli bir yapıydı. Erzurum Ka¬ 
dısı Mehmed Zihni Efendi kitaplarını bu¬ 
raya vakfetmişti. Yapı, içindeki kitaplarla 
birlikte 4 Eylül 1922 tarihindeki bir yan¬ 
gında yanmıştır. Tekke ve kütüphane bina¬ 
ları 1926’da yolun genişletilmesi için yıktı¬ 
rılmıştır. Caminin doğusundaki hazîreden 
sadece 5 m 2 ’lik bir kısım kalmıştır. Bu ha- 
zîredeki mezar taşlarının bir kısmı yerinde- 
dir, bir kısmı da avlu duvarına yaslanmış 
haldedir. Bir mezar taşı ise musalla ola¬ 
rak kullanılmıştır. Mezar taşlarında XVIII. 
yüzyıl motiflerinden oluşan ve kaliteli bir 
taş işçiliği gösteren kompozisyonlar görül¬ 
mektedir. Bunların bir kısmında cami, ev¬ 
ler, ağaçlar, vazo içinden çıkan karanfil ve 
zambak gibi çiçekler tasvir edilmiştir. 
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ŞEYH ŞÂMİL 

(1797-1871) 

Rııs işgaline karşı direnişiyle tanınan 
Dağıstanlı lider ve mücahid. 

Dağıstan’ın Gimri köyünde dünyaya 
geldi. Babası Avarlar’dan Muhammed, 
annesi Avar beylerinden Pîr Budak’ın kı¬ 
zı Bahu Mesedu'dur. Doğduğunda ken¬ 
disine dedesi Ali’nin adı verildi. Ancak sü¬ 
rekli hasta olduğundan ad değiştirmenin 
iyi geleceğine dair geleneksel inancın etki¬ 
siyle ailesi adını Şâmil (Şâmûîl, Şemûîl) ola¬ 
rak değiştirdi. Kısa bir süre sonra sağlığı¬ 
na kavuşan Şâmil ilk eğitimini dayısından 
aldı. Ardından arkadaşı Molla Muhammed 
ile birlikte Harakinili Said ve ileride kayın¬ 
pederi olacak olan Nakşibendî şeyhi Ce- 
mâieddin Gazi-Kumuki’den dinî ilimleri 
tahsil etti ve yirmi yaşlarında ileri bir se¬ 
viyeye ulaştı. Kuzey Kafkasya müslümanla- 
rının XVIII. yüzyılın sonlarında Ruslar’a 


karşı başlattıkları, Ruslar'ın müridizm, ken¬ 
dilerinin gazavât adını verdikleri direniş ha¬ 
reketi, bu hareketin lideri İmam Mansûr’un 
ölümünden sonra uzun yıllar liderden mah¬ 
rum kalmıştı. Nakşibendî-Hâlidî şeyhi İs- 
mâil Şirvânî’ye intisap ederek hilâfet al¬ 
dıktan sonra 1823’te Dağıstan’a dönen 
Şeyh Şâmil'in arkadaşı Molla Muhammed 
1829’da gazavât hareketinin liderliğine se¬ 
çildi ve Kafkasya halklarını Ruslar'a karşı 
cihada davet eden bir bildiri yayımlaya¬ 
rak hareketi yeniden başlattı. Şeyh Şâmil 
imam ve gazi unvanıyla anılan Molla Mu- 
hammed’in en önemli yardımcısı oldu. 

Molla Muhammed ve Şâmil 1830'da Hun- 
zak Kalesi'ni almaya teşebbüs ettilerse de 
başarı sağlayamadılar. Aynı yıl Hazar de¬ 
nizi sahilindeki Tarku’ya saldırdılar, ancak 
Rus kuvvetlerinin yetişmesi üzerine geri 
çekilmek zorunda kaldılar. Ertesi yıl Tar- 
ku'yu ele geçirip Derbend ve Kızılyar’ı ku¬ 
şattılar. 1832'de Viladi Kafkas şehri önle¬ 
rindeyken Ruslar’ın Çeçen ve Avar toprak¬ 
larında ilerleyip Gimri’ye kadar gelmeleri 
üzerine Dağıstan’a döndüler. Yapılan sa¬ 
vaşta Molla Muhammed şehid düşerken 
Şâmil ağır yaralı olarak kurtuldu (20 Ka¬ 
sım 1832) Ruslar bu olaydan sonra Dağıs¬ 
tan’da direniş hareketinin sona erdiğini 
düşünürken Molla Muhammed’in yerine 
imam seçilen Hamza Bey (Hamzat Bek) 
mücadeleyi sürdürdü. Hamza Bey’in bir 
suikast sonucunda öldürülmesinin (1 9 Ey¬ 
lül 1834) ardından Şâmil, Avar ulemâsı ve 
ileri gelenleri tarafından imam seçildi. Şâ¬ 
mil, Hunzak’a yürüyerek Avaristan’m ta¬ 
mamını kontrolü altına aldı. Kısa bir süre 
sonra Kuzey Dağıstan'daki Rus kuvvetleri¬ 
nin yeni kumandanı General Lanskoy, Gim¬ 
ri köyünü tahrip etti. Ruslar Hunzak’a bir 
sefer düzenleyip Akuşa ve Girgil’i ele ge¬ 
çirdiler. Böylece Kuzey Kafkasya Rus hâki¬ 
miyetine girdi. 

Şeyh Şâmil, Dağıstan'da kendi varlığını 
güçlendirmeye çalıştı. Çeçenistan'da yeni 


Şeyh Şâmil 
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ŞEYH ŞÂMİL 


bir güç haline gelen Hacı Taşov ve Kibid 
(Kebed) Muhammed ile bir anlaşma yapa¬ 
rak Dağıstan ve Çeçenistan'da hâkimiye¬ 
tini sağlamlaştırdı. Bunun üzerine Ruslar, 
Şâmil’in otoritesini kırmak ve halkı ikna et¬ 
mek amacıyla Rus hükümetine sadık müs- 
lüman bir din âlimi olan Kazanlı Tâceddin 
Efendi’yi bölgeye gönderdiler. Fakat halk 
onun bölgeye gelmesini istemedi. Bu ba¬ 
şarısız girişimin ardından Ruslar, Şâmil’i 
ortadan kaldırmak için Çeçenistan ve Da¬ 
ğıstan’a bir askerî harekât yapmaya ka¬ 
rar verdiler. Zandak ve İrgin'i ele geçirdik¬ 
ten sonra Şâmil’in savunmada kalmasın¬ 
dan yararlanarak Aşilta'ya bir harekât dü¬ 
zenlediler. Ancak bu çarpışmalarda büyük 
kayıplar verdiler; Avremenko ve Pisaref 
adlı kumandanları öldürüldü. Diğer taraf¬ 
tan General Fesze, Ocak 1837’de Grozni’- 
ye ulaşmasının ardından Aşağı Çeçenistan 
ve Büyük Çeçenistan’a iki sefer yaptı. Aşil- 
ta yenilgisinden sonra General Fesze, Ma¬ 
yıs 1837'de Dağıstan seferine çıkıp Hun- 
zak, Ensal ve Aşilta’yı ele geçirdi. 8 Tem- 
muz’da Şâmil’in bir aydır kuşatma altın¬ 
da olduğu Tilitl önlerine vardı. Şâmil’in di¬ 
renişiyle karşılaşan Ruslar onun ateşkes 
önerisi üzerine Hunzak’a geri çekildiler. Bu 
sırada Çar I. Nikola, Tiflis’te Şâmil ile gö¬ 
rüşmek istediyse de Şâmil bunu reddet¬ 
ti. Daha sonra çarın görüşme isteğini bil¬ 
diren mektubuna verdiği cevapta Kafkas¬ 
ya’da çarın hâkimiyetini kesinlikle tanıma¬ 
yacağını, vatan topraklarında taş üstünde 
taş bırakılmasa bile kararını asla değiştir¬ 
meyeceğini bildirdi. 

1838 yılı Dağıstan ve Çeçenistan'da ol¬ 
dukça sakin geçti. 1839 Mayısında Gene¬ 
ral Grabbe, Rus hatları ile geçiş yolları¬ 
na baskınlar düzenleyen Hacı Taşo’yu et¬ 
kisiz hale getirmek haziran ayı başlarında 
30.000 kişilik ordusuyla Şeyh Şâmil'e karşı 
sefere çıktı. Şâmil, Ruslar’ı durduramayıp 
Ahulgoh’a çekilmek zorunda kaldı. Ruslar 
13.000 kişilik kuvvetle Ahulgoh’u kuşattı¬ 
lar. 1000 kadarı savaşçı, geri kalanı kadın, 
çocuk ve yaşlı 4000 kişiyle Ahulgoh'u sa¬ 
vunmaya çalışan Şâmil ateşkes istemek 
zorunda kaldı. Grabbe bu teklifi kabul et¬ 
mek için Şâmil'in oğlunu rehine olarak gön¬ 
dermesi, Ahulgoh'un şartsız teslimi, bütün 
silâhların Ruslar'ın emrine verilmesi gibi 
şartlar ileri sürdü. Ancak dört gün süren 
müzakerelerin ardından Şeyh Şâmil bu 
şartları reddetti. Seksen gün süren çar¬ 
pışmalardan sonra Ruslar 4 Eylül 1839’- 
da Ahulgoh’u ele geçirdilerse de binlerce 
kayıp verdiler. Ahulgoh savunması Kafkas¬ 
ya direnişinin bir dönüm noktası oldu. Ku¬ 
şatmadan yedi müridiyle birlikte kurtu¬ 


lan Şeyh Şâmil önce İçkeri’ye (Küçük Çe¬ 
çenistan) gitti. Nâibleri Şuayb Molla, Hacı 
Taşov ve Dargili Cevad Han da buraya gel¬ 
di. Şeyh Şâmil kendisine itirazsız itaat edil¬ 
mesi şartıyla İçkeri’nin yönetimini kabul 
etti ve ilk iş olarak Çeçenistan'ı dört nâibi 
arasında paylaştırdı. Nâibleri Ahverdil Mu¬ 
hammed ile Şuayb Molla Nazran, Gurzul 
ve Grozni’ye saldırılarda bulunurken ken¬ 
disi Kuzey Dağıstan’a yönelip Rus kuvvet¬ 
lerini İşkarti ve İrpili yakınlarında ağır bir 
yenilgiye uğrattı (Temmuz 1840). General 
Grabbe, Aşağ Çeçenistan ile Büyük Çeçe¬ 
nistan’a iki sefer düzenledi, ancak başa¬ 
rılı olamadı. Bölgedeki bazı nâiblerle han¬ 
ları kendi yanına çeken Şâmil, 1841 yılının 
ilk yarısını Çeçenistan ve Dağıstan’da Rus- 
lar'a karşı düzenleyeceği saldırılar için ha¬ 
zırlık yapmakla geçirdi. Yaz sonunda nâ¬ 
ibleri Kibid Muhammed ile Cevad Han do¬ 
ğudan, Hacı Murad batıdan Avaristan’a, 
kendisi de Kasım 1841 sonlarında Dağıs¬ 
tan'a girdi. Ruslar, Şâmil'in bu saldırıları¬ 
na karşılık veremedi. 1842 yılına girerken 
Şeyh Şâmil, Çeçenistan ve Dağıstan'ın tek 
hâkimi oldu. General Grabbe’nin Mayıs 
1842'de 10.000 kişilik bir orduyla başlat¬ 
tığı Dargiye (Dargi) harekâtı, Şuayb Mol- 
la'nın baskınları karşısında başarı sağla¬ 
yamadı. Rus generalinin bu başarısızlığı 
Kuzey Kafkasya'da Şâmil’in gücünü sağ¬ 
lamlaştırdı. 1843 Eylülünde Şâmil, bir gün¬ 
den daha az zamanda 70 kilometreden 
fazla yol katederek Ensal'i ve Avaristarî- 
daki bütün Rus kalelerini fethetti. 

Şeyh Şâmil, General Argutinsky-Dolgu- 
rukov’un Avaristan’a gelmesi üzerine ekim 
ayında geri çekilmek zorunda kaldı. Buna 
rağmen yaptığı harekât Ruslar için tam 
bir yenilgiyle sonuçlandı. Ruslar, Kafkas 
orduları başkumandanını değiştirip Ge¬ 
neral Neidhardt'ın yerine Vladimir Osipo- 
viç Gurko'yu getirdiler. Ancak Gurko da 
Şâmil'in Girgil ile (Gergebil) Tarku’yu ele 
geçirmesini ve kumandanlarından Şuayb 
Molla’nın Vnezapnia’ya yaptığı saldırıyı ön¬ 
leyemedi. Şâmil 1844 yılı başlarında Ku¬ 
zey Dağıstan’ın kesin hâkimi durumunda 
idi. Çar 1. Nikola, 30 Aralık 1843’te Gene¬ 
ral Neidhardt'a gönderdiği emirnâmede 
Şâmil’in bütün ordularının dağıtılmasını is¬ 
tiyor, ayrıca onun bazı destekçilerinin ka¬ 
zanılması için 45.000 ruble gönderildiğini 
belirtiyordu. Çar özellikle, Şâmil’in hocası 
ve kayınpederi Şeyh Cemâleddin ile Aku- 
şa ve Tsuhadar kadılarının ve Tilitli Kibid 
Muhammed'in Rus tarafına çekilmesinin 
önemli olduğunu söylüyor, bunun yanın¬ 
da güçlü bir ordunun Kafkasya'ya sevke- 
dileceğini bildiriyordu. Fakat Avaristan’a 


yönelik Rus askerî harekâtı Şâmil’in güç¬ 
lü savunması karşısında başarılı olamadı. 
Sonunda General Neidhardt görevinden 
alındı ve yerine Prens Vorontsov, Kafkas 
orduları başkumandanı ve Kafkas genel 
valisi olarak tayin edildi. 8 Nisan 1845’te 
Tiflis’e gelen Prens Vorontsov tek koldan 
saldırıya geçmeye karar verdi. 15 Hazirarî- 
da 21.000 asker, kırk iki parça top ve bir 
roket bataryasıyla Gertme’den ilk seferi¬ 
ne başladı. Aynı gün Şâmil’in terkettiği Te- 
rengul’u aldı. Ardından Salatav ile Gum- 
bet arasındaki Kırk Geçidi’ni geçmeye baş¬ 
ladı. 4000 asker ve on topla Andi Geçidi’¬ 
ni aşan Vorontsov 23 Temmuz’da Şâmil’in 
İdarî merkezi Dargiye’ye girdi. Ruslar’ın bü¬ 
yük gücü karşısında savunma veya mey¬ 
dan savaşı yapmanın uygun olmayacağı¬ 
nı düşünen Şâmil, Dargiye’yi fazla diren¬ 
meden terketti. Çeçenistan’a çekilip âni 
baskın hareketlerine yöneldi. Bu arada 
Dargiye’yi tahrip ettikten sonra dönmek¬ 
te olan Rus kuvvetlerine saldıran müca- 
hidler üç general, 195 subay ve 3000'den 
fazla askeri öldürdüler. 

1846 Nisanında Şeyh Şâmil, Kabartay 
bölgesi üzerinden batıdaki Çerkezler’le bir- 
leşip Kafkasya'nın birliğini sağlamak ama¬ 
cıyla 14.000 asker ve sekiz sahra topun¬ 
dan oluşan bir orduyla Şali’ye yürüdü. Ni¬ 
san sonlarında Aşağı Kabartay’da Kupra 
nehrine ulaştı. Ancak Ruslar'ın gelmekte 
olduğunu öğrenince geri döndü. 1847 yı¬ 
lının ilk aylarını Dargiye-Vedan (Vedeno) di¬ 
ye adlandırılan yeni karargâhında geçiren 
Şâmil, haziran ayında Gergebil önlerine 
gelen Prens Vorontsov kumandasındaki 
Rus kuvvetlerine karşı kahramanca bir di¬ 
reniş gösterdi. Yaklaşık bir hafta süren 
çarpışmalarda Ruslar büyük kayıplar ve¬ 
rerek geri çekildi. Ağustos-Ekim 1847’de 
Prens Vorontsov’un Şalti harekâtı. Hazi¬ 
ran 1848'de General Argutinsky-Dolguru- 
kov’un Gergebil, 1849 yazında Kibid Mu- 
hammed’in yeni karargâhı Çoh kuşatma¬ 
ları dışında Kırım savaşının patlak verdiği 
Ekim 1853’e kadar Kafkasya'ya genellikle 
sükûnet hâkim oldu. 

Şeyh Şâmil, Mart 1853’te Sultan Abdül- 
mecid’e bir mektup yazarak durumu ona 
bildirdi. Buna rağmen henüz resmen sa¬ 
vaş başlamadan Kafkasya’da ve özellik¬ 
le Dağıstan'da Rus askerî yığınağını sek¬ 
teye uğratacak eylemlere girişti. Nâibi Mu¬ 
hammed Emin, haziran ayında Suca böl¬ 
gesinde Ruslar’a ait iki karakol-kaleyi ele 
geçirirken kendisi Zakartala tepesiyle Me- 
seldeger’e hücum etti. Bir an evvel Tiflis’e 
ulaşmak isteyen Şâmil’in Güney Kafkasya'¬ 
daki bu eylemlerinin amacı, muhtemel bir 
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Osmanlı-Rus savaşına karşı Ruslar'ın böl¬ 
gede askerî yığınak yapmasını önlemekti. 
Osmanlı hükümeti Ağustos 1853'te, Ana¬ 
dolu ordusu müşiri Abdülkerim Paşa’ya 
muhtemel bir Osmanlı-Rus savaşında ken¬ 
dilerine yardımda bulunması için bir kişiyi 
Şeyh Şâmil’e göndermesini emretti. 4 Ekim 
1853’te Kırım savaşının başlaması Osman¬ 
lI Devleti'nin Kafkasya ile daha yakından 
ilgilenmesini zorunlu hale getirdi. Sultan 
Abdülmecid 9 Ekim 1853'te Şeyh Şâmil'e 
bir ferman yollayarak onu Ruslar’a karşı 
cihada çağırdı. Bu çağrıya 13 Aralık 1853’- 
te cevap veren Şeyh Şâmil, Tiflis üzerine 
bir askerî harekâta girişilirse Ruslar’ın Kaf- 
kaslar’dan çıkarılabileceğini bildirdi. Ancak 
bu teklif Osmanlı Devleti'nce kabul gör¬ 
medi. Osmanlı Devleti Mayıs 1854'te, Da¬ 
ğıstanlı Halil Bey'in teklifiyle Şeyh Şâmil’e 
Dağıstan serdar-ı ekremi unvanını verdi. 
Oğlu Gazi Muhammed, Danyal Sultan ve 
İsmâil Paşa’yı mirlivalık, Şemhal Hanı Ebû 
Müslim'i feriklik rütbesiyle ödüllendirdi. 
Tiflis’e karşı askerî bir harekât yapılma¬ 
sı konusunda ısrarlı olan Şâmil, Temmuz 
1854'te Gürcistan’ın Kaheti bölgesine gir¬ 
di. Bu sırada nâibi Muhammed Emin, Çer- 
kezistan'da bulunuyordu. Osmanlı-Batum 
ordusu da Özürgeti bölgesindeydi. Şeyh 
Şâmil, bütün gayretlerine rağmen Osman¬ 
lI ordusunun Tiflis’e doğru hareket etme¬ 
sini sağlayamadı ve karargâh yeni Dargi- 
ye’ye çekildi. 

Haziran 1853’ten itibaren yaptığı saldı¬ 
rılarla Güney Kafkasya'daki Ruslar’ın se¬ 
ferberlik hazırlıklarını sekteye uğratan Şeyh 
Şâmil’in bu hareketi, Kasım-Aralık 1853 
aylarında Kars-Gümrü yönünde cereyan 
eden muharebelerde Ruslar’ın savunma¬ 
da kalmasında önemli rol oynadı. Osmanlı 
bahriyesinde görevli İngiliz Amirali Adulp- 
hus Slade bir raporunda Rusya'yı barışa 
zorlamak için Kafkasya’nın fethedilmesi¬ 


nin, bunu sağlamak için Çerkezler’in yanı 
sıra Şeyh Şâmil ile iş birliği yapılmasının 
gerekli olduğunu söylüyordu. Fakat gerek 
Şeyh Şâmil’in Dağıstan'daki kritik duru¬ 
mu gerekse Osmanlı Devleti’nin pasif tu¬ 
tumu Kafkasya’daki Rus varlığını sona er¬ 
direcek harekâtın gerçekleşmesini önledi, 
böylece tarihî bir fırsat değerlendirilemedi. 

Paris Antlaşması’ndan (30 Mart 1856) 
sonra Rusya’nın Prens Baryatinsky’i yeni¬ 
den Kafkas orduları başkumandanlığına 
ve Kafkas genel valiliğine tayin etmesi, 
Kafkasya’nın ve dolayısıyla Şeyh Şâmil’in 
kaderini belirleyen en önemli gelişme ol¬ 
du. Prens Baryatinsky, Kafkasya'daki kuv¬ 
vetlerini beş gruba ayırarak her birinin 
başına bir kumandan tayin etti. Haziran 
1857'de 8500 piyade, 1400 süvari ve on 
toptan oluşan Prens Orbelyani kumanda¬ 
sındaki güçler Salatav'ı ve Burtinah'ı ele 
geçirdi. 12-28 Kasım tarihlerinde Zandak 
ve Dilim ile bu ikisi arasında bulunan böl¬ 
ge talan edildi. Lezgi hattından harekete 
geçen Baron Vrevsky, 14 Temmuz'dan iti¬ 
baren üç hafta içinde Kafkas sıradağlarını 
güneyden aşarak Didolar'ın ülkesinin gü¬ 
neybatı ve kuzeydoğu kısmını tahrip etti. 
Çeçenistan kuvvetleri kumandanı Yevdo- 
kimov, 28 Ocak 1858’de Argun Geçidi'ni 
ele geçirip nisan ayında Aşağı Çeçenistarî- 
da 15.000 kişinin yaşadığı doksan altı kö¬ 
yü itaat altına aldı. Hazar hattının yeni ku¬ 
mandanı VVrangel’in temmuz ayında baş¬ 
layan ve ağustos boyunca devam eden as¬ 
kerî harekâtı neticesinde bölgedeki on beş 
Çeçen topluluğu Ruslar’a teslim oldu. 

1859 yılına girerken Şeyh Şâmil yine sa¬ 
vunma pozisyonundaydı. Yevdokimov 19- 
21 Şubat 1859'dayeni Dargiye’yi kuşattı. 
Yevdokimov ve VVrangel eş zamanlı olarak 
26 Temmuz’da büyük bir saldırı başlattılar. 
Şâmil, ailesi ve 400 müridiyle Gunib'e çe¬ 
kildi. Ruslar 21 Ağustos’ta 70.000 kişilik bir 


orduyla Gunib’e ulaştılar. Prens Baryatinsky 
Şâmil iie görüşmek istediyse de red ceva¬ 
bı aldı. Şeyh Şâmil önce vuruşarak ölmeyi 
düşündüyse de sonunda oğulları Gazi Mu¬ 
hammed ve Muhammed Şâfiî ile birlikte 
teslim olmak zorunda kaldı (6 Eylül 1859). 
Prens Baryatinsky'nin karargâhına götü¬ 
rülen Şeyh Şâmil saygıyla karşılandı; Rus¬ 
lar uzun zamandan beri direnişini kırma¬ 
ya çalıştıkları Şâmil’e iyi davrandılar. Şeyh 
Şâmil ertesi gün Temirhanşura'ya, oradan 
Saint Petersburg'a, ardından Kaluga’ya gö¬ 
türüldü. Çar Aleksandr onunla burada gö¬ 
rüştü; çarın onu kucakladığı rivayet edilir. 
1869'da kendi isteğiyle Kiev’e gönderilen 
Şeyh Şâmil, Ruslar'ın izin vermesi üzerine 
hacca gitmek amacıyla 31 Mayıs 1869’da 
İstanbul’a gitti. Aynı gün sadrazamla gö¬ 
rüştü, daha sonra şeyhülislâmı ve Dâhili¬ 
ye nâzırını ziyaret etti. 15 Ağustos 1869’da 
Sultan Abdülaziz tarafından Dolmabahçe 
Sarayı’nda kabul edildi. Yedi ay Koska'da 
kendisine ayrılan köşkte oturdu. Sultan 
Abdülaziz, Şeyh Şâmil’e ve aile fertlerine 
maaş bağlattı. Hac farizasını yerine getir¬ 
dikten sonra İstanbul'a dönmesi beklendi¬ 
ği için Zarif Paşa Konağı kendisine tahsis 
edildi. 15 Ocak 1870’te Sultan Abdülaziz’e 
bir veda ziyaretinde bulunup 25 Ocak’ta 
İstanbul’dan ayrılan Şeyh Şâmil hac göre¬ 
vini ifa etmesinin ardından 1871 yılında 
Medine'de vefat etti ve Cennetü’l-baki’da 
defnedildi. Şeyh Şâmil’in oğullarından Ga¬ 
zi Muhammed, Osmanlılar’ın hizmetine 
girmiş ve 1877-1878 Osmanlı-Rus Sava- 
şı’nda Ruslar'a karşı savaşmıştır. Muham¬ 
med Şâfiî, Rus ordusunda tuğgeneralliğe 
kadar yükselmiş, bir süre Moskova’da, da¬ 
ha sonra Kazan’da yaşamıştır. Küçük oğ¬ 
lu Muhammed Kâmil’den olan torunu Sa- 
id Şâmil 1920'li yıllarda Dağıstan’ın bağım¬ 
sızlığı için Ruslar’la savaşmıştır. 

Bir Nakşibendî şeyhi olan Şâmil lider 
(imam) seçildikten sonra güçlü hitabeti, 
kararlı tutumu, askerî ve siyasî dehasıyla 
Dağıstan'da ve bütün Kafkasya'da tema¬ 
yüz etmiştir. Hem İdarî hem dinî otoritey¬ 
di. Bundan dolayı yazışmalarında imam 
ve emîrüî-mü'minîn unvanlarını kullanmış, 
hükmü altındaki bölgelerde İdarî sistemi 
yeniden düzenlemiştir. Siyasî, İdarî, dinî ve 
adlî görevlerde kendisine yardımcı olan bir 
divan mevcuttu. Ülkeyi nâibliklere ve vilâ¬ 
yetlere ayırarak başlarına İdarî ve askerî 
yetkilere sahip nâibler tayin etmiştir. Her 
nâibin bir müftüsü vardı. Üç dört nâibli- 
ğin bir vilâyet oluşturduğu bu yapıda vi¬ 
lâyetlerin başında yüksek rütbeli nâibler 
bulunuyordu. Ahverdil Muhammed, Kibid 
Muhammed, Şuayb Molla, Hacı Taşov, Dan- 
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yal Sultan ve Hacı Murad ile Gazi Muham- 
med bunlar arasında sayılabilir. Bunun ya¬ 
nında nâiblerin faaliyetlerini kontrol et¬ 
mek için muhtesib adı verilen görevliler 
vardı. Şeyh Şâmil’in oluşturduğu İdarî ve 
askerî yapı, Ruslar’a karşı Dağıstan ve Kaf¬ 
kasya’da yirmi beş yıl boyunca büyük di¬ 
reniş göstermiştir. Rus İmparatorluğu¬ 
nun güçlü orduları karşısında unutulmaz 
destanî bir mücadele veren Şeyh Şâmil'in 
adı Rus işgaline karşı direnen Kafkas ka- 
vimlerinin hâfızasına nakşedilmiştir. 
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ŞEYH ŞUCAUDDIN KULLIYESI 

Eskişehir Seyitgazi'de 
XVI. yüzyılın ilk çeyreğinde 

inşa edilen külliye. ^ 

Seyitgazi’ye yakın sayılan Aslanbey kö¬ 
yünde olup Şeyh Şücâüddin Türbesi’nde 
bulunan kitâbeye göre XVI. yüzyılın ilk çey¬ 
reğine tarihlenmektedir. Külliye geniş bir 
arazinin batı yönünde avlu içinde iki türbe 
(Şeyh Şücâüddin ve Demirtaş Paşa türbeleri), 
minare, mezarlar, yeni bir cami ve oniki- 
gen havuz; doğu yönünde ayrı bir avlu için¬ 
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de meydan evi, mutfak, depo ve fırından 
meydana gelmektedir. Her iki avlu kemer¬ 
li açıklıklı bir kapı ile birbirine bağlanmış¬ 
tır. 

Kesme taşla inşa edilen Şeyh Şücâüd¬ 
din Türbesi yüksek kasnaklı ve kurşun kap¬ 
lamalı bir kubbe ile örtülmüş, yapının dış 
cepheleri dikdörtgen yüzeysel nişlerle ha- 
reketiendirilmiştir. Sekizgen planlı ana me¬ 
kânla doğusunda yer alan dışa taşkın ko¬ 
numdaki dikdörtgen planlı ve kubbeli gi¬ 
riş biriminden oluşmaktadır. Bu cephede 
yer alan kapı Bursa kemeri açıklıklıdır. İç¬ 
teki basık kemerli kapının üstünde yer 
alan kitâbede, binanın Sultan Bayezid’in 
oğlu Yavuz Sultan Selim'in saltanatı zama¬ 
nında Bâlî Bey'in oğlu Kasım Bey tarafın¬ 
dan 921 (1515) yılında yaptırıldığı belirtil¬ 
mektedir. Yapının güney ve kuzeybatı cep¬ 
helerinde dikdörtgen açıklıklı birer pence¬ 
re, iç kapının iki yanında dilimli kemerli bi¬ 
rer niş bulunmaktadır. Kubbenin dıştan 
onaltıgen, içten yuvarlak kasnağını kalın 
profilli iki silme dolaşmaktadır. Kasnakta 
yer alan kitâbedeki 1183 (1769) tarihi bir 
tamirata işaret etmektedir. Kasnakta ve 
kubbe içinde bitkisel motifli kalem işi süs¬ 
lemeler görülmekte, kubbe üç sıra mu- 
karnas ve dört sıra prizmatik dilimlerden 
oluşan kasnağa oturmaktadır. Türbede di¬ 
limli kemerli ve kalem işi süslemeli mih¬ 
rap nişi ve ortada yaklaşık 5 m. uzunlu¬ 
ğunda sanduka mevcuttur. Duvarlar pen¬ 
cere altlarına kadar Kütahya çinileriyle kap¬ 
lanmış, duvarların üst kısımları mavi, lâci¬ 
vert ve sarı renkli kalem işi çiçek ve yap¬ 
rak motifleriyle, ayrıca yazılarla yoğun bi¬ 
çimde süslenmiştir. Türbede giriş birimi¬ 
nin güney cephesine bitişik olan minare 
kesme taştan dikdörtgen prizma kaideli, 
tuğla silindirik gövdeli ve çift şerefelidir. 
Şerefe altlarında beşer sıra kirpi saçak, 
minare gövdesinde mavi çinili şeritler ve 
kaval silmeli bilezikler dikkati çekmekte¬ 
dir. 

Demirtaş (Mürvet Ali) Paşa Türbesi, Şeyh 
Şücâüddin Türbesi'nin kuzeyinde yer al¬ 
maktadır. Tüğla ile inşa edilen türbe, yük¬ 
sek kasnaklı kubbeyle örtülü sekizgen plan¬ 
lı mekân ve doğu cephesindeki dikdörtgen 
planlı, kubbeli giriş biriminden oluşmak¬ 
tadır. Türbenin cephelerini tek sıra, kas¬ 
nağını çift sıra kirpi saçak dolanmaktadır. 
Yapının kuzey ve güneybatı cephelerinde 
sivri kemerli alınlıklı ve dikdörtgen açıklık¬ 
lı pencereler bulunmaktadır. Giriş birimi¬ 
nin basık kemerli kapısından sonra türbe¬ 
ye batı cephesindeki kademeli basık ke¬ 
merli kapıyla ulaşılmaktadır. İç mekânda 
beşgen nişe sahip mihrapla iki sivri kemer- 
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li niş yer almaktadır. Duvarlar yakın tarih¬ 
lerdeki bir düzenlemeyle 1 m. yüksekliğe 
kadar Kütahya çinileriyle kaplanmıştır. Du¬ 
varların üst kısımlarında görülen mavi renk¬ 
te, kalem işiyle yapılmış sütunlu ve kemer¬ 
li kompozisyonlar, sarmaşık dallar ve çiçek 
motifleri işlenmiştir. Duvar yüzeylerinde 
damarlı mermer görüntüsü verecek boya¬ 
malar vardır. Pandantifle geçişi sağlanan 
kubbenin eteğinde yaprak ve çiçek motif¬ 
lerinin bulunduğu kalem işi süslemeler ko¬ 
yu yeşil ve sarı renklerle boyanmıştır. Kub¬ 
be kasnağında yer alan kitâbe Şeyh Şücâ- 
üddin Türbesi’nin kasnağındakiyle aynıdır. 
Her iki türbenin kubbesi üzerinde yazılı bi¬ 
rer alem vardır. 

Külliyede doğu yönünde yer alan mey¬ 
dan evi, mutfak ve depo birimlerini oluş¬ 
turan mekânlar doğu-batı doğrultusun¬ 
da dikdörtgen planlı bir alanı kaplamak¬ 
tadır. Birbirine bitişik üç mekânda moloz 
taş, kesme taş ve tuğla kullanılmıştır. Mey¬ 
dan evi kare planlı olup mukarnaslı kon¬ 
sollara oturan ve kademeli sivri tromplar¬ 
la taşman yüksek kasnaklı kubbeyle örtül¬ 
müştür. Güney cephesinde sivri kemerli 
alınlıklı ve basık kemerli açıklıklı kapı, batı 
cephesinde sivri kemerli ve dikdörtgen açık¬ 
lıklı pencereler vardır. Kuzey cephesinde 
külliyenin diğer bacalarından daha büyük 
boyutlarda dikdörtgen prizma şeklinde bir 
baca, giriş cephesinde dört sütuna otu¬ 
ran üç sivri kemerli revak bulunmaktadır. 
Cepheler silmelerle hareketlendirilmiştir. 
İç mekân cephelerinde duvar nişleri ve 
kuzey duvarında ocak nişi görülmektedir. 
Tromp kemerleri arasında ve kubbede ka¬ 
lem işi bitkisel süslemeler vardır. 

Bu mekânın doğu cephesine bitişik olan 
mutfak kare planlı, taş konsollara oturan, 
sivri tromplarla taşınan yüksek kasnaklı 
kubbeye sahiptir. Güney cephesinde dik¬ 
dörtgen açıklıklı kapı ve sivri kemer alın- 
lıklı dikdörtgen açıklıklı pencere yer almak- 
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tadır. Kuzey cepheyi hareketlendiren sil¬ 
menin dışında piramidal külâh örtülü ve 
kirpi saçaklı iki baca dikkati çekmektedir. 
Depoya bitişik olan doğu cephesinde dik¬ 
dörtgen prizma şeklinde, kirpi saçaklı üç 
baca yükselmektedir. İç mekânın cephe¬ 
lerinde değişik boyutlarda nişler, ayrıca ku¬ 
zey duvarında iki, doğu duvarında üç adet 
yaşmaklı ocak nişi mevcuttur. Mutfağa ba¬ 
tı duvarından bitişik olan depo da kare plan¬ 
lı olup taş konsollara oturan sivri tromplu 
ve yüksek kasnaklı kubbeyle örtülüdür. Gü¬ 
ney cephesinde dikdörtgen çerçeveli ve 
hafif dışa taşkın kapı bulunmakta, iç me¬ 
kânında farklı boyutlarda nişler yer almak¬ 
tadır. 

Diğer yapılardan bağımsız olarak depo¬ 
nun güneydoğu köşesinde yer alan kare 
planlı fırın yüksek kasnaklı tromplu kub¬ 
beyle örtülmüştür. Batı cephesinde altı 
sütuna oturan beş birimli revak mevcut¬ 
tur. Tuğladan sivri kemerli açıklıklı revak 
eğimli bir çatı ile örtülüdür. Fırına geçiş ba¬ 
tı cephesindeki dikdörtgen çerçeveli basık 
kemerli kapıyla sağlanmaktadır. Yapının 
doğu cephesinde dikdörtgen açıklıklı, gü¬ 
ney cephesinde sivri kemer alınlıklı ve dik¬ 
dörtgen açıklıklı ikişer pencere mevcut 
olup dışa taşkın bir silme dıştan bütün 
cepheyi dolaşmaktadır. Ayrıca kuzey cep¬ 
hesinde üç, doğu cephesinde bir adet priz- 
matik gövdeli ve külâhlı baca vardır. İç 
mekânda dikdörtgen kesitli, sivri kemerli 
nişler, kapının yanındaki sivri kemerli niş 
içinde devşirme bir tekne ve duvarda mus¬ 
luk delikleri bulunmaktadır. Doğu duva¬ 
rında büyük bir yaşmaklı ocak nişi, kuzey 
duvarının önünde iki fırının yer aldığı alt 
kata merdivenle inilmektedir. Fırının du¬ 
varlarında kemerler arasında kalan bölüm¬ 
lerde çiçek ve yaprak motiflerinden olu¬ 
şan kalem işi süslemeler görülür. İmareti 
oluşturan bu yapıların vaktiyle kiremit kap¬ 
lı olan kubbeleri günümüzde kurşun kap¬ 
lamalıdır. Külliye içinde bulunması gere¬ 
ken derviş ve misafir odaları zamanımıza 
ulaşmamıştır. Yeni inşa edilen caminin 
vaktiyle nasıl bir mimari şemaya sahip ol¬ 
duğu bilinmemektedir. 
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ISI Ayşe Denknalbant 
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ŞEYH VASFÎ 

(1851-1910) 

Mutasavvıf, şair ve muallim. 

Ali Vasfî, İstanbul Fatih'te Draman'da 
doğdu. Babası Nakşibendiyye'ye bağlı Ke- 
fevî Dergâhı şeyhlerinden Mehmed Râşid 
Efendi’dir. İlk bilgilerini babasından ve Fâ¬ 
tih Camii'nde Hoca Mustafa Efendi’den al¬ 
dı. Gelibolulu Hoca Tâhir Efendi'den Mes¬ 
nevi ile Molla Câmî ve Hâfız divanlarını 
okudu. Tâhsilini tamamlayarak 1866'da ve¬ 
fat eden babasının yerine Kefevî Dergâ¬ 
hı şeyhliğine getirildi. Bir yandan dergâh 
mensuplarına tarikat usul ve âdâbını öğ¬ 
retirken bir yandan da Fâtih Merkez Rüş- 
diyesi’nde kavâid-i Osmâniyye, Mekteb-i 
Kudât’ta kitâbet-i resmiyye, Mekteb-i Nüv- 
vâb'da kitâbet ve inşâ dersleri verdi. Ay¬ 
rıca Meclis-i Meşâyih üyeliğinde bulundu. 
Aniden vefat eden Şeyh Vasfî'nin ölümüne 
Şair Eşref tarafından tarih düşürülmüş¬ 
tür. Mezarı Draman Camii hazîresinde ba¬ 
basının kabri yanındadır. 

Daha çok eski tarzda yazdığı şiirleriyle 
tanınan Şeyh Vasfî, Recâizâde Mahmud 
Ekrem'le Muallim Nâci arasındaki tartış¬ 
mada Nâci'nin yanında yer almış, yeni ede¬ 
biyat anlayışına karşı eski edebiyatı sa¬ 
vunmuştur. Kendisi bir “asrî edebiyyât-ı 
atîka” cereyanı oluşturma gayretindeydi. 
1895 yılında Mekteb mecmuasında ya¬ 
yımlanan “Muhâdarât" başlıklı makalesi 
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(nr. 7, 19 Cemâziyelevvei 1313, s. 98-105) 

Ahmed Midhat Efendi ile Mustafa Hâzım 
ve Müstecâbîzâde İsmet arasında cere¬ 
yan eden bir tartışmanın doğmasına se¬ 
bep olmuştur. Manzumeleriyle bir kısım 
makaleleri Tercümân-ı Ahvâl ve Saadet 
gazeteleriyle Maârif, Mekteb, Hazîne-i 
Fünûn, İmdâdü'l-midâd, Güneş ve Mü¬ 
rüvvet dergilerinde yayımlanmıştır. Şiir¬ 
lerinde daha çok aşk, tabiat ve bazı tasav¬ 
vuf! konular işlenmiştir. Muallim Naci'ye 
büyük hayranlık duyan Şeyh Vasfı onun 
“Mes'ûd-i Harâbâtî" mahlasıyla kaleme al¬ 
dığı manzumelere nazireler yazmış, bazı 
manzumelerinde “Berki" mahlasını kullan¬ 
mıştır. Bir kısım edebiyat tarihçileri şiirle¬ 
rini devrine göre sade, üslûbunu selis ve 
açık, nesrini temiz ve düzgün bulmuşlar¬ 
dır. Şeyh Vasfî, Muallim Nâci ile birlikte 
neşrettikleri Şöyle Böyle adlı eserin ön¬ 
sözünde Osmanlı şiiri hakkındaki görüşle¬ 
rine genişçe yer vermiştir. Arap edebiya¬ 
tını ve İran şiirini bilmeyenlerin iyi bir şair 
olamayacağını söyleyen Şeyh Vasfî'nin ba¬ 
zı manzumeleri Müstecâbîzâde İsmet Bey, 
Cenab Şahabeddin ve Hüseyin Sîret tara¬ 
fından beğenilmiş ve taklit edilmiştir. Tan¬ 
zimat’tan sonraki yıllarda daha çok Batılı 
şair ve yazarlardan yapılan tercümelere 
karşılık Şeyh Vasfî, Evhadüddîn-i Enverî, 
Ferîdüddin Attâr ve Molla Câmî gibi Fars 
edebiyatının önde gelen şairlerinden çe¬ 


Şeyh Vasfî'nin Bedâyi‘ adlı eserinin kapağı (İstanbul 1310) 



viriler yapmıştır. Yazdığı sarf ve nahiv ki¬ 
tapları uzun süre mekteplerde okutulmuş- 
tur. 

Eserleri. Cezebât (İstanbul 1302, bütün 
manzumeleri bu kitapta bir araya getiril¬ 
miştir); Şöyle Böyle (İstanbul 1302, Mu¬ 
allim Nâci’nin Mes'ûd-i Harâbâtî takma 
adıyla karşılıklı mektupları); Hikemât-ı 
İslâmiyye (İstanbul 1304, Sa'dî-i Şîrâzî - 
den tercüme edilmiş manzum ve mensur 
hikâyeler); Reyâhîn (İstanbul 1305, Mes¬ 
nevi ile Bostan ’dan tercüme edilmiş hikâ¬ 
yeler); Feyz-âbâd (İstanbul 1308, büyük 
İslâm ediplerinin hayat hikâyeleriyle bazı 
manzum eserlerinden tercümeler); Bâri- 
ka (İstanbul 1308, Yavuz Sultan Selim’in 
Farsça şiirlerinin bir kısmının tercümesi); 
Münşeât-ı Şeyh Vasfî (İstanbul 1316); 
Muhâdarât (İstanbul 1318, Ahmed Mid¬ 
hat Efendi ve diğerleriyle yaptığı tartış¬ 
malara ait yazı dizisinin genişletilmiş şek¬ 
li) Şeyh Vasfî'nin Neşâtî'nin Hilye-i Enbi¬ 
yâ adlı eserinin ilk neşrine (İstanbul 1312) 
yazdığı bir önsöz bulunmaktadır. Ayrıca çe¬ 
şitli okullarda verdiği kitâbet, inşâ ve lisân-ı 
Osmânî dersleriyle ilgili notlarını Levâmi‘ 
(İstanbul 1307), Bedâyi' (İstanbul 1310), 
Sevâti' (İstanbul 1311), Metâli' (İstanbul 
1314), Nahv-i Osmânî (İstanbul 1314; 4. 
bs. 1316) ve Küçük Sarf-ı Osmânî (İs¬ 
tanbul 1326) adlarıyla yayımlamıştır. 
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ŞEYH VEFÂ KÜLLİYESİ 
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İstanbul’da 



XV. yüzyılın ikinci yarısında 


L 

inşa edilen külliye. 

j 


İstanbul'un bir semtine adını vermiş 
olan Şeyh Muslihuddin Mustafa İbnülve- 
fâ’ya (ö. 896/1491) ait külliye cami/tev- 
hidhâne, medrese, hankah, çifte hamam. 


imaret, tabhâne, kütüphane, çeşme ve 
türbeden meydana gelmiştir. Cami ve çif¬ 
te hamam Fâtih Sultan Mehmed tarafın¬ 
dan Muslihuddin Mustafa Efendi adına 
yaptırılmıştır. Fâtih vakfiyesinde ismi geç¬ 
meyen medresenin II. Bayezid zamanın¬ 
da inşa edildiği düşünülmektedir. Cami ve 
hamam tamamen yıkılmış olup cami be¬ 
tonarme olarak 1990'lı yıllarda yeniden in¬ 
şa edilmiştir. Cami önündeki hücre, türbe 
ve medresenin bir kısım duvarları ile çeş¬ 
me günümüze ulaşmıştır. Şeyh Vefâ Ca- 
mii’nin Bizans dönemine ait bir kiliseden 
çevrilme olduğu yolunda asılsız iddialar 
bulunmakla birlikte ilk caminin Fâtih Sul¬ 
tan Mehmed tarafından yaptırıldığı anla¬ 
şılmaktadır. Fâtih vakfiyesinde cami Vefâ- 
zâde Camii diye belirtilmiştir. 

Külliyenin merkezindeki caminin yanına 
1481-1490 yılları arasında medrese, mut¬ 
fak ve kütüphane gibi bazı mekânlar ek¬ 
lenerek burası geniş bir külliye haline ge¬ 
tirilmiştir. 1491'de Şeyh Vefâ'nın ölümü 
üzerine türbe yaptırılmış ve daha sonra 
etrafında bir hazîre oluşmuştur. Güneyde 
mihraba bitişik bir hücre, güneybatıda 
Şeyh Vefâ Türbesi, kuzeyde muhtemelen 
“U” şeklinde cami ile ortak avlulu medre¬ 
se ve hankah yer almakta, müstakil bir 
kütüphane binasının bulunup bulunma¬ 
dığı konusunda bir bilgiye ulaşılamamak¬ 
tadır. Vakfiyelerde değişik bilim dallarıyla 
ilgili 381 kitabın kayıtlı olduğu, daha son¬ 
ra yapılan bağışlarla zenginleşen bir kü¬ 
tüphaneden söz edilmektedir (bk. ŞEYH 
VEFÂ KÜTÜPHANESİ). Burada ayrıca bir 
şeyh konağının bulunması beklenir ki kay¬ 
naklarda böyle bir yapıya rastlanmamıştır. 
Külliyenin çifte hamamının caminin batı¬ 
sında yer aldığı bilinmektedir. 

İlk yapılışına “Câmi-i Hâkâniyye” terkibi¬ 
nin tarih düşürüldüğü (881/1476) caminin 
1171 (1757) yılında tamir gördüğü mev¬ 
cut kitâbeden anlaşılmaktadır. Yapı 27 x 
17 m. ölçülerinde enlemesine gelişen bir 
plana sahiptir. Girişte beş gözlü bir revak, 
kıble yönünde mihrap sofası ve buradan 
girilen bir hücre yer almaktadır. Bir sıra 
taş ve iki sıra tuğla ile almaşık olarak inşa 
edilen yapının üstü, sekizgen kasnak üze¬ 
rine 11 m. çapında bir kubbe ve iki yan¬ 
da yarım kubbelerle örtülüdür. Girişi ha- 
rimden olan minare caminin kuzeybatı kö¬ 
şesinde bulunmaktadır. İçeride cümle ka¬ 
pısının önünde bir fevkani mahfil vardır. 
Plan itibariyle eski Eyüp Sultan Camii’nden 
etkilendiği anlaşılan yapı, yıkılmaya yüz tut¬ 
tuğu gerekçesiyle XX. yüzyılın başlarında 
yeniden inşa edilmek üzere yıktırılmış, I. 
Dünya Savaşı'nın araya girmesiyle de bu 
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Şeyh Vefâ Türbesi ve çilehâne 


inşaat gerçekleştirilememiştir. 1990-1994 
yıllarında eldeki planlara uygun biçimde 
yeniden inşa edilmekle birlikte plana yan¬ 
sımayan yükseltiler ve örtü sistemi hak¬ 
kında bazı soru işaretleri kalmıştır. Cami¬ 
nin ilk yapıldığında harimin her iki yanın¬ 
da üstü ikişer küçük kubbe ile örtülü tab- 
hâne odalarının yer almış olması muhte¬ 
meldir. 

Cami önünde 4,10 x 3,30-3,70 cm. öl¬ 
çülerinde, girişi mihraptan verilen, üstü 
tonozla örtülü bir hücre yer almaktadır. 
Çilehâne olduğu ileri sürülen bu hücrenin 
geçirdiği tamirler neticesinde önemli öl¬ 
çüde değişikliğe uğradığı belli olmaktadır. 
Bugün yalnızca iki penceresi kalan karan¬ 
lık hücrenin duvar örgüsü incelendiğinde 
doğu ve batı cephelerinde alt sırada iki¬ 
şer, güney cephesinde ikisi altta, biri üst¬ 
te olmak üzere toplam yedi penceresinin 
bulunduğu anlaşılmaktadır. Küçük bir hüc¬ 
reye bu kadar çok pencerenin açılması bi¬ 
linen çilehâne tasavvuruna aykırı görün¬ 
mektedir. Bu hücrenin çilehâne değil şeyh 
odası, itikâf odası veya kütüphane oldu¬ 
ğu düşünülebilir. 

II. Bayezid zamanında inşa edilen med¬ 
reseden günümüze yapının sadece batı ve 
kuzey duvarları ulaşabilmiştir. Kalıntılar¬ 
dan anlaşıldığına göre, yan yana sıralan¬ 
mış birbirine eşit büyüklükteki odaların 
“U” biçiminde cami önünde konumlanma¬ 
sıyla ortak bir iç avlu meydana getirilmiş¬ 
tir. Baş odası bulunmayan medresede ca¬ 


minin ibadet zamanları dışında dershane 
şeklinde kullanıldığı ileri sürülmektedir. 
Medresenin doğu kanadı tamamen orta¬ 
dan kalkmıştır. Batı kanadının bitiminde, 
üzerinde ta'miyeli ebced hesabıyla 1197 
(1783) yılını veren kitâbeye sahip bir kapı 
yer almaktadır. Kitâbede burada daha ön¬ 
ce mevcut olan hankahın odalarının yan¬ 
dığı ve 1. Abdülhamid’in emriyle tekrar ih¬ 
ya edildiği belirtilmektedir. 

Fâtih vakfiyesinde bir çifte hamamın var¬ 
lığından söz edilir. Fakat bu yapıdan günü¬ 
müze hiçbir eser kalmadığı gibi kaynak¬ 
larda da yeterli bilgiye rastlanmamakta- 
dır. 1815 tarihli bir suyolu haritasında Şeyh 
Vefâ Medresesi'nin önünden geçen Dârüi- 
hadis sokağı ile Kâtipçelebi caddesinin 
kesiştiği köşede iki kubbeli bir yapı görül¬ 
mektedir. Bu yapı vakfiyede adı geçen çif¬ 
te hamam olmalıdır. Nitekim Evliya Çele¬ 
bi, Seyahatnâme'slnde fetihten sonra İs¬ 
tanbul’da OsmanlIlar tarafından yapılan 
üçüncü hamamın Vefâ Flamamı olduğu¬ 
nu söyler. 

Türbe etrafında gelişen hazîre külliye- 
nin güneyinde camiyi üç yönde sarmıştır. 
Hazîrede yaklaşık 470 kabir tesbit edilmiş, 
kabir taşlarından yalnızca biri Zeyniyye ta¬ 
rikatıyla ilişkilendirilmiştir. Şeyh Vefâ’nın 
Zeyniyye tarikatına mensup olmasına rağ¬ 
men hazîrede başka Zeynî mezar taşına 
rastlanmamasının sebebi henüz bilinme¬ 
mektedir. Şeyh Vefâ’nın türbesi caminin 
güneyinde Vefa caddesine açılan kapının 
yanında yer almakta ve Farsça kitabesin¬ 
den 896 (1491) yılında inşa edildiği anla¬ 
şılmaktadır. Bir sıra kesme taş ve üç sıra 
tuğla ile almaşık olarak yapılan türbe ka¬ 
re planlı olup 8,30 x 8,33-40 cm. ölçülerin- 
dedir. Türbede biri Şeyh Vefâ’ya ait beş 
sanduka yer almaktadır. Kaynaklarda Şeyh 
Vefâ’nın bir erkek evlâdının olduğundan söz 
edilmemekte, fakat Âşıkpaşa(zâde) Türbe¬ 


si’nde medfun bir oğlundan Evliya Çelebi 
Seyahatnamesinde bahsetmektedir. 

Flazîrede bulunup gözden kaçan yapı¬ 
lardan biri Lala Paşalar Türbesi’dir. Batı¬ 
daki hazîrede yer alan bu türbede Lala 
Mehmed Paşa (ö. 1004/1595) ile Lala Ra¬ 
mazan Paşa (ö. 1013/1604) medfundur; 
türbede yatan üçüncü kişinin taşı onaran¬ 
lar sırasında karıştırılmıştır. Üçüncü kab¬ 
rin baş taşı Mustafa b. Ibrâhim’e, ayak ta¬ 
şı III. Mehmed’in dadısı Halime Hatun’a 
aittir. Türbe Pervititch sigorta haritasın¬ 
da altı sütunlu olarak gösterilmiştir. Tür¬ 
benin üst örtüsü hakkında bilgi yoktur. 
Ancak dört sütun üzerine oturan kubbe¬ 
li bir yapı olduğu mezarlıkta bulunan sü¬ 
tunlar ve baklava dilimli sütun başlıkların¬ 
dan anlaşılmaktadır. 4,60 x 4,60 cm. öl¬ 
çülerinde kurulan türbenin bugün yalnız¬ 
ca üç yönde üzerine sütunların oturtuldu¬ 
ğu temel kaidesi ve doğu cephesinde yu¬ 
karıya doğru daralan sekiz köşeli iki mer¬ 
mer sütun ayakta kalmıştır. Türbenin ha- 
riminde 3,37 x 2,60 cm. ölçülerinde üstü 
açık, içerisinde üç dört kişinin medfun ol¬ 
duğu sofa şeklinde geniş bir taş sanduka 
yer almaktadır. 

Kaynaklarda Şeyh Vefâ Külliyesi’nin bir 
çeşmesinden söz edilmekte, fakat çeşme¬ 
nin yapısı hakkında bilgi verilmemektedir. 
Vefâtürbesi sokağının Kâtipçelebi cadde¬ 
si çıkışındaki Vefa Meydanı’nda birbirine 
oldukça yakın, biri hazneli, diğeri tek cep¬ 
heli iki çeşme vardır. Üzerinde kitâbesi bu¬ 
lunmayan hazneli meydan çeşmesinin Şeyh 
Vefâ Çeşmesi olduğu eski haritalardan an¬ 
laşılmaktadır. Pervititch sigorta haritasın¬ 
da açıkça görülen bu çeşmenin haznesi¬ 
nin doğu ve güney köşesi sakalara mah¬ 
sus iki yönlü bir çatal çeşme şeklinde ter¬ 
tip edilmiştir. Burası günümüzde metro 
çalışmalarından dolayı toprak altında kal¬ 
mıştır. 


Şeyh Vefâ 
Camii'nin 
temelleri 
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Şeyh Vefâ Külliyesi bir tarikat külliyesi 
olduğu halde burada tarikat faaliyetleriy¬ 
le doğrudan alâkalı olmayan çifte hamam, 
medrese ve kütüphane gibi unsurların bu¬ 
lunması külliyeyi diğer tarikat yapılarından 
ayırmaktadır. Yapı özellikle tekke-medre- 
se ilişkisini göstermesi bakımından önem 
taşımaktadır. 
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ŞEYH VEFA KÜTÜPHANESİ 

Şeyh Vefâ (ö. 896/1491) tarafından 
İstanbul'da kendi adıyla anılan 
semtte kurulan kütüphane. ^ 

Fâtih Sultan Mehmed devri meşâyihin- 
den Şeyh Vefâ diye tanınan âlim ve şair 
Muslihuddin Mustafa için inşa edilen kül- 
liyede bir de kütüphane bulunduğu İstan¬ 
bul Vakıfları Tahrir Defteri 'ndeki 919 
Recebine ait (Eylül 1513) bir vakıf kaydın¬ 
dan anlaşılmakta, ancak bu kayda esas 
olan vakfiyenin II. Bayezid devrinde düzen¬ 
lenmiş olması kütüphanenin ne zaman ku¬ 
rulduğunu tesbitte güçlük çıkarmaktay¬ 
dı. Bu kayda göre zâviyede ciltli, ciltsiz ki¬ 
taplar bulunmakta ve bu kitapların mu¬ 
hafazasıyla görevli hâfız-ı kütübe de gün¬ 
lük 1 akçe ücret verilmekteydi. İstanbul 
Şer'î Sicilleri'ndeki bir başka belge bu ko¬ 
nudaki tereddütleri giderdiği gibi kütüp¬ 
hane hakkındaki bilgileri de zenginleştir¬ 
mektedir. Nitekim II. Bayezid dönemin¬ 


de vakıfları teftişe memur edilen Mevlâ- 
nâ Alâeddin’in hazırladığı Arapça bir hüc¬ 
cete göre Şeyh Vefâ vakıflarının tasdik¬ 
li bir vakfiyesi bulunmadığından, vakfın 
durumunun belirlenip işler hale getiril¬ 
mesi için padişahın emriyle Mevlânâ Alâ- 
eddin vakıf mahalline gidip şahitlerle va¬ 
kıf mütevellisi Mûsâ b. Ahmed ve kâtib 
Mehmed b. îsâ huzurunda vakfın duru¬ 
munu tesbit ederek Receb 890 (Temmuz 
1485) tarihli hücceti hazırlamıştır. Bu bel¬ 
gede zâviye kütüphanesinde mevcut 381 
kitabın Şeyh Vefâ tarafından vakfedildiği, 
ayrıca çeşitli ilimlere ait kitapların adları¬ 
nın Rumeli kazaskerinin tasdik ettiği bir 
defterde yazılı olduğu bildirilmektedir. Bun¬ 
lar, otuz üç adet mükemmel ciltli Kur’ân-ı 
Kerîm, küçük boyda mükemmel ciltlenmiş 
otuz Kur'an cüzü, ciltli ve ciltsiz olmak üze¬ 
re tefsir, kavâid-i Kur’ân ve tecvide dair 
elli dokuz, ehâdîs-i nebeviyyeye dair elli, 
usûl-i fıkha dair on iki, fürû-ı fıkha dair 
otuz beş, ilm-i meşâyihe dair 100, ilm-i me- 
ânî ve ilm-i nahivden dokuzar, ilm-i sarf¬ 
tan üç, tıp ve lügat ilimlerinden on dörder, 
ilm-i hikmetten yedi, ilm-i kelâmdan beş, 
ilm-i mantık ve hilâftan üç, ilm-i hey’et- 
ten yedi ve Türkçe, Farsça yirmi bir adet 
kitaptır. 

Şeyh Vefâ vakfiyesinde ödünç vermey¬ 
le ilgili olarak okuyucular üst tabaka, or¬ 
ta tabaka ve alt tabaka diye üçe ayrılmış, 
kitapların üst tabakaya mensup emin ve 
mutemet kimselere rehinsiz, diğerlerine 
rehin ve sağlam bir kefil karşılığında ve¬ 
rilmesi şart koşulmuştur. Vakfiyede ayrı¬ 
ca ödünç kitap verilecek her üç sınıf oku¬ 
yucunun İstanbul halkından olması gerek¬ 
tiği belirtilmiştir. 2 Safer 980 (14 Haziran 
1572) tarihli bir kayıtta tekkeye yapılan 
bağışlardan hâfız-ı kütübe 1 akçe yevmiye 
verileceği bildirilmektedir (BA, KK, nr. 67, 
s. 110, hk. 1). XVI. yüzyılın sonlarına ait bir 
başka vakıf tahririnden Şeyh Vefâ Zâviye- 
si'nde bu kitapların hâlâ mevcut olduğu ve 
günlük 1 akçe ücretli bir hâfız-ı kütübün 
bulunduğu anlaşılmaktadır (BA, Tapu Def¬ 
teri, vr. 670, s. 450). Evliya Çelebi XVII. yüz¬ 
yılın sonlarına doğru kütüphanenin hizmet 
verdiğini, Kâtibzâde Zeynelâbidîn adlı bir 
şahsın kitaplarını kütüphaneye vakfetti¬ 
ğini belirtmektedir. 

Şeyh Vefâ Kütüphanesi’ndeki kitapları¬ 
nın sonraki asırlarda ne olduğu bilinme¬ 
mektedir. Devr-i Hamîdî katalogları ara¬ 
sında bu kütüphanenin katalogu bulunma¬ 
dığı gibi İstanbul kütüphaneleri müfettiş¬ 
lerinden Mahmud Bey’in 1907'de yazdığı 
bir raporda şehirdeki on iki kütüphanenin 
kapalı olduğu ve bunlara ait bazı kitapla¬ 


rın pazarda satıldığının ihbar edildiği ya¬ 
zılmakta, bunlar arasında Şeyh Vefâ Kü¬ 
tüphanesi de sayılmaktadır (BA, MF. KTV. 
Dosya 3, nr. 22). Muhtemelen evkâf-ı mül- 
hakkadan olduğu için bu koleksiyon tek¬ 
kelerin kapanmasından sonra dağılmıştır. 
Ancak Abdülkadir Erdoğan, Köprülü Kü¬ 
tüphanesinde (nr. 27) Şeyh Vefâ’nın “mihr 
ü vefâ” ibareli vakıf mührünü taşıyan bir 
kitabını tesbit ettiği gibi aynı mührü taşı¬ 
yan diğer bir eser de Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesinde (Şehid Ali Paşa, nr. 140) bulun¬ 
maktadır (Kut - Bayraktar, s. 230). 
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H İsmaİl E. Erünsal 

r . _ n 

ŞEYH VEFA er-RIFAI 

() 

Ebü’l-Vefâ Muhammed b. Muhammed 
b. Ömer er-Rifâî el-Halebî 
(ö. 1264/1848) 

Suriyeli sûfî ve şair. j 

1179’da (1765-66) Halep’te doğdu ve 
orada yaşadı. Ebül-Vefâ, Vefâ / Vefâî la¬ 
kaplarıyla tanınır. Bazı yazma eserlerinin 
kapağında ismi "seyyid" unvanıyla birlikte 
kaydedildiği belirtilmekteyse de (Ziriklî, 
VII, 73; el-Kâmûsü’l-İslâmi, II, 553), kay¬ 
naklarda seyyidliğine dair bilgi bulunma¬ 
maktadır. Çocukluğunda Şeyh İsmâil Key- 
yâlî’nin teşvikiyle ilim tahsiline başladı. Baş¬ 
ta babası olmak üzere Rızâiyye Medresesi 
müderrisi Şeyh Mustafa Gürânî, Şeyh Ha¬ 
şan, Şeyh Kâsım b. Ali el-Mağribî, Şeyh 
Muhammed ed-Dımaşki gibi âlimlerin öğ¬ 
rencisi oldu. Halep Emevî Camii müderri¬ 
si Şeyh İsmâil el-Mevâhibî’den gramer, be- 
lâgat, akaid, fıkıh ve tefsir okuyarak icâ- 
zet aldı. Rifâî-Sayyâdî tarikatı şeyhi olan 
babasıyla birlikte 1194 (1780) yılında Ha- 
lep’e gelen Rifâî şeyhi Muhammed Türâb 
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el-Evkâtî'yi ziyaret ettiği sırada şeyhin dik¬ 
katini çekti ve iltifatına mazhar oldu. Şeyh 
Evkâtî’ye intisap ederek beş yıl hizmetin¬ 
de bulundu, onun Seffâhiye mahallesin¬ 
de açtığı tekkede zikirlere katıldı. 1199’da 
(1785) seyrü sülûkünü tamamlayıp hilâfet 
alınca şeyhi tekkenin postnişinliğini ken¬ 
disine bıraktı. Şeyh Vefâ’nın ayrıca baba¬ 
sından Rifâiyye ve Şâzeliyye hilâfeti aldığı 
belirtilmektedir. Bazı kitaplarında adının 
Rifâî ve Şâzelî yanında Halveti ve Nakşi¬ 
bendî nisbeleriyle de kaydedilmesi bu ta¬ 
rikatlara intisap ettiğini göstermektedir. 
Onun ayrıca Kâdiriyye tarikatıyla irtibatlı 
olduğu anlaşılmaktadır (Kustâkî el-Hımsî, 
s. 77). 

Şeyh Vefâ, Halep'te muhtemelen baba¬ 
sının şeyhi Seyyid Hayrullah es-Sayyâdî’- 
den dolayı Mescid-i Hayrullah adını alan ve 
halk arasında Rifâiyye Zâviyesi diye meş¬ 
hur olan tekkede babasıyla birlikte Rifâî 
zikrinin yanı sıra Şâzelî zikri de yaptı ve 
babası yaşlanınca tekkenin şeyhliğini üst¬ 
lendi. Merkez olarak kullandığı bu tekke¬ 
nin yanı sıra Halep’te ona bağlı dört tek¬ 
ke daha vardı. Bunlardan Muhammed Tü- 
râb el-Evkâtî’nin tekkesi 1242'de (1826- 
27) Halep Valisi Ali Rızâ Paşa tarafından 
tamir ettirildi. Şeyhin müridi olan vali bu¬ 
raya iki ev ile Hânülharîr sokağında bir dük¬ 
kânı vakfetti. Ali Rızâ Paşa, Bağdat valiliği 
sırasında 1837 yılında Şeyh Vefâ'yı Bağ¬ 
dat’a davet etti. Şeyh Vefâ, oğlu Muham¬ 
med Bahâeddin ile gittiği Bağdat'ta vali 
tarafından ağırlandı. Ahmed er-Rifâî ve 
Abdülkâdir-i Geylânî başta olmak üzere 
meşâyihin kabirlerini ziyaret etti. Onun 
Bağdat'a gelişi dolayısıyla şair Abdülha- 
mîd el-Ömerî’nin yazdığı kasidenin bazı be¬ 
yitlerini ve şeyhin valiyi hizmetlerinden do¬ 
layı öven şiirinin bazı bölümlerini Kustâkî 
el-Hımsî eserinde kaydetmiştir (a.g.e., s. 
76, 78). Tasarrufunda bulunan tekkeler¬ 
den biriyle ilgili problemi halletmek için 
İstanbul'a giden Şeyh Vefâ tekkenin ken¬ 
di tasarrufu altında olduğuna dair bir be¬ 
ratla geri döndü. Onun daha önce de İs¬ 
tanbul’a gittiği anlaşılmaktadır. 

Şeyh Vefâ, Rebîülevvel 1264’te (Şubat 
1848) Halep’te vefat etti. Kabri Halep'te 
Türbetüssâlihîn’de Makâm-ı İbrâhim'in do¬ 
ğu tarafındaki duvarın yanındadır. Ebü’l- 
Hüdâ es-Sayyâdî onun 1270 (1854) yılı ci¬ 
varında yetmiş yaşına yaklaştığı sırada öl¬ 
düğünü söylüyorsa da ( Kılâdetü’l-cevâhir, 
s. 426-427) bu bilgi diğer kaynaklarda yer 
almamaktadır. Saîd el-Kudsî’nin Şeyh Ve¬ 
fâ hakkında yazdığı mersiyesinin yirmi do¬ 
kuz beytini Râgıb et-Tabbâh kaydetmiş¬ 
tir (İHâmü’n-nübelâ\ Vll, 289-290). Güzel 


sesi ve güzel kıraatiyle Kur’ân-ı Kerîm'i çok 
etkili bir şekilde okuduğu için halk arasın¬ 
da “zînet" vasfıyla anılan Şeyh Vefâ’nın ay¬ 
nı zamanda iyi bir şair, hatip ve mûsikişi- 
nas olduğu belirtilmektedir. Bazı manzu¬ 
meleri kendisinin yönettiği zikir halkala¬ 
rında, vefatından sonra diğer Halep zâvi- 
yelerinde zikirler sırasında ve mevlidlerde 
okunmuştur. Çağdaşlarından Seyyid Mus¬ 
tafa ile Muhammed el-Mîrî onun hakkında 
methiyeler yazmıştır. Şeyh Vefâ’dan sonra 
yerine oğlu Şeyh Muhammed Bahâeddin 
geçmiş, babasından Rifâiyye icâzeti alarak 
irşad faaliyetini sürdüren Muhammed Ba¬ 
hâeddin, Halep Hanefî müftülüğü görevin¬ 
de bulunmuştur. 

Eserleri. 1. Risale fî esin û 7 ’l-evliyâ* i'1- 
medfûnîn fi Haleb. Halep’te kabri bulu¬ 
nan nebî, şehid, âlim ve velîleri anlatan eser 
756 beyit ve altı mensur satırdan oluş¬ 
maktadır. Müellif eserin mukaddimesin¬ 
de, soğuk humma hastalığına yakalanın¬ 
ca Allah katında velîlerin şefaatiyle şifa bu¬ 
lacağı ümidiyle eseri kaleme almaya başla¬ 
dığını, tamamladıktan sonra da iyileştiğini 
söyler. Tûtel (Jiji) el-Yesûî eseri üç nüs¬ 
hasını karşılaştırarak neşretmiş (el-Meş- 
rik, XXXVIII |1940|,s. 335-413), Abdurrah- 
man b. Hüseyin el-Üveysî el-Halebî, Nuh- 
be min a c lâmi Halebi'ş-şehbâ 3 miri en¬ 
biyâ 3 ve ulemâ 3 ve evliya 3 adıyla şerhet- 
miştir (Halep 2003). Eserin Şeyh Muham¬ 
med es-Sâbûnî tarafından yapılan zeylin¬ 
de Şeyh Vefâ’dan başlamak üzere 1264- 
1316 (1848-1899) yılları arasında Türbe- 
tüssâlihîn’e gömülen şahıslar yer almakta¬ 
dır (M. Râgıb et-Tabbâh, Vll, 288). 2. Tat- 
rîzü'l-bürde ve tatrîdü'ş-şidde. Bûsîrî’- 
nin Kaşîdetü'l-bürde sinin tahmisi olup 
bir bölümünü Râgıb et-Tabbâh kaydetmiş¬ 
tir (a.g.e., Vll, 282-284). 3. Esmâ’ü ehli 
Bedr. Eserde bazı sahâbenin biyografisi¬ 
ne de yer verilmiştir (a.g.e., Vil, 289). 4. Dî- 
vânü hutab. Şeyh Vefâ’nın Halep Emevî 
Camii'nde okuduğu hutbeleri ihtiva et¬ 
mektedir (Kustâkî el-Hımsî, s. 80). 5. el- 
Fusûlü’l-vetiyye ii's-sâdeti’ş-şûfiyye. 
Tasavvuf ricâlinin anlatıldığı eser bir mu¬ 
kaddime ile on babdan oluşur (M. Râgıb 
et-Tabbâh, Vll, 288). 6. M evlid. Bu man¬ 
zum eser basılmıştır (a.g.e., a.y.). Müelli¬ 
fin ayrıca beş mensur mevlidi bulunmak¬ 
tadır (a.g.e., Vll, 288-289). 

Şiirlerini bir divanda topladığı belirtilen 
Şeyh Vefâ'ya nisbet edilen diğer eserler 
şunlardır: Risale fi'l-cevâmi c ve'l-medâ- 
ris ve't-tekâyâ elletî fi Haleb, Risâle fi 
havâşşi'l-esmâ’ i' s-Sühreverdiyye, 
Risâle fıkhiyye fî erkâni'd-dîni'l-ham- 
se, Mecmû c u fevâ’id, el-Kaşîdetü'l-he- 


câ’iyye, eş-Şavâfihu'r-râfiye fi'l-fevâti- 
hi'l-kâfiye, Risâle fî bahsi sücûdi'l-kalb, 
Şerhu'l-Celcelûtiyye ve beyânü havâş- 
şihâ, Risâle fî havâşşı dâ’ireti seyyidî 
Ebi'l-Hasen eş-Şâzeli, Risâletü istiğâ- 
şe, Kaside istiğâşiyye, Risâle fî havâşşı 
harfi'l-köf (a.g.e., a.y.), Risâletü hatbi 
nikâh, Risâletü şıyaği'ş-şalavât c ale'n- 
nebî (Kustâkî el-Hımsî, s. 80). 
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H Reşat Öngören 

r h 

ŞEYH YAVSI 

(ö. 920/1514) 

Bayramî-Şemsî şeyhi. 
Şeyhülislâm Ebüssuûd Efendi’nin 
I_ babası. j 

Çorum'un İskilip ilçesine bağlı Bağözü 
mevkiindeki İmâd (Direklibel) köyünde doğ¬ 
du. Asıl adı Muhyiddin Muhammed’dir. 
İmâdî nisbesinden dolayı Diyarbekirli (Âmi- 
dî) ve Kürt asıllı olduğuna dair rivayetler 
doğru değildir. Yavsî lakabı kendisine, Bur¬ 
salI Mehmed Tâhir'in bizzat İskilip halkın¬ 
dan duyup naklettiğine göre ilme kene (yav¬ 
sı) gibi yapışmasından dolayı 11. Bayezid ta¬ 
rafından verilmiştir (Osmanlı Müellifleri, I, 
198). Soyu Mâverâünnehir'den Anadolu’¬ 
ya göç eden bir aileye dayanır (şeceresi 
için bk. Müstakimzâde Süleyman Sâded- 
din, Mecelletü’n-nişâb, s. 443). Dedesi Mu¬ 
hammed Efendi, Semerkant Valisi Uluğ 
Bey’in doğancıbaşısı idi. Babası Mustafa 
Efendi, kardeşleri Ali Kuşçu ve Abdünne- 
bî ile birlikte hâmileri Uluğ Bey'in öldürül¬ 
mesinden (853/1449) sonra Semerkant’ı 
terkedip Anadolu’ya gelmiş, Mustafa Efen¬ 
di İskilip’te Zeyniyye tarikatı şeyhliği yap¬ 
mış ve burada vefat etmiştir. Kabri Şeyh 
Yavsî Camii bitişiğindedir (Arıncı, sy. 18 
|1940|, s. 535). 

Şeyh Yavsî ilk eğitimini amcası Ali Kuş¬ 
çu (Taşköprizâde, s. 342) ve Alâeddin Ali 
Tûsî'den (Mecdî, s. 349) aldı. Kaynaklarda 
hangi tarikata mensup olduğu belirtilme- 
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yen Muslihuddîn-i Kocevî adlı bir şeyhten 
tasavvuf öğrenimi gördü, tefsir dersleri 
okudu. Ardından Akşemseddin’in halifesi 
İbrâhim Tennûrî’ye intisap edip hilâfet al¬ 
dıktan sonra İskilip'te irşad faaliyetinde 
bulundu (Taşköprizâde, s. 342-343). An¬ 
cak onun İbrâhim Tennûrî ile ilişkisine dair 
kaynaklarda fazla bilgi bulunmamaktadır. 
Bununla birlikte Bayramîliğe mahsus bir 
kisve ile dolaştığı, bu kisveyi Şeyh Muh- 
yiddin Hakîm Çelebi’ye giydirdiği rivayet 
edilir (Atâî, s. 345). Bazı son dönem araş¬ 
tırmalarında babasının vefatından sonra 
İskilip'te Zeynî şeyhliği yaptığı ileri sürül¬ 
mekteyse de (Arıncı, sy. 18 11940], s. 536) 
kaynaklarda böyle bir bilgi yer almamak¬ 
tadır. Şeyh Yavsî Risâle-i Ahvâl-i Sülük 
adlı eserinin sonunda adını belirtmediği bir 
tarikatın âdâbı üzere yedi yıl riyâzet yapıp 
uzlete çekildiğini, hilâfete nâil olduğunu, 
ancak müntesiplerinin bazı konularda hal 
ve mârifet sahibi olmamasından dolayı bu 
tarikattan ayrıldığını söylemektedir. 

Taşköprizâde, Şeyh Yavsî’nin 885'te 
(1480) İskilip’ten hacca giderken Amasya’¬ 
da sancak beyliği yapan II. Bayezid ile gö¬ 
rüştüğünü, bu görüşme esnasında, "Hicaz 
dönüşünde sizi saltanat tahtında oturur 
halde buluruz” diyerek onu padişahlıkla 
müjdelediğini aktarır (eş-Şekâ’ik, s. 343). 
Bir yıl sonra tahta çıkan II. Bayezid, Yav- 
sî'ye beslediği muhabbetten dolayı onu 
İstanbul’a çağırdı ve kendisine bir tekke 
(Yavsî Baba Tekkesi) inşa ettirdi (bu tekke 
daha sonra Abdülmecid Sivâsî'nin burada şeyh¬ 
lik yapmasından dolayı Sivâsî Tekkesi adıyla ta¬ 
nınmıştır). Ebüssuûd Efendi babasının bu 
tekkedeki meşihatı döneminde dünyaya 
gelmiştir. II. Bayezid ile yakın ilişkisi sebe¬ 
biyle “hünkâr şeyhi” lakabıyla anılan Yavsî 
Efendi adına padişah tarafından İstanbul 
ve İskilip’te vakıflar tahsis edilmiştir (İs- 


Şeyh Yavsî'nin sandukası 



kilip vakfiyesi hakkında bk. Arıncı, sy. 18 
|1940], s. 536-537; Kılcı, sy. 5 [ 1983], s. 47- 
48). Şeyh Yavsî’nin devlet yetkilileri nez- 
dindeki itibarlı konumunu kullanarak ta¬ 
sarruflarda bulunmadığı, halifelerinden 
Müeyyedzâde Abdürrahim Efendi’nin kar¬ 
deşi Abdurrahman Efendi’nin Rumeli ka¬ 
zaskerliği görevinden azledilmesi üzerine 
göreve iadesi için duada bulunmak ve gö¬ 
reve döneceğini müjdelemekle yetindiği ve 
Abdurrahman Efendi'nin Yavuz Sultan Se¬ 
lim devrinde yeniden aynı göreve getiril¬ 
diği rivayet edilir (Hoca Sâdeddin, V, 255- 
256). 

Hüseyin Vassâf, Yavsî'nin Edirne Şeyh 
Şücâ Zâviyesi'nde uzun müddet şeyhlik 
yaptığını söylemektedir (Sefıne-i Euliyâ, II, 
466) Atâî’nin naklettiğine göre Yavsî, 1499 
yılı civarında Edirne'ye gelmiş, İnebahtı Se- 
feri’nden dönen II. Bayezid ile görüşmüş, 
bir süre burada kalarak Cerrahzâde Alâ- 
eddin Efendi'ye hilâfet vermiştir. II. Mu- 
rad’ın emriyle Somuncu Baha'nın halifele¬ 
rinden Şücâüddin Karamânî için inşa edi¬ 
len Şeyh Şücâ Dergâhı’nda bir müddet ir¬ 
şad faaliyetinde bulunan Yavsî Efendi ile 
bu dergâh Bayramîliğin Tennûriyye kolu¬ 
na intikal etmiştir. Edirne tarihçisi Ahmed 
Bâdî’ye göre Yavsî Efendi, Edirne'den mem¬ 
leketi İskilip'e döndüğünde halifesi Serez- 
li (Sirozî) Muslihuddin Edirne’ye gelerek 
burada ikamet etmiştir (Şimşek, s. 240). 
II. Bayezid devrinin sonuna (1512) kadar 
İstanbul'daki tekkesinde faaliyet gösteren 
Şeyh Yavsî daha sonra memleketi İskilip’e 
dönüp burada açtığı tekkede irşad faali¬ 
yetini sürdürürken vefat etti. Türbesi İs¬ 
kilip’te kendi adıyla anılan caminin bitişi- 
ğindedir. Türbesinin Kayseri’de ve İstanbul 
Yavuz Sultan Selim Camii avlusunda oldu¬ 
ğuna dair rivayetler doğru değildir. 

Şeyh Yavsî amcası Ali Kuşçu’nun kızı Sul¬ 
tan Hatun ile (Mecdî’ye göre diğer amcası 
Abdünnebî'nin kızı ile) ( Şekâik Tercümesi, 
s. 351) evlenmiş, bu evlilikten iki kızı ve dört 
oğlu (Ebüssuûd, Nasrullah, Mehımed, Abdülfet- 
tah) dünyaya gelmiştir. Rukıye adlı kızını 
Anadolu'da faaliyet gösteren ilk Halvetî 
şeyhlerinden Habib Karamânî ile evlendir¬ 
miş, Habib Karamânî kayınpederiyle ara¬ 
larında çıkan anlaşmazlık üzerine İskilip’¬ 
ten ayrılıp Amasya’ya yerleşmiştir. Lâmiî 
Çelebi bu anlaşmazlığın “dervişlik kuvve¬ 
tiyle” halledildiğini söyler, ancak anlaşmaz¬ 
lığın sebebi konusunda bilgi vermez. Şeyh 
Yavsî'nin vakfını “evlâdiyelik” kurduğu, Ha¬ 
bib Karamânî'nin ise "erbâbiye” olarak kur¬ 
masını istemesi yüzünden aralarının açıl¬ 
dığı rivayet edilir. Yavsî’nin diğer kızı hali¬ 
fesi Müeyyedzâde Abdürrahim ile evlen¬ 


miştir. Yavsî'nin oğullarından Şeyh Nasrul¬ 
lah (ö. 974/1566) babasının ölümünden 
sonra İskilip'teki tekkede şeyhlik yapmış, 
ardından İstanbul'daki tekkenin postnişin- 
liğini üstlenmiştir. Bu tekkenin altıncı post- 
nişini olan Şeyh Nasrullah’ın kabri karde¬ 
şi Ebüssuûd Efendi'nin Eyüp’teki mezarı¬ 
nın yanındadır. Şeyh Yavsî’nin diğer oğlu 
Yavsîzâde Mehmed Efendi (ö. 1017/1608) 
dönemin ünlü Halvetî şeyhi Nûreddinzâ- 
de’ye intisap ederek hilâfet almış, Üskü¬ 
dar Atik Vâlide Dârülhadisi’nde muhaddis- 
lik ve camisinde vâizlik yapmıştır. Üsküdar 
Atik Vâlide Camii mihrabı önünde medfun- 
dur (Hüseyin Vassâf, III, 346). Şeyh Yavsî’¬ 
nin Ebüssuûd’dan gelen nesli daha çok il¬ 
miye mesleğine intisap etmiştir (İA, IV, 98). 

Bayramiyye-i Şemsiyye’nin Tennûriyye 
kolunu İstanbul, İskilip ve Edirne’de de¬ 
vam ettiren Şeyh Yavsî Muslihuddin Siro¬ 
zî, Müeyyedzâde Abdürrahim (Hacı Efen¬ 
di, Hacı Çelebi), Cerrahzâde Alâeddin Efen¬ 
di ve Bahâeddinzâde Muhyiddin Mehmed 
Efendi adlı dört halife yetiştirmiştir. Şey¬ 
hinin vefatının ardından Yavsî Baba Tek- 
kesi’nde onun görevini sürdüren Muhyid¬ 
din Sirozî’nin kabri Eyüp civarındadır (Taş¬ 
köprizâde, s. 354; Mecdî, s. 351). Muslihud¬ 
din Sirozî’nin ardından Yavsî Baba Dergâ- 
hı’na postnişin olan Müeyyedzâde Abdür¬ 
rahim tasavvuf yoluna girmeden önce Si¬ 
nan Paşa ve Hocazâde gibi meşhur âlim¬ 
lerden ilim tahsil etmiş, Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman devrinin başından itibaren on se¬ 
kiz yıl müddetle irşad hizmeti görmüştür 
(Taşköprizâde, s. 431-432). Şeyh Yavsî’nin 
diğer halifesi Cerrahzâde Alâeddin, Edir¬ 
ne'de Şeyh Şücâ Zâviyesi’nde 100 yaşına 
kadar irşad faaliyetinde bulunmuş, vefa¬ 
tında tekkenin hazîresine defnedilmiş, ye¬ 
rine Müeyyedzâde Abdürrahim’in yanında 
sülûkünü tamamlayan oğlu Muslihuddin 
Mustafa geçmiştir. Muslihuddin Edirne’¬ 
den İstanbul’a giderek yedi yıl kadar Yavsî 
Dergâhı'nda faaliyette bulunduktan sonra 
Edirne'de vefat etmiş, oğlu Emre Çelebi, 
Şeyh Şücâ Zâviyesi'nde postnişin olmuş¬ 
tur. Bir süre Balıkesir’de faaliyet gösterip 
Yavsî Baba Tekkesi şeyhi olan Bahâeddin¬ 
zâde Muhyiddin Mehmed, Mevlânâ Kes- 
telî’den ders okumuş, Ebû Hanîfe’nin el- 
Fıkhü'l-ekbenne el-Kavlü'l-faşl adıyla 
şerh yazmıştır (İstanbul 1979). Risâletü'l- 
vahdeti'l-vücûdiyye (Kahire 1328), Şerh-i 
Esmtf-i Hüsnü (Süleymaniye Ktp., Bağ¬ 
datlı Vehbi Efendi, 1-97 varak), Risâle-i 
Sırr-ı Kader gibi eserleri olan Bahâeddin- 
zâde’nin {Osmanlı Müellifleri, I, 41-42) kab¬ 
ri Kayseri’de İbrâhim Tennûrî’nin yanında¬ 
dır. Bayramiyye’nin Tennûriyye kolu Bahâ- 
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ŞEYH YAVSÎ 


eddinzâde'nin halifeleri vasıtasıyla Kara- 
man’daki Akşehir beldesinde yaygınlık ka¬ 
zanmıştır. Diğer bir halifesi Germiyanlı Nû- 
reddin Hamza'dır (Öngören, s. 162). Bahâ- 
eddinzâde'nin ardından Yavsî Baba Tek¬ 
kesi postnişinliğine Zâhidîzâde Abdurrah- 
man Hâtifî geçmiştir. Yavsî Efendi’nin ye¬ 
tiştirdikleri arasında Sultan Selim Camii 
imamlarından Muhyiddin İznikî, İbn Ke¬ 
mal’in talebesi Kadı Pervîz Abdullah Efen¬ 
di, ümmî olduğu halde kuvvetli bir irşad 
gücüne sahip Şeyh İskender b. Abdullah, 
Şeyh îsâ (Mecdüddin Akhisârî) gibi kişiler de 
vardır (a.g.e., s. 159; Hüseyin Vassâf, II, 
467). Cerrahzâde Muslihuddin Mustafa, 
kendisine Bâyezid-i Bistâmî'nin rehberlik 
ettiği rüyasında Yavsî halifelerinin kemal¬ 
de üstünlük açısından Muslihuddin Sirozî, 
Hacı Çelebi, Cerrahzâde Alâeddin ve Bahâ- 
eddinzâde şeklinde sıralandığını müşahe¬ 
de ettiğini, Bahâeddinzâde’nin şeyhi gibi 
hem zâhirî hem bâtınî ilimlerde yetişmek¬ 
le birlikte zâhirî ilimlerle meşguliyetinin da¬ 
ha fazla olması sebebiyle ilk üç halifenin 
mânevî meclisinden uzak kaldığını söyler 
(Atâî, s. 353). 

Şeyh Yavsî, diğer Bayramî meşâyihi gibi 
medrese ve tekke ilimlerini şahsında bir¬ 
leştirmiş âlim bir sûfîdir. Oğlu Ebüssuûd’a 
Osmanlı medreselerinde okutulan Haşi¬ 
ye-! Tecrîd, Şerh-i Mevâkıf, Şerh-i Mi/- 
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tâh ve Hâşiye ‘ale'l-Mutavvel dersleri 
verecek kadar zâhirî ilimlere vâkıf olan 
Şeyh Yavsî, Ali Kuşçu’dan hadis icâzeti al¬ 
mıştır (Mecdî, s. 351). Eserini şerhettiği 
Şeyh Bedreddin gibi melâmet ve vahdet-i 
vücûd neşvesine sahip olan Şeyh Yavsî, 
Muhyiddin İbnü’l-Arabî mektebine men¬ 
sup bulunması ve Varidat şerhinde özel¬ 
likle İbnüT-Arabî irfanından beslenmesi 
sebebiyle Şeyh-i Kebîr Muhyiddin lakabıy¬ 
la da anılmıştır. Tasavvufu harflerine işa¬ 
retle “Allah'a tövbe (t), kalpte safa (s), 
ezelî ahde vefâ (v) ve fenâ (f)” şeklinde ta¬ 
nımlayan Şeyh Yavsî, seyrü sülükte altı tür 
zikirle (zikr-i lisânî, zikr-i kalbî, zikr-i sırrî, 
zikr-i rûhî, zikr-i hafî, zikr-i zât) altı maka¬ 
mın (makâm-ı şehâdet, makâm-ı rûh, ma- 
kâm-ı hayret, makâm-ı kâbe kavseyn, ma- 
kâm-ı ev ednâ, makâm-ı irşâd) katedildi- 
ğini söyler. Sülûke nefiy ve ispat zikriyle 
başlanıp ism-i celâl ile bitirilir (Atâî, s. 353- 
354). Harîrîzâde’ye göre bu usul Bayramî- 
liğin kaynaklandığı Safeviyye tarikatının 
sülük tarzıdır. Sülûkün nihayetine eren in- 
sân-ı kâmil, İlâhî isimlerin hakikatleri ken¬ 
disine Hak tarafından tâlim edildiğinden 
özünde bütün kevnî-ilâhî hakikatleri ve sır¬ 
ları toplayan kimse olarak meleklerden üs¬ 
tündür (Aşkar, İskilipli Şeyh Muhyiddin 
Yavsî, s. 80-86). Yavsî, sûfînin bu İlâhî sır¬ 
ları aklın kavrayamaması sebebiyle tam 
mânasıyla açıklamayıp sırlara işaret et¬ 
mekle yetinmesi gerektiğini, açıklaması 
halinde katledilebileceğini söyler. 

Eserleri. 1. Tahkiku'l-haka'ik fî şerhi 
keşfi esrarı’d-dekâ'ik. Bedreddin Simâ- 
vî'nin Vâridât-ı Kübra sının Arapça şer¬ 
hidir. 872’de (1467) tamamlanan eserde 
Kuşeyrî’nin er-Risâle, Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî’nin Fuşûşü'l-hikem, Sadreddin Ko- 
nevî’nin Kitâbü'l-Fükûk, Müeyyidüddin 
Cendî'nin Şerhu'l-Fuşûş, Abdürrezzâk el- 
Kâşânî'nin Te’vîlâtü'l-Kur’ân ve fştılâ- 
hâtü’ş-şûfiyye, Abdullah-ı İlâhî’nin Keş- 
fü'l-Vâridât adlı eserlerinden ve çağdaşı 
Seyyid Ahmed Kırîmî’nin Naşîhatü’l-hâ’i- 
min'inden istifade edilmiştir (İstanbul Be¬ 
lediyesi Atatürk Kitaplığı, Osman Nuri Er¬ 
gin, nr. 25; Süleymaniye Ktp., Düğümlü Ba¬ 
ba, nr. 307, Hamidiye, nr. 645, Hacı Mah- 
mud Efendi, nr. 2620, Esad Efendi, nr. 1396, 
Cârullah Efendi, nr. 1055, Yazma Bağışlar, 
nr. 3611, Nafiz Paşa, nr. 1234). 2. Risâle-i 
Ahvâl-i Sülük. Zikir türleri, nefis merte¬ 
beleri ve makamları gibi seyrü sülükle ilgi¬ 
li konulardan bahseden eser (İÜ Ktp., AY, 
nr. 3629, vr. 53 b -55 b ) Harîrîzâde'nin Tib- 
yân’ında Risale fî sülûki’t-tarîkati'ş-Şa- 
feviyye (11, vr. 223 a -225 a ), Atâî’nin Zeyl-i 
Şekâik 'inde Risâle (s. 353-355) adıyla ik¬ 


tibas edilmiştir. Eserde tarikatın adı açık 
bir şekilde zikredilmemekle birlikte İbrâ- 
him Zâhid Geylânî ve Ömer Halvetî'nin fi¬ 
kirlerine atıflar vardır. Risâle Ahmet Yıldı¬ 
rım tarafından Türkçe’ye çevrilmiştir (“İs¬ 
kilipli Şeyh Muhammed Muhyiddin Yavsî’- 
nin Bir Risâlesi ve Risalede Geçen Hadisle¬ 
rin Tâhrîc ve Değerlendirmesi”, Tasavvuf: 
İlmî ve Akademik Araştırma Dergisi, An¬ 
kara 2001, sy. 6, s. 105-117). 3. Esmü-i Eh- 
lullâh. Ebû Bekir el-Vâsıtî’den başlayıp 
Ebü’l-Hüseyin el-Hâşimî ile sona eren 425 
sûfînin isim listesini içerir (Süleymaniye 
Ktp., Pertevniyal Sultan, nr. 904, vr. 30 a - 
31 b ). Şeyh Yavsî’ye Ta c lîkât c alâ tefsîri'l- 
Beyzâvî, Ta c lîkât-ı c Alî adlı eserler de 
nisbet edilmektedir (Osmanlı Müellifleri, 
i, 199; Aşkar, İskilipli Şeyh Muhyiddin Yav¬ 
sî, s. 61). 
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r n 

ŞEYH ZÂFİR 

(jâlü ç/AJf ) 

Muhammed Zâfir b. Muhammed Hasen 
b. Hamza Zâfir el-Medenî 
(1829-1903) 

Şâzelî-Medenî tarikatı şeyhi. 

Şubat 1829’da Trablusgarp'ın yaklaşık 
200 km. doğusunda bulunan Mısrâte ka¬ 
sabasında doğdu. Dedesi Medine eşrafın¬ 
dan Hamza Zâfir olup babası Muhammed 
Haşan el-Medenî, ata yurdu olan Mağrib’e 
giderek Fas’ta Şâzeliyye tarikatının Derkâ- 
viyye kolunun kurucusu Muiây el-Arabî ed- 
Derkâvî’ye intisap etti. Derkâvî’nin 1823’- 
te vefatından sonra Medine'ye dönerken 
Trablusgarp’a uğradı ve gördüğü ilgi üze¬ 
rine burada kaldı. Muhammed Zâfir dinî 
ilimleri babasından tahsil ettikten sonra 
Tunus ve Cezayir’e gitti. Ardından Mısır 
üzerinden Medine’ye geçip burada iki yıl 
ikamet etti. Şâzelî-Derkâvî tarikatının Me- 
deniyye kolunun kurucusu olan babasına 
intisap ederek hilâfet aldı ve onun ölümü¬ 
nün (1847) ardından Şâzeliyye-Medeniyye 
tarikatı şeyhi olarak irşad faaliyetine baş¬ 
ladı. Bu dönemde Medeniyye Trablus, Tu¬ 
nus, Fizan, Mısır, Suriye ve Hicaz’da yayıl¬ 
dı. 

Şeyh Zâfir’in nüfuzu 1860’lı yıllarda gi¬ 
derek artmaya başladı. Trablusgarp vali¬ 
liği Mart 1860'ta Evkaf Nezâreti’ne baş¬ 
vurup kendisine müderrislik tevcih edil¬ 
mesi talebinde bulundu. Temmuz 1860'ta 
Trablusgarp valiliğine tayin edilen Mah- 
mud Nedim Paşa onunla dostane ilişkiler 
kurdu. 1870'te İstanbul’da Pertevniyal Vâ- 
lide Sultan’ın iltifatına mazhar olan kar¬ 
deşi Hamza Zâfir ve Mahmud Nedim Pa- 
şa’nın tavsiyesiyle İstanbul’a davet edilen 
Şeyh Zâfir (Hüseyin Vassâf, 1, 293) Osman¬ 
lI ileri gelenlerinin yanı sıra Şehzade Ab- 
dülhamid ile tanıştı. İstanbul'da açılan ilk 
Şâzelî tekkelerinden Balmumcu Tekkesi’- 
nin bulunduğu Unkapanı civarında üç yıl 
kadar ikamet ettikten sonra Medine'ye 
döndü ve oradan Mısrâte’ye gitti. Bir riva¬ 
yete göre Ağustos 1875’te tekrar sadra¬ 
zam olan Mahmud Nedim Paşa’nın, diğer 
rivayete göre tahta çıkışının (31 Ağustos 
1876) ardından II. Abdülhamid’in davetiy¬ 
le ikinci defa İstanbul’a geldi. Ekim 1876’- 
da Sadrazam Midhat Paşa onu Medine’ye 
göndermek istediyse de II. Abdülhamid’in 
himayesinde 2 Ekim 1903’te vefatına ka¬ 
dar İstanbul'da kaldı. 

Şehzâde Abdülhamid'in Süleymaniye Ca- 
mii’nde namaz kıldığı bir gün Hamza Zâ- 
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fir adında bir şeyhe rastlayıp onunla dost 
olduğu ve kendisine intisap ettiği rivayet 
edilir (Osmanoğlu, s. 25). Hüseyin Vassâf 
ise Abdülhamid’in, İstanbul'a ilk gelişin¬ 
de Şeyh Zâfir'e intisap ettiğini ve şeyhin 
Unkapanı civarında kaldığı eve gizlice gidip 
geldiğini kaydeder. Şeyh Zâfir’in bu sıra¬ 
da Abdülhamid’e tahta çıkacağını söyle¬ 
yerek onun üzerinde etkili olduğu inancı 
yaygın bir kanaattir. İstanbul'a gelişinden 
itibaren Abdülhamid’in güvenini kazanan 
Şeyh Zâfir’in padişahla kurduğu sağlam 
ilişki sayesinde nüfuz ve itibarını arttırtı- 
ğı görülmektedir. Bu çerçevede Unkapa- 
nı’ndaki Balmumcu Tekkesi yeniden inşa 
edilmiş, Beşiktaş’ta Serencebey Yokuşu'n- 
da Ertuğrul Tekkesi adıyla bilinen cami-tev- 
hidhâne, selâmlık, harem ve misafirhane 
yaptırılmıştır. Bu tekkenin hazîresine def¬ 
nedilen Şeyh Zâfir'in mezarının bulundu¬ 
ğu kısma 1903-1904 yıllarında tasarımı II. 
Abdülhamid’in saray mimarı Raimondo 
d’Aronco'ya ait olan ve İstanbul'da yer alan 
“art nouveau" eserlerinin önemlilerinden 
sayılan türbe, kitaplık ve bir çeşme ilâve 
edilmiştir (bk. ŞEYH ZÂFİR KÜLLİYESİ) 
Sultan Abdülhamid şeyhe çok değer ver¬ 
diği için bazı cuma selâmlıklarında Ertuğ¬ 
rul Tekkesi’ne gitmiş ve bazı özel dinî gün¬ 
lerde onu Yıldız Sarayı’na davet etmiştir. 
Ayrıca şeyhin İstanbul'daki aile mensup¬ 
ları çeşitli rütbelerle taltif edilmiş, resmî 
kurumlarda görevlendirilmiş ve masrafla¬ 
rı devlet tarafından karşılanmıştır. Mısrâ- 
te’deki tekkenin bakımı yapılmış, şeyhin 
Trablusgarp’ta kalan aile fertlerinin ihti¬ 
yaçları giderilmiştir. 

Zâfir Efendi üstlendiği bazı siyasî gö¬ 
revlerle dikkat çekmektedir. Akvemü'l- 
mesâlik adlı eserinde dile getirdiği reform¬ 
cu görüşleriyle İstanbul'da tanınan Tunus¬ 
lu Hayreddin Paşa'yı Abdülhamid’e tavsi¬ 
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ye ederek İstanbul'a çağrılmasını sağlamış¬ 
tır. Aralık 1878 - Temmuz 1879 tarihleri 
arasında sadrazamlık görevinde bulunan 
Hayreddin Paşa bu görevi sırasında ve son¬ 
rasında onunla yakın diyalog içerisinde ol¬ 
muştur. Fransa'nın 1881'de Tunus’u işga¬ 
linin ardından bölgede Fransa'ya karşı oluş¬ 
turulan politikaların etkili kılınmasına kat¬ 
kı yapmaya çalışmış, bu amaçla kardeşi 
Hamza Zâfır’i Trablusgarp'a göndermiş, İn¬ 
giltere'nin 1882'de Mısır’ı işgali sürecinde 
Urâbî Paşa ile irtibata geçerek işgali ön¬ 
lemeye gayret etmiştir. İslâm âleminin çe¬ 
şitli bölgelerinden ve özellikle Arap vilâ¬ 
yetlerinden gelen müslümanları sarayın 
desteğiyle Ertuğrul Tekkesi’nde ağırlaya¬ 
rak sultan-halifenin nüfuz ve itibarını art¬ 
tırmak için çaba sarfetmiş, kuvvetli bağ¬ 
lantılarının bulunduğu Kuzey Afrika, Mısır 
ve Suriye'de sultana itaat ve sadakati kuv¬ 
vetlendirmeye çalışmıştır. el-Envârü'l- 
kudsiyye ve en-Nûrü's-sâtı c adlı eserle¬ 
rinde Sultan Abdülhamid’in hilâfetine vur¬ 
gu yapmış, onu âdil, şeriata uyan ve müs- 
lümanların iyiliği için gayret gösteren bir 
sultan olarak takdim etmiştir. Şeyh Zâfir 
kaynaklarda bir görev verilmediği sürece 
devlet işlerine karışmayan ve daha çok ta- 
savvufî kimliğiyle nüfuz kazanan bir şah¬ 
siyet diye zikredilir. 

Eserleri. 1. el-Envârü'l-kudsiyye fi ten¬ 
zihi tuıukı'l-kavmi'l-aliyye. Şâzeliyye ta¬ 
rikatına dair olan eser 17 Cemâziyelevvel 
1297’de (27 Nisan 1880) tamamlanmış 
olup saraya sunulan nüshasının (İÜ Ktp., 
TY, nr. 4648) baştan 337 sayfası Türkçe, bu 
kısmın hâşiyeleriyle metnin devamı Arap¬ 
ça'dır (İstanbul 1302, 423 sayfa). Yaygın 
olan diğer nüshası Arapça olarak yayım¬ 
lanmıştır (İstanbul 1304, 303 sayfa). Mısır 
baskısında (1320, 96 sayfa) İstanbul’da 
neşredilen Arapça nüshanın Sultan Abdül¬ 
hamid'in hilâfetiyle ilgili sayfaları çıkarıl¬ 
mış ve diğer bazı kısımlar kısaltılmıştır. 2. 
en-Nûrü’s-sâtT' ve'Tburhânü'l-kötı c (İs¬ 
tanbul 1301). 17 Cemâziyelevvel 1298'de 
(17 Nisan 1881) tamamlandığı belirtilen 
eser Şâzeliyye Tarikatının Esasları adıy¬ 
la Türkçe’ye çevrilmiştir (trc. Muhammed 
Önder, İstanbul 2006). Şeyh Zâfir’in el-En- 
vârü’l-kudsiyye içinde el-Vazîfetü'z-Zâ- 
firiyye ve en-Nûrü's-sâtı c içinde Akre- 
bü'l-vesâ’il li-idrâki me c âlî müntehâ- 
bi'r-resâ’il adlı iki risâlesi yer almaktadır. 
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İstanbul Beşiktaş’ta XX. yüzyılın 

başında inşa edilen külliye. 

Şâzeliyye şeyhi Muhammed Zâfir Efen¬ 
di için II. Abdülhamid tarafından Beşik¬ 
taş’ta 1305 (1887-88) yılında yaptırılan ve 
bugün cami olarak kullanılan Ertuğrul Tek¬ 
kesi yanında 1903-1904 yıllarında inşa edi¬ 


len külliye türbe, kütüphane ve çeşmeden 
oluşur. Şeyh Zâfir Efendi 2 Ekim 1903 ta¬ 
rihinde vefat edince Ertuğrul Tekkesi'nin 
hazîresine defnedilmiş, aynı yıl bir türbe 
inşası için saray mimarı Raimondo d'Aron- 
co’ya proje siparişi verilmiştir. Udine Mü¬ 
zesi Arşivi'ndeki (İtalya) taslak ve çizimler, 
d’Aronco’nun bu konu üzerinde hayli ça¬ 
lışmalar ve denemeler yaptığını belgele¬ 
mektedir. 1894 depremi sonrasında üst¬ 
lendiği restorasyon çalışmalarında Osman¬ 
lI mimarisi hakkında bilgi edinen d’Aron- 
co aynı zamanda “art nouveau” üslûbun¬ 
da yetkin bir kişiydi. d'Aronco, aykırı gibi 
görünen bu iki özelliği bir araya getirerek 
küçük fakat inceliklerle donanmış bu ese¬ 
ri inşa etmiştir. Külliye, mimarlık tarihi li¬ 
teratüründe tarihî ortamın değerlerini de 
içeren “art nouveau / secession” mimar¬ 
lığının yetkin bir örneği olarak tanınır. 

Türbe geleneksel kare planlı şemaya ve 
kütleye uygundur (8,50 m. x 8,50 m.). Os¬ 
manlI mimari tasarımının belirleyici öğe¬ 
si olan kubbe burada pozisyonunu koru¬ 
maktadır. Ancak günümüzdeki kubbe for¬ 
munun özgünlüğü şüphelidir. Unitâ Orga- 
nizzativa Galleria d’Arte Moderna di Udi- 
ne-Gallerie del Progetto Arşivi’ndeki pro¬ 
jesinde alem kesimine kadar dilimli ve bom¬ 
beli olan kubbenin izleri halen mevcut kub¬ 
be eteğinde durmaktadır. Bu form Alay 
Köşkü’nün ünlü dilimli kubbesini düşün¬ 
dürmektedir. Dilimli bölümün bitiminde 
alemin yerleştirildiği tepe kısmı da Alay 
Köşkü’nde olduğu gibi yükseltilmiş, kub¬ 
beye barok bir görünüm verilmiştir. Gele¬ 
neksel modeli değişimi içinde değerlendi¬ 
ren bu referans diğer öğelerde de sürdü¬ 
rülmektedir. Dekorasyon alanı olarak gör¬ 
se de d'Aronco, Osmanlı kubbesinin ayırt 
edici basık kubbe kasnağını ihmal etme¬ 
miştir ve içeride alt yapıdan kubbeye ge¬ 
çiş için yine geleneksel bir form olan ve 



Şeyh Zâfir 
Türbesi 

ve Kütüphanesi - 
Beşiktaş / 

İstanbul 


Şeyh Zâfir 
Türbesi'nin 
dış cephesinden 
bir tas süsleme 
detayı 

kâgir örtü sistemlerinde kullanılan tromp 
öğesine başvurmuştur. Halbuki kubbenin 
ahşap kaburgalı bir strüktürü vardır ve 
tromp kullanımı zorunlu değildir. Köşeler¬ 
deki kule öğeleri yukarıya doğru daralan 
eğik çizgileriyle bir üçgen çizerek yükse¬ 
lirken ağırlık kulelerinin geleneksel strük- 
türel işlevinden sıyrıldığını ve işlevinin yal¬ 
nızca bir anlam ve gönderme olduğunu or¬ 
taya koyar. Yukarıda adı geçen arşivdeki 
özgün çizimler, d’Aronco’nun yeni Osman¬ 
lıcı (Osmanlı revivalist) esprisine ne kadar 
hâkim olduğunu kanıtlar; aynı zamanda 
Osmanlı mimarlığının yapısalcı geleneği¬ 
nin sınırlarını aradığını belgeler. 

Şeyh Zâfir Türbesi tasarımına bir “art 
nouveau / secession” örneğinde de bakı¬ 
labilir. Sağır olan arka cephe dışındaki üç 
cephe birbirine eş biçimde düzenlenmiş¬ 
tir. Cephenin eksenine yerleştirilmiş. Viya¬ 
na örneklerini anımsatan dar ve yüksek 
pencerelerde, birer kenarları eğri konik 
üçgenlerden oluşan bir zemin üzerinde bir 
çift eşkenar dörtgen içine zeytin dalların¬ 
dan oluşan bitkisel motif vardır. Yandaki 
üçgen alanlarda bir mukarnas stilizasyo- 
nu olarak kabartma ve oyukların almaşık 
yerleştirilmesiyle küçük kare motiflerin ne- 
gatif-pozitif almaşığı aynı çizgiyi örnekler. 
Altta yatay bir bant oluşturan kare pen¬ 
cereler ve köşelere yerleştirilmiş kare be¬ 
zeme panoları, şaşırtıcı biçimde Ameri¬ 
kalı mimar F. L. Wright tasarımlarına bir 
anlatım yakınlığını gösterir. Sonuç olarak 
d’Aronco’nun Şeyh Zâfir Türbesi’nde geo¬ 
metrik dekorasyonun egemen olduğu bir 
yaklaşımla çalıştığı söylenebilir. İç mekân¬ 
da restorasyonlardan önce kubbe üzerin¬ 
de açık yeşil ve pembe renkli bir bezeme 
vardı. Serbestçe kıvrılan kenger yaprak¬ 
larının çevrelediği daire biçimli bir madal¬ 
yonun içine natüralist çiçek demetleri yer¬ 
leştirilmiş, duvarlar pembe / somon renk¬ 
te stuka ile çalışılmıştı. 

Ayrı girişi olmayan kütüphane türbe¬ 
den geçilerek girilebilen özel bir kitaplıktır. 
Kare planlı küçük kütüphane yine kubbe 
ile örtülüdür. Ancak bu kubbe, XIX. yüzyı¬ 
lın ahşap kaburgalı taşıyıcı sistemine uyan 
ve kubbenin geleneksel öğelerini kullan- 
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Raimondo d'Aronco'nun $eyh zâfir Türbesi ve Kütüphane- 
si'ne ait çizimlerinden biri 


mayan, meselâ kasnağı bulunmayan bir 
eğrisel örtüdür. Köşelerdeki kulemsi öğe¬ 
lerle küçük kubbenin ilişkisi türbede ol¬ 
duğu gibi strüktürel görünümlü bile de¬ 
ğildir. d'Aronco burada, beklenmedik bir 
yaklaşımla yine yerel referanslara başvu¬ 
rarak her cepheye sivil yapıları ve konut¬ 
ları çağrıştıran birer yarım altıgen çıkma 
yapmış, bununla kitaplığın kişiye özgülü¬ 
ğünü vurgulamak istemiş gibidir. İç me¬ 
kânın merkezinde yer alan minik kubbe¬ 
nin eteklerinde alçıdan renksiz ve mala- 
kârî türde bir bezeme vardır. 

Şeyh Zâfir Külliyesi’ni tamamlayan son 
parça iki yüzlü küçük çeşmedir. Suyunu 
Hamidiye suyu tesislerinden alan çeşme, 
İstanbul geleneğinde bir kentsel donanım 
öğesi olan küçük çeşmelere tasarım kalıp¬ 
ları ve ölçüsüyle uyan bir örnektir; tekke 
programının da vazgeçilmez öğelerinden- 
dir. Raimondo d'Aronco, külliye bahçesiyle 
sokağın kot farkını değerlendirerek iki de¬ 
ğişik düzlemde çalışmış, bu da çeşmenin 
bir meydan çeşmesi gibi plastik öğeye dö¬ 
nüşmesini sağlamıştır. Kitâbe, tuğra vb. 
öğelerin dışında dekoratif desenlerin ta¬ 
mamı geometrik motiflerden, minik üç¬ 
gen, kare ve mukarnas stilizasyonlarından 
oluşmaktadır. Üçgen, kare ve daire mo¬ 
tiflerinden meydana gelen bir modül rit¬ 
mik biçimde yinelenerek dökme demirden 
özgün bahçe parmaklığını oluşturur ve kül¬ 
liye yapılarını birbirine bağlar. Yanında yer 
aldığı Ertuğrul Tekkesi'nin parmaklıkların¬ 
dan farklı bir parmaklık kullanılarak külli- 
yenin arsadaki sınırı belirlenmiştir. 
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ŞEYHAYN 

( ) 

Buhârî ile Müslim'i ifade eden 
bir hadis terimi. 

Sözlükte “yaşlı kimse” anlamındaki şeyh 
kelimesi hadis terimi olarak genellikle "ken¬ 
disinden hadis rivayet edilen hoca" mâna¬ 
sına gelir. Kelimenin ikil hali olan şeyhân / 
şeyhayn sözüyle hadis ilminde Buhârî ve 
Müslim kastedilir. Bir hadis nakledildikten 
sonra kaynağını göstermek üzere “mütte- 
fekun aleyh” veya “ravâhü’ş-Şeyhân” ya da 
“ahrecehü’ş-Şeyhân” dendiğinde o hadisin 
hem Buhârî hem Müslim tarafından riva¬ 
yet edilerek el-Câmicu'ş-şahîh’ lerine kay¬ 
dedildiği anlaşılır. Lafızları farklı olsa da ay¬ 
nı anlamı taşıyan bir hadisin her iki eserde 
aynı sahâbîden nakledilmesi durumunda 
bu hadis için “müttefekun aleyh” denir. 
Lafızları aynı olsa da Buhârî ve Müslim’in 
farklı sahâbîlerden rivayet ettiği hadis için 
bu tabir kullanılmaz. Hadis âlimleri bu tür 
rivayetlerde "ravâhü’ş-Şeyhân” veya "ah- 
recehü’ş-Şeyhân” ifadelerine yer vermiş¬ 
lerdir. 

I ve II. (VII-VIII.) yüzyıllarda hadislerin 
genellikle sahihi ile zayıfını aynı eserde 
tasnif etme geleneği hâkim olduğundan 
Buhârî ile Müslim’in sadece sahih hadis¬ 


leri derleyen çalışmaları hadis tarihinde bir 
dönüm noktası teşkil etmiştir. Onların mey¬ 
dana getirdiği el-Câmi c u'ş-şahîh' leri üm¬ 
metin tamamına yakını Kur’ân-ı Kerîm’- 
den sonra en sahih kitap diye kabul et¬ 
miş, bu iki eserde yer alan hadisler sahi¬ 
hin en yüksek derecesini oluşturmuştur 
(tbnü’s-Salâh, s. 18, 27). Hadis ilmine yap¬ 
tıkları büyük katkı ve tasnif ettikleri bu 
eserler sebebiyle Buhârî ile Müslim mu- 
haddisler arasında büyük itibar görmüş¬ 
tür. IV. (X.) yüzyılın sonlarında Hâkim en- 
Nîsâbûrî’nin çokça kullandığı Şeyhayn te¬ 
rimini Buhârî ile Müslim hakkında ilk de¬ 
fa kimin kullandığı bilinmemektedir. İslâm 
tarihiyle kelâm ve mezhepler tarihinde şey¬ 
hayn kelimesiyle Hz. Ebû Bekir ve Ömer, 
Hanefî fıkhında Ebû Hanîfe ile Ebû Yûsuf, 
Şâfiî fıkhında Abdülkerîm er-Râfiî ile Neve- 
vî kastedilmektedir (ayrıca bk. HULEFÂ-yi 
RÂŞİDÎN; İMÂMEYN) 

Şeyhayn kelimesi bazı eserlerin isimle¬ 
rinde yer almış, Hâkim en-Nîsâbûrî’nin el- 
Müstedrek C ale’ş-Şahîhayn’\ el-Müs- 
tedrek C ale'ş-Şeyhayrı olarak da anılmış¬ 
tır. Ayrıca İbn Bâtîş’in el-Beyân ‘ amme't- 
tefeka C aleyhi'ş-Şeyhân : İbnü’l-Mülâk- 
km’ın el-Bülğa fî ehâdîşi'l-ahkâm mim- 
me't-tefeka ‘aleyhi'ş-Şeyhân ve günü¬ 
müz müelliflerinden M. Fuâd Abdülbâki’- 
nin eî-Lıi’iü’ü ve'l-mercân fîme't-tefe- 
ka c aleyhi'ş-Şeyhân adlı eserleri bu tür 
kullanımın en tanınan örnekleridir. 
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E Mehmet Efendİoğlu 
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ŞEYHİ 

( ı ) 

(ö. 832/1429’dan sonra) 

Klasik Türk edebiyatının 

kurucularından sayılan divan şairi. ^ 

Kaynaklarda hakkında yer alan bilgiler 
karışık ve yetersizdir. Germiyanoğulları Bey- 
liği’nin merkezi olan Kütahya’da doğdu. La- 
tîfî’ye göre I. Murad zamanında dünyaya 
geldi. Yeni çalışmalarda, 818 (1415) yılın¬ 
da Çelebi Sultan Mehmed’in gözünü te¬ 
davi ettiğinde Hekim Sinan lakabıyla meş¬ 
hur olduğu bilgisinden (Hoca Sâdeddin, 
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ŞEYHÎ 


I, 278-279) hareketle o tarihlerde kırk-kırk 
beş yaşlarında olması gerektiği belirtile¬ 
rek 1. Muradin saltanat döneminde (773- 
778/1371-1376 yılları arasında) doğduğu 
ileri sürülmüştür. Adı divanındaki bazı şiir¬ 
lerinde, kaynaklarda ve yeni çalışmalar¬ 
da ise Sinan, Yûsuf Sinan ve Yûsuf Sinâ- 
neddin şeklinde gösterilmekte, Sicill-i Os- 
mânî’de ise yanlış olarak Şeyhî Senâî diye 
verilmektedir. Babasının adı Ahmed Mec- 
düddin’dir. İlk öğrenimine Kütahya'da baş¬ 
ladı; divan şairi Ahmedî’den ve diğer âlim¬ 
lerden ders aldı. Daha sonra İran’a gide¬ 
rek Seyyid Şerîf el-Cürcânî ile ders arka¬ 
daşı oldu. Burada edebiyat, tasavvuf ve 
tıp alanlarında tahsil gördüğü anlaşılan 
Şeyhî memleketine döndükten sonra göz 
hekimliği yaptı. Kaynaklarda mahir bir göz 
hekimi olduğu anlatılır. Latîfî, Şeyhî’nin 
İran’dan Kütahya'ya dönerken Ankara’ya 
uğradığını ve Hacı Bayrâm-ı Velî'ye intisap 
ettiğini, Bursa'da Seyyid Nesîmî ile buluş¬ 
tuğunu söylemektedir ( Tezkiretü’ş-şu’arâ, 
s, 337). Daha sonraki çalışmalarda şairin 
bu sebeple “Şeyhî" mahlasını aldığı ileri sü¬ 
rülmüş ve görüş kabul görmüştür. Onun 
şeyhlik yapıp yapmadığı bilinmese de eser¬ 
lerinde tasavvuf! unsurlara sıkça rastlan- 
maktadır. 

Şeyhî, Kütahya’ya döndükten sonra Ger- 
miyan Beyi II. Yâkub Bey’in hizmetine gi¬ 
rerek onun musâhibliğini ve özel tabipli¬ 
ğini yaptı. Osmanlı hânedanıyla ilk tema¬ 
sı Emîr Süleyman Çelebi zamanında baş¬ 
ladı. Daha sonra Çelebi Sultan Mehmed’in 
gözünü tedavi etmesinin ardından Osmanlı 
Devleti’nin ilkreîs-i etıbbâsı oldu. 831 (1428) 
yılında Edirne'ye gelen II. Yâkub Bey'e mih¬ 
mandarlık yapan, daha sonra ölümü üze¬ 
rine bir mersiye yazan Şeyhî'nin 11. Murad’- 
la da görüştüğü, ancak onun yanında uzun 
süre kalmadığı anlaşılmaktadır (Âşıkpaşa- 
zâde, s. 116-117). Hayatının son yıllarını ne¬ 
rede geçirdiği tam olarak bilinmemekte¬ 
dir. Muhtemelen II. Yâkub Bey’in yanma 
dönüp Kütahya'da vefat etmiştir. Ölüm ta¬ 
rihi konusunda da kesin bilgi yoktur. Fâik 
Reşad hiçbir kaynağa dayanmadan vefat 
yılını 826 (1423) diye göstermiş, Bursalı 
Mehmed Tâhir ve İbrahim Necmi (Dilmen) 
bu tarihi tekrarlamıştır. Sicill-i Osmânî- 
de 829 (1426), Mecelletü'n-nisâb'da 855 
(1451) tarihleri verilmiştir. M. Fuat Köp¬ 
rülü ve İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Şeyhî’nin 
832’de (1429) ölen Yâkub Bey’e mersiye 
yazdığını dikkate alarak bu tarihten son¬ 
ra öldüğünü belirtmişlerdir. F. Kadri Timur- 
taş bu bilgilerden hareketle Şeyhî’nin 834 
(1431) yılında vefat ettiğini ileri sürmüş, 
daha sonraki çalışmalarda bu görüş kabul 


görmüştür. Mezarı bugün Kütahya’ya 7 
km. mesafedeki Dumlupınar'dadır (Erdem, 
s. 24) ve 1961'de Oktay Aslanapa’nın çiz¬ 
diği plana göre yaptırılmıştır. Son dönem¬ 
de, 947 (1540) yılında vefat eden Müdâ- 
mî'nin Divcmçe’sinde bulunan bazı beyit¬ 
lerden ve aynı şairin Menûkıb-ı Emîr Bu- 
hârî adlı eserinden hareketle Şeyhî ve Şeyh 
Sinan’ın aynı kişiler olduğu, Şeyhî’nin Emîr 
Sultan’a intisap ettiği, 833 (1430) yılında 
Alaşehir'e gittiği, 870’te (1465-66) Şeyh Si¬ 
nan Camii’ni yaptırdığı ve 887’de (1482) 
vefat ettiği, mezarının bu camide bulun¬ 
duğu, babasının adının Mahmud Fakih ol¬ 
duğu ileri sürülmüşse de (Bilgin, bk. bibi.) 
Şeyhî hakkında bulunan son belgeler bu 
bilgilerin yanlışlığını ortaya koymaktadır 
(Şeyhî Divanı, s. X). 

Kaynaklarda “Hüsrev-i şuarâ, pîşterîn-i 
şuarâ-yı Rûm, şeyhü’ş-şuarâ, emlahu’ş- 
şuarâ” gibi sıfatlarla anılan Şeyhî ününü 
daha çok mesnevi alanında kazanmıştır. 
Eski edebiyatın kurucularından biri oldu¬ 
ğu kabul edilen şair, Hüsrev ü Şîrîn ve 
Harnûme adlı eserleriyle Türk edebiya¬ 
tında mesnevi sahasının önemli simaları 
arasında yer almıştır. Mesnevi yazmayı bir 
şehir kurmaya benzeten Şeyhî eserlerin¬ 
de oldukça akıcı bir dil kullanmış, tasvir¬ 
lerinde ve konuyu işleyişinde başarılı ka¬ 
bul edilmiştir. Sehî onun, “şiir güzeli”nin 
omzundan eski Acem elbisesini çıkarıp 
Türkî elbise ve yeni hil’atler biçip giydirdi¬ 
ğini söyleyerek (Tezkire, s. 170) mesnevi 
tarzındaki başarısını dile getirmiştir. La¬ 
tîfî de Şeyhî’nin mesnevide övülecek bir 
üslûba sahip olduğunu, Hüsrev ü Şîrîni¬ 
ne birçok nazîre yazıldığını, fakat hiçbi¬ 
rinin Şeyhî’nin yanına yaklaşamadıklarını 
ifade etmiştir ( Tezkiretü’ş-şu’arâ, s. 339). 
İznikli Hümâmî’nin Sînûme, Münîrî’nin 
Mihr ü Müşteri, Tâcîzâde Câfer Çelebi’- 
nin Hevesnâme, Halîlî’nin Fürkatnâme 
ve Fuzûlî’nin Leylâ vü Mecnûn adlı mes¬ 
nevilerinde Şeyhî’nin adının geçmesi onun 
daha sonraki yüzyıllarda da unutamadığı¬ 
nı göstermektedir. Câfer Çelebi Hevesnâ- 
me’sinde bu eseri dolayısıyla Şeyhî’yi be- 
lâgat kurallarına uymamak, fasih olmamak 
ve yeni mânalar bulmamakla eleştirmiş, 
fakat Divanında Şeyhî’yi kendisine Şeyh 
olarak kabul ettiğini söylemekten geri dur¬ 
mamıştır. 

Âşık Çelebi ve Haşan Çelebi, Şeyhî’nin 
gazel sahasında mesnevide olduğu kadar 
başarılı sayılmadığını ifade ederken Geli¬ 
bolulu Âlî Mustafa nazım dilini ve edasını 
tenkit etmiş, ancak gazel ve kaside nazım 
biçimlerinde güzel örnekler verdiğini söy¬ 
lemiştir. Şeyhî, kasidelerinin nesîb bölü¬ 


mündeki canlı tasvirleriyle dikkat çekmek¬ 
te, gazellerinde hayal zenginliğine rastlan- 
maktadır. Bu dönemde daha çok basit ve¬ 
zinler kullanılırken Şeyhî şiirlerinde genel¬ 
likle aruzun mürekkep ve tek düzelikten 
uzak kalıplarını tercih etmiş, o dönemde 
hemen her eserde görülen imâle ve zihaf 
kusurlarına rağmen zamanında aruzu iyi 
kullanan şairler arasında yer almıştır. Şiir¬ 
leri Türkçe kelimeler bakımından zengin 
sayılan Şeyhî kullandığı deyimlerle Necâtî 
Bey’e giden yolu açmıştır. Şiirlerinde tasav¬ 
vufu mecazi aşkla birlikte ele almış, tasav¬ 
vuf remizlerinden geniş ölçüde faydalanıp 
diğer divan şairleri gibi bunları duygu ve 
düşüncelerini ifade etmede bir araç ola¬ 
rak kullanmıştır. Şeyhî ayrıca Ahmedî, Ne¬ 
sîmî ve Şîrâzî’ye nazireler yazmıştır. M. Fu- 
ad Köprülü, Şeyhî'nin çağdaşlarına göre 
zarif bir dile, zengin bir hayale ve canlı bir 
tasvir kabiliyetine sahip bulunduğunu, di¬ 
nî ilimler yanında İran edebiyatına da vâ¬ 
kıf olduğunu, Hâfız-ı Şîrâzî, Nizâmî-i Gen- 
cevî, Senâî, Ferîdüddin Attâr, Mevlânâ Ce- 
lâleddîn-i Rûmî gibi şair ve mutasavvıflar¬ 
dan etkilendiğini belirtir ( Türk Edebiyatı 
Tarihi, s. 363). 

Eserleri. 1. Divan. On beş kaside, dört 
terciibend, iki terkibibend, bir mesnevi, iki 
müstezad ve 202 gazelden oluşan eser 
Ahmedî ve Ahmed-i Dâî’nin divanlarından 
sonra Anadolu sahasında tertip edilmiş 
en eski divanlar arasında önemli bir yere 
sahiptir. On iki nüshası tesbit edilen ese¬ 
rin Millet Kütüphanesindeki nüshasını (Ali 
Emîrî Efendi, Manzum, nr. 238) Şeyhî Di¬ 
vanı: Nüsha Farkları ve Tarama Sözlü¬ 
ğü adlı çalışmasıyla birlikte tıpkıbasım ha¬ 
linde neşreden Ali Nihad Tarlan (İstanbul 
1942), Şeyhî Dîvanını Tetkik adlı eserin¬ 
de (İstanbul 1934, 1964) divanı edebî ve 
fikrî yönden incelemiş, Mustafa İsen ve 
Cemal Kurnaz da eserin İstanbul Üniver¬ 
sitesi Kütüphanesindeki yazmasının (TY, 
nr. 2084) tıpkıbasımını bir inceleme ve di¬ 
vanın Latin harflerine çevirisiyle birlikte ya¬ 
yımlamıştır (Şeyhî Divanı, Ankara 1990). 
Halit Biltekin eser üzerine bir doktora ça¬ 
lışması yapmıştır (bk. bibi ). 2. Hüsrev ü 
Şîrîn*. 6944 beyitten oluşan eser Türk 
edebiyatında yazılan ikinci Hüsrev ü Şî¬ 
rîn mesnevisi olup Faruk Kadri Timurtaş 
tarafından neşredilmiştir (İstanbul 1963, 
1968, 1980). 3. Harnûme. Divan edebiya¬ 
tında hiciv ve mizah sahasının en güzel 
örneklerinden olan 126 beyitlik mesnevi 
aruzun “feilâtün mefâilün feilün” kalıbıy¬ 
la yazılmıştır. Küçük bir eser olmasına rağ¬ 
men mesnevide bulunması gereken tev- 
hid, na’t, padişaha övgü, konunun işleni- 
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şi ve dua bölümlerini içeren Harnâme’- 
de, çalışmaktan yorulmuş zayıf bir eşeğin 
besili öküzleri görüp onlara imrenmesi ve 
boynuz ararken kulağından ve kuyruğun¬ 
dan olması anlatılmaktadır. Haşan Özde- 
mir'e göre Şeyhî bu hikâyeyi Arapça bir 
atasözünü, Emîr Hüseynî’nin Zâdü'l-mü- 
sâfirîn inde geçen bir eşek hikâyesini, İb¬ 
ranî geleneğindeki eşek hikâyesini ve Ezop 
masallarındaki varyantlarını değerlendire¬ 
rek yazmıştır. II. Murad'a sunulan, sosyal 
hiciv bakımından Türk edebiyatının en gü¬ 
zel eserlerinden kabul edilen ve dilinin sa¬ 
deliği yanında canlı tasvirleriyle dikkat çe¬ 
ken Harnâme’ yi, Tahir Olgun ( Germiyan- 
lı Şeyhî ve Harnâmesi, Giresun 1949) ve 
Faruk Kadri Timurtaş (Şeyhî’nin Harnâ¬ 
mesi, İstanbul 1971 ) yayımlamıştır. 

Nicholas N. Martinovitch’e göre Şeyhî’- 
nin Ferah-nûme adlı bir mesnevisi daha 
bulunmaktadır (bk. bibi.). 

Osmanlı Müellifleri nde Şeyhî’ye Ken- 
zü’l-menâfi' fî ahvâli'l-emzice ve't-ta- 
bâyi adlı bu kitap isnat edilmekteyse de 
(Yücel, s. 34) eserin üslûp, muhteva ve dil 
açısından Şeyhî’ye ait olmadığı kabul edil¬ 
mektedir (bk. Şeyhî ve Hüsrev ü Şirin’i, 
s. 100). Osmanlı Müelliflerinde Şeyhî’¬ 
ye atfedilen Dürerü'l-akâid adlı eserin 
Şeyhî mahlasını kullanan Şemseddin Sivâ- 
sî’ye ait olduğu Abdülbaki Gölpınarlı tara¬ 
fından ileri sürülmüştür (lA, XI, 423). Yi¬ 
ne Osmanlı Müelliflerinde Şeyhî'nin Fe- 
rîdüddin Attâr’a ait Hâbnâme’ yi naz- 
men tercüme ettiği ve Neynâme adlı bir 
eserinin daha bulunduğu belirtilmiş ve 
bunların kayıtlı olduğu kütüphaneler zik¬ 
redilmişse de bu eserler henüz ele geçme¬ 
miştir. 
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ŞEYHÎ MEHMED EFENDİ 

(ö. 1144/1731) 

Nakşibendî şeyhi, 
biyografi yazarı ve şair. 

1078 Receb ayı sonlarında (Ocak 1668) 
İstanbul’da doğdu. Dedesi simkeşbaşı 
Mehmed Ağa, babası dönemin şairlerin¬ 
den Simkeşzâde diye tanınan Haşan Fey¬ 
zi Efendi’dir. İlk eğitimini Nakşî şeyhi olan 
babasından aldı. Medrese tahsilini tamam¬ 
layarak Cemâziyelâhir 1096’da (Mayıs 1685) 
Anadolu Kazaskeri Ebûsaidzâde Feyzullah 
Efendi'den mülâzım oldu. Bir süre onun 
tezkireciliğini yaptı ve ardından bazı med¬ 
reselerde görevlendirildi. Bu arada tasav¬ 
vufla ilgilendi. 1690 yılında babasının ölü¬ 
mü üzerine onun yerine Edirnekapı dışın¬ 
da Otakçılar’da bulunan Emîr Buhârî Der- 
gâhı'nın şeyhliğine getirildi. Burada yakla¬ 
şık kırk yıl ders verdi ve postnişinlik yaptı. 
15 Muharrem 1144’te (20 Temmuz 1731) 
vefat eden Mehmed Efendi'nin ölümüne 
“abd-i huceste” ve “zamân-ı hâtime" iba¬ 
releri tarih düşürülmüştür. Mezarı, bu tek¬ 
ke ile Kemalpaşazâde’nin türbesi arasın¬ 
da dergâhın minaresine yakın bir yerde 
babasının mezarı civarındaydı. Gerek tek¬ 
ke gerekse buradaki mezarlar çevre yolu 
yapımı sırasında ortadan kalkmıştır. Çağ¬ 
daşı Sâlim tarafından iyi huylu, edepli, ze¬ 
ki, her şeyin doğrusunu öğrenme ve ger¬ 
çeği yazma hususunda özenli, dünya hır¬ 
sından uzak bir kişi olarak nitelendirilmiş¬ 
tir. Râmiz de onu edebiyat, tarih, şiir ve 
inşâda üstün bir şahsiyet diye tanımlamış¬ 
tır. 

Şeyhî Mehmed Efendi’nin en önemli 
eseri Vekâyiu'l-fuzalû adlı biyografi ki¬ 
tabı olup Nev’îzâde Atâî’nin Hadâiku'l- 
hakâikf nın zeylidir. Eserde “tabaka” ge¬ 
nel başlığıyla 1042-1144 (1632-1731) yılla¬ 
rı arasında yaşayan âlim ve şeyhler hak¬ 
kında bilgi verildikten sonra dönemin şa¬ 
irleri ayrı başlık altında anlatılır ve şiirle¬ 
rinden örnekler verilir. Üç cilt olan eserin 
müellifin bizzat kaleme aldığı ilk iki cildi 
dönemin sadrazamı Nevşehirli Damad İb¬ 
rahim Paşa'ya sunulmuş, Hekimoğlu Ali 
Paşa'nın emriyle oğlunun temize çektiği 
III. cilt I. Mahmud’a takdim edilmiştir. Ve- 
kâyiü'l-fuzalanm telif sebebi, daha ön¬ 
ce Uşşâkizâde İbrâhim Efendi tarafından 
kaleme alınan Zeylü'z-zeyli Atâî adlı ese¬ 
rin beğenilmemesidir. Şeyhî Mehmed Efen¬ 
di bu kitabı tertip bakımından hatalı, bilgi 
yönünden eksik ve itinadan yoksun bul¬ 
muş, kendi zeylini Nev’îzâde’nin bıraktığı 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


82 






ŞEYHÎ MEHMED EFENDİ 


yerden başlatmış ve eserini 1130’da (1718) 
tamamlamıştır. Kitabın adı ebced hesabıy¬ 
la telif yılını verir. Eserinde eş-Şekâ’iku'n- 
nu c mârıiyye müellifi Taşköprizâde, bunun 
mütercimi Mehmed Mecdî Efendi ve özel¬ 
likle "müverrih-i celîlü’l-kadr” diye niteledi¬ 
ği Atâî’yi örnek alan Şeyhî Mehmed Efen¬ 
di her padişah dönemine bir tabaka tah¬ 
sis etmiş ve o dönemin 40 akçelik medre¬ 
selerinden sonraki müderrislerini, tarikat 
şeyhlerini ve seleflerinden farklı olarak şa¬ 
irleri ölüm tarihlerine göre sıralamıştır. Ay¬ 
rıca her padişah döneminin sonuna gö¬ 
revde bulunmuş Kırım hanlarının ve sad¬ 
razamların biyografisini eklemiş; şeyhü¬ 
lislâmları, kaptan-ı deryâları, Rumeli ve 
Anadolu kazaskerleriyle nakîbüleşrafiarı; 
başta İstanbul olmak üzere Ankara, Bağ¬ 
dat, Bosna, Bursa, Diyarbekir, Edirne, Er¬ 
zurum, Eyüp, Filibe, Gence, Halep, Heme- 
dan, Galata, İzmir, Kayseri, Konya, Kudüs, 
Kütahya, Lefkoşe, Manisa, Maraş, Medi¬ 
ne, Mekke, Mısır, Revan, Sakız, Selânik, 
Sofya, Şam, Tebriz, Tire, Tokat, Trablus- 
şam, Üsküdar ve Yenişehr-i Fener gibi yer¬ 
lerde kadılık yapanların listesini vermiş, 
her padişah devrine ait siyasal olayları da 
özetlemiştir. Bunlar arasında vak’anüvis 


tarihlerinde yer almayan 1142 (1729-30) 
yılı olaylarının ayrı bir önemi vardır. Öte 
yandan Şeyhî, Atâî’nin Zeyl-i Şekâik' ın- 
da bulunmayan bazı kişilerin biyografisini 
vermekle selefinin eksiklerini tamamla¬ 
maya çalışmıştır. Bir asır gibi uzun bir dö¬ 
nemin vefeyatını içeren Vekâyiu'l-f uza- 
la da 2058 kişiden söz edilir. Şeyhî eseri¬ 
ni telif ederken yazılı ve şifahî kaynaklar¬ 
dan yararlanmıştır. Yazılı kaynakların en 
önemlisi şeyhülislâm defterleridir. Nitekim 
çağdaşı Sâlim onun doğruyu bulmada çok 
titiz çalıştığını ve özellikle bu defterleri 
kullandığını vurgular ( Tezkiretü’ş-Şu'arâ, s. 
442). Müellif diğer kaynaklarını eserinde 
yer yer zikreder. Bunlardan Cemâleddin 
Hulvî’nin Lemezât'ı Riyâzî Mehmed'in Ri- 
yâzü'ş-şuarâ’sı, başta Ravzatü’l-ebrâr 
olmak üzere Karaçelebizâde’nin bazı eser¬ 
leri, Şeyh Mehmed Nazmi Efendi’nin He- 
diyyetü'l-ihvânî, Naîmâ’nın Târih' inin 
esasını teşkil eden Şârihu'l-Menârzâde’- 
nin meçhul eseriyle Vak'anüvis Râşid Meh¬ 
med Efendi’nin Târih' i isimlerini zikretti¬ 
ği eserlerdir. Kendisinden övgüyle söz et¬ 
tiği Kâtib Çelebi'nin kitaplarından fayda¬ 
landığı da söylenebilir. Babası Haşan Fey¬ 
zi Efendi’den sadece şifahî nakillerde bu¬ 


lunmaz, başta tarih düşürme olmak üze¬ 
re diğer konularda da yararlanır. Her ne 
kadar beğenmese de eserinin 1106 (1694- 
95) yılına kadar gelen kısmı için Uşşâkizâ- 
de’nin Zeylü'z-zeyli Şekâik’ ını kullanır. 
Uşşâkizâde ile Şeyhî arasındaki ifade ben¬ 
zerlikleri her ikisinin aynı kaynakları kul¬ 
lanmış olmasıyla açıklanabilirse de Şeyhî’- 
nin, Uşşâkizâde zeylinin doğruluğuna ka¬ 
naat getirdiği kısımlarından faydalanma¬ 
sını tabii karşılamak gerekir. AtâTnin Zeyl-i 
Şekâik'\ gibi ünlü bir eserin zeyli olması¬ 
na rağmen onun kadar şöhrete kavuşa¬ 
mayan Vekâyiu'l-fmaladan sadece ta¬ 
rihçiler faydalanmamış, ihtiva ettiği yüz¬ 
lerce şair biyografisi dolayısıyla tezkiretü’ş- 
şuarâ müellifleri de eserden yararlanmış¬ 
tır. Sâlim ve halefi Âdâb-ı Zurefâ yazarı 
Râmiz bunlardan sadece ikisidir. Vekâ- 
yiu'l-fuzalâ’nm Türkiye'de ve Türkiye dı¬ 
şındaki kütüphanelerde birçok nüshası var¬ 
dır. Ali Uğur tarafından kısmen yayımla¬ 
nan eser (bk. bibi ), Beyazıt Devlet Kütüp¬ 
hanesi Veliyyüddin Efendi’deki yazmaları 
diğer yazmalarla karşılaştırılıp tamamla¬ 
narak Şekâik-ı Nu'mâniye ve Zeyilleri 
içerisinde bir giriş ve dizinler ilâvesiyle Ab- 
dülkadir Özcan tarafından tıpkıbasım ha¬ 
linde yayımlanmıştır (l-V, İstanbul 1989). 

Şeyhî Mehmed Efendi’ye izâfe edilen 
Takvîmü't-tevârîh Zeyli 1146 (1733) yı¬ 
lına kadar gelir. Ancak Şeyhî, Kâtib Çele- 
bi’nin biyografisinde birçok eseri yanında 
Takvîmü't-tevârîh’ten de söz ettiği hal¬ 
de (Vekâyiu’l-fuzalâ, I, 264) bu esere bir 
zeyil yazdığını söylemez. Eserin nâşiri İb- 
râhim Müteferrika bu hususu kaleme al¬ 
dığı önsözde belirtir. Şeyhî'nin zeyli Tak¬ 
vîmü't-tevârîh' in (İstanbul 1 146) 135-156 
sayfaları arasındadır. Fındıklık İsmet Efen¬ 
di de bu zeyilden bahseder ( Tekmiletü ’ş- 
Şekâik, s. 334). Fakat Şeyhî 1144’te öldü¬ 
ğüne göre İbrâhim Müteferrika son iki yı¬ 
lın olaylarını muhtemelen Vekâyiu'l-luza- 
ia dan yararlanarak esere eklemiştir. Aynı 
şekilde Şeyhî, Kâtib Çelebi’nin Cihannü- 
mâ-yı Atlas Minor'undan söz ettiği hal¬ 
de kendisine izâfe edilen (İsmet, s. 334; Ba- 
binger, s. 293-294) Cihannümâ-yı Avru¬ 
pa'dan bahsetmez. Şeyhî Mehmed Efen¬ 
di’nin ayrıca esmâ-i hüsnâya dair Arapça 
bir manzumesi (Süleymaniye Ktp., İzmir, 
nr. 790/4, vr. 65 b -67 a ), sâkînâme türünde 
bir mesnevisiyle (Atatürk Üniversitesi Ktp., 
M. Seyfettin Özeğe, Agâh Sırrı Levent Yaz¬ 
maları, nr. 12) tevhide dair bir kasidesi (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Hâlet Efendi, nr. 827/22, 
vr. 179-180) ve "Şeyhî” mahlasıyla bazı şi¬ 
irleri vardır. 


Vekayiu’l-fuzalâ'run (Zeyl-i Şekâik) ilk iki sayfası (Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin Efendi, nr. 2361) 
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( ) 

Ahmed el-Ahsâî’nin 

(ö. 1241/1826) 

düşünceleri etrafında teşekkül eden, 
sonraları Keşfiyye olarak da anılan 
Imâmî-Isnâaşerî temelli 
dinî-kelâmî ekol. 

XIX. yüzyıldan itibaren özellikle İran ve 
Irak’ta etkili bir grup haline gelen Şeyhiy- 
ye, kurucusunun ve sonraki liderlerinin din¬ 
den uzaklaşmış kişiler diye suçlanması ve 
İsnâaşeriyye dışına itilmesi sebebiyle dü¬ 
şüncelerini Usûliyye Şîasfyla uzlaştırmaya 
çalışmış ve zaman içinde kendini ayrı bir 
fırkadan ziyade Şîa içinde bir düşünce eko¬ 
lü olarak benimsetmeyi kısmen başarmış¬ 
tır. Şeyhiyye’nin kurucusunun Şeyh Ahmed 
el-Ahsâî olduğu kabul edilir. Bazı Şiî müel¬ 
lifleri tarafından “tercümânü’l-hükemâi’l- 
müteellihîn, lisânü'l-urefâ ve'l-mütekelli- 
mîn, gurerü’d-dehr ve feylesûfü’l-asr” gi¬ 
bi abartılı unvanlarla anılan Ahsâî ( mese¬ 
lâ bk. Hânsârî, I. 88-89) bir grup müellifçe 
de Endonezya taraflarından gönderilmiş 
Batı asıllı bir kişi diye belirtilir (meselâ bk. 
Muhsin Abdülhamîd, s. 49). Kırk yaşına ka¬ 
dar Ahsâ'da kalan, daha sonra Kerbelâ ve 
Necefteki medreselerde öğrenim görerek 
müctehid pâyesini elde eden, bu arada te- 
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osofik metinler, tıp, nücûm, harf, sayı ve 
tılsımlarla ilgili çalışmalar yapan, bilhassa 
imamlar hakkında birtakım rüya, müşa¬ 
hede ve tecrübelerini ortaya koyan Ahsâî, 
imamlardan Kur’an ve hadisleri yorumlama 
konusunda yetki aldığını belirterek asıl bil¬ 
gi kaynaklarının sezgi ve ilham (keşf) oldu¬ 
ğunu söylemiştir (Hüseyin Ali Mahfuz, s. 
9-24). Ahsâî Kazvin'de bulunduğu sırada 
mi’racın, ayrıca vuku bulacak haşrin cisma¬ 
nîliğini reddetmesi ve İlâhî fiillerin imam¬ 
lara tefvîz edildiği konusundaki düşünce¬ 
lerinde İsnâaşeriyye’nin görüşlerine mu¬ 
halefet etmesi yüzünden küfürle itham 
edilmiştir. Ömrünün sonuna doğu hacca 
gitmek üzere yola çıkmış ve Medine ya¬ 
kınlarında vefat ederek Cennetüî-baki'da 
defnedilmiştir (bk. AHSÂÎ). Şeyhiyye, Şîa’- 
nın dinî doktrin ve usulü konularında fark¬ 
lı düşünceler ileri sürenlerin oluşturduğu 
bir ekoldür. Bu düşüncelerin tahlili neti¬ 
cesinde Şeyhiyye’nin, Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî’nin nazarî tasavvuf anlayışı yanında 
Sühreverdî’nin İşrâkı teosofisinden yarar¬ 
lanan İsfahan kökenli hikmet-i İlâhî eko¬ 
lünün gelişmiş şekli olduğu ortaya çıkar. 

Ulûhiyyet. Allah hay, kadîm, bâki ve alim¬ 
dir. O’nun biri zâtî, diğeri muhdes olmak 
üzere iki tür ilmi mevcut olup zâtî ilmi zat¬ 
tan ayrılmaz, muhdes ilmi ise yaratılmış¬ 
lar arasında icra ettiği hususların bilgisi¬ 
dir. Zâtî ve muhdes ayırımı Allah’ın bütün 
sıfatları için uygulanabilir. Buna göre İlâhî 
sıfatlar biri kadîm, diğeri muhdes şeklin¬ 
de ikişer kısma ayrılır. Bir şeyin bilinebil¬ 
mesi için bilenle bilinen arasında benzerli¬ 
ğin olması şarttır. Allah ile insan arasında 
benzerlik bulunmadığından insanın O’nun 
zâtını bilmesi mümkün değildir. Şu halde 
Allah dünyada da âhirette de gözle gö¬ 
rülemez. İrade ve kelâm zâtî değil fiilî sı¬ 
fatlardandır ve hâdistir. Âlemin meydana 
gelişinin sebebi İlâhî iradenin taallukudur. 
Bu düşüncenin sonucu olarak Şeyhiyye’- 
nin, sûfîlerin vahdet-i vücûd ve Allah ile 
mistik birleşme (ittihad) telakkilerini red¬ 
dettiği anlaşılmaktadır. 

Nübüvvet. İnsanlar Allah’ın emir, yasak 
ve tavsiye şeklindeki tebliğlerini doğrudan 
alma imkânına sahip olmadıkları için Ce- 
nâb-ı Hak vahyini seçtiği elçiler vasıtasıy¬ 
la bildirir. Fertlerin ve toplumların ihtiya¬ 
cını karşılamak üzere peygamber gönde¬ 
rilmesi gereklidir. Hz. Muhammed son pey¬ 
gamberdir. Peygamber fizikî görünüm ve 
ahlâk açısından en mükemmel kişidir, ha¬ 
yatı boyunca her türlü günahtan korun¬ 
muş, ulaşılması mümkün olanın ötesinde 
kabiliyet ve sıfatlarla donatılmıştır. Bu üm¬ 
metin peygamberi bütün insanlığa gön¬ 
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derilmiştir. İsrâ ve mi’rac cismanî değil¬ 
dir ve Hz. Muhammed’in misal âleminde¬ 
ki varlığıyla cereyan etmiştir. 

İmamet. Peygamber’den sonra onun ye¬ 
rine geçecek, adına icraatta bulunacak ve 
getirdiği nizamı koruyacak bir halefinin 
bulunması gereklidir. Vasî denilen bu kişi 
peygamberlerin sıfatlarına sahip olup Al¬ 
lah ve Peygamber tarafından tayin edilir, 
ona itaat Allah’a ve resulüne itaat demek¬ 
tir. Allah’ın iradesinden ortaya çıkan ilk 
nur nûr-ı Muhammedi’dir; bundan imam¬ 
ların nuru, imamların nurundan mümin¬ 
lerin nuru zuhur etmiştir. Dolayısıyla imam¬ 
lar yaratılışın vasıtaları, aletleri ve nihaî ga¬ 
yesidir. Onlar mârifetullaha vasıta olma¬ 
larının yanı sıra İlâhî lütfün insanlara ulaş¬ 
ması hususunda da aracılık ederler. Şey¬ 
hiyye’nin bu düşüncesi İsnâaşeriyye Şîası 
tarafından tepkiyle karşılanmış, Allah'a ait 
fiillerin başkasına izâfe edilmesi (tefvîz) 
biçiminde değerlendirilmiştir. Bu zümre, 
imamların kabirlerini ziyaret ederken baş¬ 
ları hizasında değil ayak uçlarında durup 
dua ettiklerinden “Püşt-serî”, İsnâaşerîler 
ise imamların başucunda durdukları için 
“Bâlâ-serî" diye anılmıştır. 

Âhiret. Fizikî âlemle ruhanî âlem ara¬ 
sında bir misal âlemi vardır. Bu âlem, bir 
anlamda berzah âlemiyle aynı olup Ahsâî 
tarafından Süryânîce’den alındığı ileri sü¬ 
rülen Hûrkalyâ / Huvarkalyâ kelimesiyle 
ifade edilir. Fizikî âlemde bulunan her şe¬ 
yin Hûrkalyâ âleminde bir karşılığı mev¬ 
cuttur. Bu sebeple bütün insanlar biri fi¬ 
zikî âlemde, diğeri Hûrkalyâ’da olmak üze¬ 
re iki varlığa sahiptir. 260 (874) yılında 
gaybete giren ve halen yaşamakta olan on 
ikinci imam Muhammed Mehdî el-Mun- 
tazarîn bulunduğu Câbülsâ (Câbülkâ) bel¬ 
deleri Hûrkalyâ âleminde yer almaktadır. 
Cennet ve cehennem de Hûrkalyâ âlemin¬ 
de ortaya çıkacak iyilik ve kötülük tarzın¬ 
daki ferdî hayat şeklinde anlaşılmalıdır. Bu 
düşünceler de Şeyhiyye ile İsnâaşeriyye ara¬ 
sında büyük ihtilâflara yol açmıştır. 

Dördüncü Rükün (er-rüknü’r-râbi’). Şey- 
hiyye'nin kurucusundan ziyade halefleri 
tarafından geliştirilen bu esasa göre tev- 
hid, nübüvvet, imâmet, adi ve meâddan 
oluşan İsnâaşeriyye’nin beş esası adi tev¬ 
hide, meâd da nübüvvete dahil edilerek 
üçe indirilmiş, bunlara Kâzım Reştî ve Mu¬ 
hammed Kerîm Han Kirmânî zamanında 
dördüncü rükün eklenmiştir. Bu da Hûr¬ 
kalyâ’da bulunan imamla fizikî âlemdeki 
insanlar arasında aracılık yapan bir kâmil 
Şiî’nin mevcut olduğu inancıdır. Gâib ima¬ 
mın iradesi onun bu aracıya verdiği tâli- 
matla yerine getirilir. Nücebâ ve nükabâ 
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silsilesinin başında olan bu kişi imamın 
bilgisi ve otoritesi dahilinde faaliyet gös¬ 
terir. Rükn-i râbi' ifadesi kâmil bir Şiî için 
kullanıldığı gibi bazan bir hiyerarşiyi be¬ 
lirtmektedir. Şeyhîler rükn-i râbi' yahut 
bab olarak öncelikle Ahsâî’yi, ondan son¬ 
ra Reştî’yi tanımaktadır. Doktrinin zaman 
içinde gelişmesi ve Şeyhîler’in Şîa ile da¬ 
ha az ihtilâfa düşme gayretleriyle rükn-i 
râbi - tabiri ulemâ topluluğu için kullanıl¬ 
maya başlanmış ve bu mânada “nâibü’l- 
âm” kavramıyla eş anlamlı hale gelmiştir. 

Keşfe Dayanan Bilgi. Şeyhiyye mensup¬ 
ları keşf veya sezgiye dayanan bilginin 
imamların doğrudan bildirmesi ve onların 
tâlimatıyla elde edilebileceğini söyler. Bunu 
desteklemek amacıyla şöyle bir rüya nakle¬ 
dilir: Ahsâî bir gece rüyasında Hz. Hasan'ı 
görmüş. Haşan ağzını onun ağzının üzerine 
koymuş, tükürüğünü tattığında bunun bal¬ 
dan daha tatlı, miskten daha güzel kokulu 
olduğunu hissetmiş, uyanınca kendisinin 
İlâhî mârifet nuruyla kuşatılmış ve Allah’ın 
lutuf ve inâyetiyle bütün ilimleri öğrenmiş 
bulunduğunu farketmiştir (Hüseyin Ali 
Mahfûz, s. 17). İsnâaşeriyye âlimlerinin bilgi 
teorisiyle bağdaşmayan bu düşünce, icti- 
had yöntemini ve diğer aklî metotları uygu¬ 
lamak suretiyle elde edilen bilgileri ortadan 
kaldırdığı için buna karşı mücadeleye gi¬ 
rilmiştir. Kurucusunun keşfe dayanan bil¬ 
giyi benimsemesi dolayısıyla Şeyhiyye da¬ 
ha sonra Keşfiyye olarak da anılmış ve Kâ¬ 
zım Reştî zamanında daha çok bu isimle 
tanınmıştır. Gâib imamın gaybeti üzerin¬ 
den yaklaşık 1000 yıl geçtiğinden o gün¬ 
kü Şiî çevrelerinde hâkim olan milenyum 
inancı ve mehdînin zuhuru düşüncesi Reş- 
tî’de de görülmektedir. Reştî sadece zuhu¬ 
ru müjdelemekle kalmamış, geleceği vaad 
edilen kişinin meclisinde bulunduğunu, 
kendisinin ölümünden sonra onun zuhur 
edeceğini belirterek müstakbel kâmil Şiî’¬ 
nin özelliklerini ortaya koymuştur. Bu du¬ 
rum, Bâbîlik fırkasının kurucusu Mirza Ali 
Muhammed Şîrâzî’nin bab olarak ortaya 
çıkması için gerekli zemini hazırlayacak¬ 
tır. 

Kâzım Reştî halef tayin etmemiş, ölü¬ 
münün ardından Bâbîliğe yönelenler dı¬ 
şında kalan mensupları Kerbelâ'da, Teb¬ 
riz'de, Kirman’da olmak üzere üç gruba 
ayrılmıştır. Kerbelâ'da Mirza Haşan Gev- 
her’e (Molla Muhammed Haşan Karaca- 
dâğî) tâbi olanlar Şeyhiyye içinde önemli 
bir nüfuz kazanmıştır. Bu grubun ileri ge¬ 
lenlerinden biri Mirza Muhammed Hüse¬ 
yin Muhît Kirmânî, diğeri 1878’de öldü¬ 
rülen Ahmed b. Seyyid Kâzım’dır. Grubun 
liderliği daha sonra Molla Muhammed Bâ- 


kır Üskûî’ye ve ardından oğlu Mirza Mû- 
sâ'ya geçmiş, cemaatin liderliği günümüz¬ 
de Küveyt’te yaşayan Ali el-Hâirî’ye intikal 
etmiştir. Bu gruba bağlı Şeyhîler Üskûîler 
diye anılmaktadır. Tebriz Şeyhîleri, aykırı 
görüşlerini bertaraf ederek Usûliyye’ye 
mensup olduklarını belirtmelerine rağmen 
İsnâaşeriyye'nin düşmanlığından kurtula¬ 
mamış, XIX. yüzyılın ortalarında Tebriz’¬ 
de Şeyhîler'e karşı ortaya çıkan hareket¬ 
ler yüzünden Şeyhî ve İsnâaşerî bölgeleri 
birbirinden ayrılmıştır. Tebriz'de Şeyhiy- 
ye’nin liderliğini Hüccetülislâm ve Sikatü- 
lislâm aileleri üstlenmiştir. Başlangıçta ce¬ 
maate hâkim olan Hüccetülislâm ailesinin 
başkanı, Hüccetülislâm Camii’nde imam¬ 
lık görevini yürüten ve Azerbaycan bölge¬ 
sinin dinî lideri olan Molla Muhammed 
Mâmekânî’dir (ö. 1852) Ardından kendi¬ 
sine halef olan üç oğlu Muhammed Hüse¬ 
yin, Muhammed Takı ve Mirza İsmâil ile 
torunu Mirza Ebü’l-Kâsım, Hüccetülislâm 
unvanıyla adı geçen camide imamlık yap¬ 
mış, Ebü’l-Kâsımîn ölümüyle ailenin var¬ 
lığı sona ermiştir. Sikatülislâm ailesinin li¬ 
deri olan Hacı Mirza Şefi - (ö. 1884), Mu¬ 
hammed Mâmekânî gibi Şeyh Ahmed ve 
Kâzım Reştî'nin öğrencisidir. Kendisinden 
sonra oğlu Şeyh Mûsâ ve torunu Mirza 
Ali, Sikatülislâm unvanıyla Tebriz’de lider¬ 
liği yürütmüştür. Mirza Ali zamanında Si¬ 
katülislâm ailesi Hüccetülislâm ailesinin 
nüfuzunu ortadan kaldırarak Tebriz’deki 
Şeyhîler’in çoğuna hâkim olmuştur. Mir¬ 
za Ali, 1912 yılında Tebriz’in Ruslar tara¬ 
fından işgali sırasında gösterdiği direniş 
neticesinde idam edilmesinden dolayı mil¬ 
lî kahraman kabul edilmiştir. 

Şeyhîler’in en önemli grubu. Kaçar aile¬ 
sinden Hacı Muhammed Kerim Han Kir- 
mânî’nin (ö. 1871) liderliğindeki cemaat¬ 
tir. Kerim Han, Kirman ve Belûcistan Va¬ 
lisi İbrâhim Han Zahîrüddevle’nin büyük 
oğlu olup annesi Kaçar Hükümdarı Nâsı- 
rüddin Şah’ın büyük teyzesidir. Çok sayı¬ 
da eser yazan Kerim Han, Şeyhî öğretisiy¬ 
le Usûlî düşüncesini uzlaştırmaya çalışmış, 
usul ve fürûda geleneksel Şîa’dan farklı¬ 
lıkları olmadığı hususunu ısrarla vurgula¬ 
mıştır. Ölümünden sonra cemaatin lider¬ 
liği Serkâr Âgâ unvanıyla anılan aile fert¬ 
lerine intikal etmiştir. Bir ara Muhammed 
Kerîm Han'ın iki oğlu Hacı Muhammed 
Rahîm Han ile Hacı Muhammed Han ara¬ 
sında liderlik çekişmesi olmuş, 1878’de Kir¬ 
man’da yaklaşık bir yıl süren mücadelenin 
ardından Muhammed Rahîm Han’ın sür¬ 
güne gönderilmesiyle mücadele sona er¬ 
miştir. Kirman Şeyhîleri içinde en önemli 
bölünmelerden biri 1901 yılında, liderliğin 


verasetle intikaline karşı çıkan ve kendi¬ 
sinin Hacı Muhammed Han'dan daha bil¬ 
gili olduğunu iddia eden Hacı Mirza Mu¬ 
hammed Bâkır Hemedânî ile ortaya çık¬ 
mıştır. Muhammed Bâkır, Hemedân’da 
otururken Püştserî-Bâlâserî ayaklanması 
yüzünden Nâîn’e göç etmek zorunda kal¬ 
mıştır. Çoğu Hemedan, Nâîn ve İsfahan’¬ 
da bulunan mensupları Bâkırîler olarak 
anılır. Muhammed Han’ın mensupları ise 
Nâtıkiler (Nevâtık) diye bilinmektedir. Hacı 
Muhammed Han’ın 1906 yılında ölümü¬ 
nün ardından kardeşi Hacı Zeynelâbidîn 
Han kendisine halef olmuş, oğlu Hacı Ebü’l- 
Kâsım Han İbrâhimî'nin ardından torunu 
Abdürrızâ Han İbrâhimî liderliği üstlen¬ 
miştir. Abdürrızâ Han’ın İran İslâm Devri¬ 
mi esnasında 26 Aralık 1979 tarihinde Kir- 
man'da öldürülmesi üzerine ailenin lider¬ 
liği sona ermiştir. Yeni lider Basra’da ika¬ 
met eden Seyyid Ali Mûsevî’dir. Muham¬ 
med Kerim Han ve halefleri, Şeyhîlik dü¬ 
şüncesini İsnâaşeriyye’nin prensiplerine ya¬ 
kın bir şekilde açıklamaya çalışmıştır. 1950'- 
de Âyetullah Burûcirdî'nin temsilcisi Âgâ 
Muhammed Tâki Felsefînin Hacı Ebü’l-Kâ- 
sım Han İbrâhimî’ye doktrinle ilgili olarak 
sorduğu yirmi beş soruya onun İsnâaşerî 
düşüncesine uygun cevaplar vermesi üze¬ 
rine Felsefî bu zümrenin niçin bu isimle 
anıldığı konusunda hayrete düştüğünü be¬ 
lirtmiştir. Küçük bir azınlık olarak Şiî dün¬ 
yasında varlığını sürdüren Şeyhîler'in İran'¬ 
da Tebriz, Kirman, Hürremşehir, Abadan, 
Tahran, Mervdeşt, Refsencan, Şîraz ve Zü- 
nuz'da 200.000 civarında, çoğunluğu Bas¬ 
ra'da olmak üzere Irak ve Körfez ülkele¬ 
rinde 300.000 kadar olduğu tahmin edil¬ 
mektedir. Kirman'daki Şeyhîler’in Medre- 
se-i İbrâhîmiyye adında otuz kırk kadar 
öğrencinin okuduğu bir medreseleri, ya¬ 
yınevleri, Basra’daki Şeyhîler’in de dinî öğ¬ 
renim veren medreseleri bulunmaktadır. 
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ŞEYHIZADE 

(ö. 1078/1667) 

Osmanlı âlimi. 

Babası Gelibolulu Şeyhî Mehmed Efen- 
di'ye nisbetle Şeyhîzâde diye şöhret bul¬ 
muştur. Şeyhülislâm Hoca Abdürrahim 
Efendi'nin damadı olduğu için Damad Efen¬ 
di olarak da bilinir. Dedesinin adı Süley¬ 
man'dır. Kardeşi Şeyhîzâde Şerif Mehmed 
Efendi de ulemâdan olup müderrislik yap¬ 
mıştır. Şeyhîzâde Abdurrahman uzun sü¬ 
re Şeyhülislâm Zekeriyyâzâde Yahyâ Efen¬ 
di'nin mülâzemetinde bulundu. 1050 yılı¬ 
nın Rebîülâhirinde (Temmuz 1640) Mer- 
dûmiye Medresesi’ne müderris tayin edil¬ 
di. Şâban 1052'de (Kasım 1642) Şeyhülis¬ 
lâm Hüseyin Efendi Medresesi, Muharrem 
1056’da (Şubat 1646) Kasım Paşa Med¬ 
resesi müderrisliğine nakledildi. Aynı yılın 
şâban (eylül) ayında getirildiği Selânik ka¬ 
dılığından Rebîülâhir 1057'de (Mayıs 1647) 
azledilerek şevval (kasım) ayında Edirne 
kadılığına gönderildi. Rebîülâhir 1058’de 
(Mayıs 1648) Edirne kadılığından azledil¬ 
di ve Safer 1061’de (Şubat 1651) Boyabat 
kazası kendisine arpalık olarak verildi. Şev¬ 
val 1065'te (Ağustos 1655) İstanbul kadı¬ 
sı oldu. Şâban 1066’da (Haziran 1656) yi¬ 
ne azledilip Balıkesir kazası arpalık olarak 
verildi. Receb 1071'de (Mart 1661) ikinci 
defa İstanbul kadılığına getirildi. Şevval 
1072’de (Mayıs 1662) Anadolu kazasker¬ 
liğine tayin edildi. Şevval 1073’te (Mayıs 
1663) emekli oldu ve kendisine Hezargrad 
kazası arpalık olarak verildi. Cemâziyelev- 
vel 1076'da (Kasım 1665) ikinci defa Ana¬ 
dolu kazaskerliğine ve Muharrem 1077’- 
de (Temmuz 1666) Rumeli kazaskerliğine 
getirildi. Aynı yılın şâban ayında azledile¬ 
rek Tırlova ve Sahrâ kazaları arpalık ola¬ 
rak verildi. Rebîülevvel 1078'de (Ağustos 
1667) vefat etti ve Edirnekapı dışındaki 
Emîr Buhârî Tekkesi'nin civarında defne¬ 
dildi. Mezarının Kemalpaşazâde’nin meza¬ 
rının yakınlarında bulunduğu belirtilir. Me¬ 
zar taşında, “Bir gedâ çıktı dedi târîhin / 
Rabbenâ kıl makamını cennet” tarih beyti¬ 
nin yazılı olduğu kaydedilir. Şeyhîzâde Ab- 
durrahman'ın özellikle fıkıh bilgisi yanın¬ 


da üstün ahlâkıyla tanındığı belirtilir. Ma¬ 
lının üçte birini vasiyet ederek Hüsrev Bey 
Mescidi’ni camiye çevirmiştir. 

Şeyhîzâde Abdurrahman’ın MecmaVl- 
enhur fî şerhi Mülteka'l-ebhur adlı meş¬ 
hur eseri İbrâhim b. Muhammed el-Ha- 
lebî’ye ait kitabın şerhi olup şârihin laka¬ 
bına nisbetle Dâmâd ismiyle tanınmıştır. 
Eserin girişinde Şeyhî Mültekanm muh¬ 
telif şerhlerinin yapıldığını, ancak bunlar¬ 
dan bazılarının çok kısa olup anlaşılama¬ 
dığını, bazılarının ise çok uzun olduğunu 
kaydederek yeterince izahat vermekle bir¬ 
likte fazla ayrıntıya girmeyen bir şerh ka¬ 
leme almayı hedeflediğini belirtir. Gelenek¬ 
sel şerh usulünün takip edildiği eserde 
Hanefî mezhebine ait görüşlerin yanında 
zaman zaman diğer mezheplerin görüşle¬ 
rine de işaret edilir. I. cildi 14 Zilkade 1070 
(22 Temmuz 1660), II. cildi 19 Cemâziyelâ- 
hir 1077 (17 Aralık 1666) tarihinde Edirne’¬ 
de tamamlanmıştır. Mültekanm en yay¬ 
gın şerhlerinden olan Mecma c u'l-enhur 
Osmanlı döneminin temel fıkıh metinleri 
arasında önemli bir yere sahiptir. Mecel¬ 
lenin hazırlanmasında sıkça başvurulan 
kaynaklardan olup Mecelledeki 270 mad¬ 
denin tamamen ve yaklaşık seksen mad¬ 
denin kısmen Mültekâ ve Mecmacu'l- 
enhur dan alındığı belirtilmektedir (Has, 
A Study of İbrahim al-Halabi, s. 337-345; 
DİA, XXXI, 551). Eserin müstakil halde ve 
HaskelTnin ed-Dürrü'l-müntekü adlı Mül¬ 
tekâ şerhiyle birlikte birçok baskısı yapıl¬ 
mıştır (meselâ: I-1I, İstanbul 1240, 1241, 
1252, 1264, 1273, 1287, 1292, 1300, 1310, 
1329; Kahire 1298; nşr. Halîl tmrân el- 
Mansûr, 1-IV, Beyrut 1419/1998). 

Kaynaklarda bazı eserlerin isim benzer¬ 
liğinden dolayı Şeyhîzâde Abdurrahman'a 
nisbet edildiği görülmektedir. Serkîs ve Zi- 
riklî tarafından kendisine izâfe edilen, son¬ 
raki kaynaklarda ve bazı kütüphane kata¬ 
loglarında bu şekilde kaydedilen (Serkîs, II, 
1170-1171; MuCcemü’l-mahtûtâti’l-meucû- 
de, II, 773; DİA, XXVIII, 174), Mâtürîdîler 
ile Eş'arîler arasındaki ihtilâflı akaid ko¬ 
nularının ele alındığı Nazmü'l-ferâ’id ve 
cemCu'l-fevâ’id, Bafra müftüsü Şeyhzâ- 
de Abdürrahim b. Ali el-Amâsî’ye aittir ( Os¬ 
manlI Müellifleri, 1, 334; Özel, s. 132). Bu 
eserin matbu nüshalarında da (İstanbul 
1288; Kahire 1317) müellifin adı Abdürra¬ 
him b. Ali Şeyhzâde diye kaydedilmiştir. Yi¬ 
ne Şeyhîzâde Abdurrahman'a nisbet edi¬ 
len Şerhu Kaşîdeti’l-Bürde (Abdullah Mu¬ 
hammed el-Habeşî, I, 465) ve Haşiye alâ 
Envâri't-tenzîl (a.g.e., 1, 330) Şeyhzâ¬ 
de Muhyiddin Mehmed Kocevî’ye (ö. 950/ 
1543) aittir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Keşfü’z-zunûn, II, 1815; Uşşâkizâde İbrâhim, 
Zeyl-i Şekâik (nşr. H. J. Kissling), Wiesbaden 1965, 
s. 335-336; Şeyhî, Vekâyiu’l-fuzalâ, I, 118-119, 
340-341; Sicill-i Osmânî, III, 314; Osmanlı Mü¬ 
ellifleri, I, 334; Serkîs, Mu'cem, II, 1170-1171; He- 
diyyetüi-'arifin, I, 549; Ziriklî, el-A'lâm (Fethul- 
lah), III, 332; Şükrü Selim Has, A Study of İbrahim 
al-Halabi with Special Reference to the Multaqa 
(doktora tezi, 1981), Oniversity of Edinburgh, s. 
241-245, 337-345; a.mlf., “Mülteka’l-ebhur”, 
DİA, XXXI, 550-551; Ali Uğur, The Ottoman ‘Ule¬ 
ma in the mid-17th Century: an Analysis of the 
Vakâ’i‘üi-Fuzalâ of Mehmed Şeyhi Ef., Berlin 
1986, s. 313-314; Ahmet Özel, Hanefi Fıkıh Âlim¬ 
leri, Ankara 1990, s. 113, 115, 132; Sâlihiyye, el- 
Mu'cemü’ş-şâmil, III, 425-426; Abdullah Muham¬ 
med el-Habeşî, Câmi'u’ş-şürûh uel-havâşi, Ebû- 
zabî 1425/2004, I, 330, 465; III, 1842-1843; Mu'- 
cemü’l-mahtûtâti'l-meucûde fi mektebâti İs¬ 
tanbul veÂnâtûli (haz. Ali Rıza Karabulut), (bas¬ 
kı yeri ve tarihi yok), II, 773; Yusuf Şevki Yavuz, 
“Mâtürîdiyye”, DİA, XXVIII, 174. 

H Tahsİn Özcan 

r h 

ŞEYHO, Luvîs 

(3^*^ o-ijJ) 

Rızkullâh b. Yûsuf b. Abdilmesîh 
b. Ya'küb Şeyho el-Yesûî 
(1859-1927) 

Arap edebiyatına dair 
çalışmalarıyla tanınan 
Cizvit papazı. 

5 Şubat 1859'da Mardin’de doğdu. Pa¬ 
paz olduktan sonra Luvîs Şeyho (Louis Che- 
ikho) diye tanındı. Dokuz yaşlarında iken 
Beyrut’a giderek büyük kardeşiyle birlik¬ 
te öğrenim gördü. 1874’te Katolikliğin bir 
kolu olan Cizvit mezhebine girdi. Bu mez¬ 
hebin Beyrut yakınlarındaki Gazîr’de bu¬ 
lunan mekteplerinde okudu. Daha sonra 
ruhbanlık tahsilini ilerletmek için Avrupa’¬ 
ya gidip dört yıl Fransa'da kaldı. Burada 
Arapça, Fransızca, Latince ve Yunanca öğ¬ 
rendi. Lübnan’a dönünce Beyrut'taki Ciz¬ 
vit ortaokulunda ders verdi, Saint Joseph 
Üniversitesi’nde İlmî çalışmalar yaptı. İn¬ 
giltere, Fransa, İtalya ve Avusturya gibi ül- 


Luvîs Şeyho 
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kelerdeki kütüphanelerle Hindistan'dan, 
Dımaşk, Musul, Halep, Bağdat gibi yöre¬ 
lerden Arapça, Farsça, Süryânîce ve Türk¬ 
çe nâdir yazma eserleri istinsah ederek ve¬ 
ya satın alarak topladı. el-Mektebetü’ş-Şar- 
kıyye adıyla büyük bir kütüphane kurdu. 
Buradaki yazma eserlerin sayısı 3000’e 
ulaşıyordu. 1894’te Avrupa seyahatinden 
Beyrut'a döndükten sonra kendini Arap di¬ 
li ve edebiyatı çalışmalarına verdi. 1897’- 
de el-Meşrik dergisini kurarak ölümüne 
kadar neşriyle meşgul oldu. Beyrut’ta ölen 
Luvîs Şeyho, Şam el-Mecmau’l-ilmiyyüT- 
Arabî üyesiydi. 

C. Hechai'me’nin Bibliographie analy- 
tique du Pere Louis Cheikho adlı ese¬ 
rinde tesbit ettiğine göre Şeyho’nun Hı¬ 
ristiyanlık ile Arap dili ve edebiyatı saha¬ 
larında yazdığı kitap ve makalelerle neş¬ 
rettiği eserlerin sayısı 2750’yi bulmakta¬ 
dır. Luvîs Ma’lûf, A. Salhânî, öğrencisi H. 
Lammens ve J. B. Belot gibi Beyrut’taki 
diğer meslektaşları ile beraber Arap uya¬ 
nış (nehda) edebiyatının önemli temsilci¬ 
leri arasında yer alan Şeyho, Ştfarâ'ü'n- 
Naşrâniyye'de ve diğer eserlerinde İmru- 
ülkays, Nâbiga ez-Zübyânî ve Amr b. Kül- 
sûm gibi putperest, Meymûn b. Kays el- 
A’şâ ve Züheyr b. Ebû Sülmâ gibi Hanîf şa¬ 
irleri hıristiyan sayması dolayısıyla eleşti¬ 
rilmiştir. Ömer Ferruh da Luvîs Şeyho ve 
Circîs Ken’ân gibi bazı yazarların çalışmala¬ 
rını “çürük temel üzerine kurulmuş bo¬ 
zuk eserler” diye nitelemiştir (DİA, XXXIV, 
60-61). 

Eserleri. A) Telifleri. 1. c İlmü'l-edeb. 
Meânî, beyân, bedî\ aruz ve hitâbete dair¬ 
dir (Beyrut 1881, 1908). 2. M ecâni'l-edeb 
ti hadâtikı'l-'Arab. Ünlü Arap edip ve şa¬ 
irlerine ait edebî parçaları içeren bir an¬ 
tolojidir. Aslı altı küçük cilt halinde olan ese¬ 
rin 1 ve II. ciltlerinde kolay ve yalın inşâ ör¬ 
nekleri, 111 ve IV. ciltlerinde orta düzeyde¬ 
ki inşâ örnekleri, V ve VI. ciltlerinde yük¬ 
sek düzeyde inşâ örnekleri yer alır. Konu¬ 
lara göre düzenlediği eserinin mukaddi¬ 
mesinde bunun daha önce bir benzerinin 
yapılmadığını ifade eden müellif hareke¬ 
lemeyi tefsir ve şerh yapmakla eşdeğer¬ 
de gördüğünden bütün eserlerinde oldu¬ 
ğu gibi bu antolojiyi de tam harekeli şekil¬ 
de tertip etmiştir (I-IX, Beyrut 1882-1883, 
1985, 1986, 1989). Luvîs Şeyho eserini Şer- 
hu Mecâni'l-edeb adıyla dört ciltte şer- 
hetmiştir. İlk defa 1882’de Beyrut'ta ya¬ 
yımlanan şerhin 1928’e kadar on altı bas¬ 
kısı yapılmıştır. 3. Mirkâtü'l-Mecânî. Kü¬ 
çük öğrenciler için hazırlanmıştır (Beyrut 
1884, 1896-1898). 4 . Nüzhetü't-tarf ti 
muhtaşari'ş-şarf (Beyrut 1885). 5. Ma c - 


rizü’l-hutûti'l^Arabiyye (Beyrut 1885, 
1895). 6. Muhtasar ti'ş-şarf (Beyrut 1886). 
7 . el-Hulâşatü'n-Naşrâniyye (Beyrut 
1885) 8. c İlmü'l-edeb. Ünlü Arap yazar¬ 
larına ait makaleler koleksiyonudur (Bey¬ 
rut 1888). 9 . Şu^arâ’ü'n-Naşrâniyye. 1 . 
cildi Câhiiiye döneminde, II. cildi İslâmi¬ 
yet’ten sonra yaşamış hıristiyan şairlerin 
biyografilerini ve şiirlerinden örnekleri kap¬ 
sar (1-II1, Beyrut 1890-1891). 10 . Riyâzü'l- 
edeb ti merası şevâ c iri'l- c Arab. Eserde 
eski kadın şairler hakkında bilgilere, riva¬ 
yetlere ve onlara nisbet edilen şiirlere yer 
verilmiştir (Beyrut 1897). 11 . Nebze ti ter- 
cemeti ve teâlîti Ebi'l-Ferec el-ma c rûf 
bi'bni'l- c İbrî ( Beyrut 1898). 12 . İntikâdü 
kütübi "Târihi âdâbi’l-luğati'NArabiy- 
ye" ve “Tabakâti'l-ümem". Corcî Zey- 
dân’m adı geçen eserleriyle Târîhu't-te- 
meddüni'l-İslâmî' sine müellifin yaptığı 
eleştirileri kapsar (Mecmtfatü intikâdi kü¬ 
tübi Zeydân içinde, Kahire 1320). 13 . el- 
Ahdâşü'l-kitâbiyye ve't-teşâbühü'n- 
Naşrâniyye. Câhiiiye şairlerinden bazı¬ 
larının Hıristiyanlık’la ilgili sözlerini içerir 
(Beyrut 1904). Luvîs Şeyho’nun diğer eser¬ 
leri de şunlardır: Esbâbü't-tarab ti nevâ- 
diri'NArab (Beyrut 1906); Atrebü'ş-şPr 
ve atyebü’n-neşr (Beyrut 1907, 1914); 
Makâlât felsefiyye kadîme li-ba c zı 
meşâhîri felâsifeti'NArab (Beyrut 1908, 
1911; Kahire 1985); Târîhu'l-âdâbi'NAra- 
biyye fi'l-karni't-tâsi c c aşer (Beyrut 1908- 
1910, 1924-1926, 1991); et-Tevârîhu'n- 
naşrâniyye fi'l- c Arabiyye ( el-Meşrik, XII 
|Beyrut 1909], s. 481-506); es-Sırrü'l-ma- 
şûn ti şFati'l-farmasûn (Beyrut 1910); en- 
Naşrâniyye ve âdâbühâ beyne c Arabi'l- 
Câhiliyye (Beyrut 1912, 1919-1923); Ca- 
talogue raisonne des manuserits de la 
Bibliotheque Orientale de Beyrouth 
(Beyrut 1913-1926); Tefnîdü't-tezvîr li- 
Muhammed Tâhir et-Tinnîr (Beyrut 
1913); Makâlât dîniyye li-ba c zı meşâhî- 
ri'l-ketebeti'n-naşârâ mine'l-karni’t-tâ- 
si c ile'l-karni'ş-şâlişe c aşere (2. bs., Bey¬ 
rut 1920); et-Tâ’ifetü'l-Mârûniyye ve'r- 
rehbâniyyetü'l-Yesû c ıyye ti’l-karney- 
ni's-sâdise c aşere ve's-sâbfa ‘aşere 
(Beyrut 1923); Kitâbü'l-Mahtûtâti’NAra- 
biyye li-ketebeti'n-Naşrâniyye (Beyrut 
1924, 2000); Beyrût: Târîhuhâ ve âşâru- 
hâ (Beyrut 1926, 1927, 1993); Târîhu'l- 
ûdâbi'NArabiyye fi'r-rub c i'l-evvel mi- 
ne'1-karni'Niştin (Beyrut 1926); M ecmû c a 
min şi c ri Ebi'l- c Atâhiye fi'l-medîh ve'r- 
rişâ 5 ve ’l-hicv ve ’l-vaşf ve ’l-emşâl (Ebü 7- 
‘ Atâhiye: Müntehabât şfriyye) (Beyrut 
1927, 1931, 1950); 'Ulemâ’ü'n-Naşrâniy- 
ye fi'l-İslâm 622-1300 (nşr. Camille Hec- 


hai'me, Beyrut 1983); Makâlât felsefiy- 
ye li-meşâhîri'l-müslimîn ve'n-naşâ- 
râ (3. bs., Kahire 1985); Târîhu fenni't-tı- 
bâ c a fi'l-meşrik (2. bs., Beyrut 1995); Dî- 
vânü'l-Hansâ 5 (Beyrut 1305/1888); Enî- 
sü'l-cülesâ 3 ti şerhi Dîvâni'l-Hansâ 3 
(Beyrut 1896). 

B) Neşirleri. Ebû Mansûr es-Seâlibî, Fık- 
hü'l-luğa ve sırrü'l- c Arabiyye (Beyrut 
1885); Abdurrahman el-Hemedânî, el-El- 
fâzü'l-kitâbiyye (Beyrut 1885, 1898); el- 
Envârü'z-zâhiye ti dîvâni Ebi'l- C Atâhi¬ 
ye (Beyrut 1886, 1887, 1888, 1909, 1914); 
Hatîb et-Tebrîzî, Kenzü'l-huffâz ti Kitâbi 
Tehzîbi'l-elfâz (Beyrut 1896-1898); İbnü’s- 
Sikkît, el-Elfâz (Beyrut 1897); Dîvânü'l- 
Hırnık (Beyrut 1897, Riyâzü’l-edeb fime- 
râşîşevâ c iri’l-' : Arab içinde); İbn Sînâ, Kitâ- 
bü's-Siyâse (Kahire 1900); Kelîle ve Dim- 
ne (en eski yazma nüshasına dayanılarak 
yapılan bu neşirde garîb kelimeler açık¬ 
lanmış, metin tamamıyla harekelenmiştir) 
(Beyrut 1904, 1905, 1923, 8. bs., 1969); Ebû 
Zeyd el-Ensârî, Kitâbü'l-Matar (Beyrut 
1905), Kitâbü'l-Hemz (Beyrut 1911); Lut- 
fî Paşa, Âsafnâme (Beyrut 1911); Dîvâ- 
nü's-SemeVel (el-Meşrik, Xll/3 |Beyrut 
1909|, s. 161-178 vd. ; Beyrut 1909, 1920); el- 
Bulğa ti şüzûri'l-luğa (kadîm lügat risa¬ 
leleri koleksiyonu, A. Haffner’le birlikte, 
Beyrut 1908, 1914); İbnü’l-Ekfânî, Nuha- 
bü'z-zehâ’ir ti ahvâli (ma c rifeti)'l-cevâ- 
hir (el-Meşrik, XI 11908], s. 751-765); Dî- 
vânü Selâme b. Cendel et-Temimî (el- 
Meşrik, XIll/3 11910|, s. 171-190; Beyrut 
1910, 1920); Buhtürî, el-Hamâse (Beyrut 
1910, 1967); Sâid el-Endelüsî, Tabakâtü'l- 
ümem (Beyrut 1912; Kahire, ts.; Necef 
1387); Ali b. îsâ el-Usturlâbî, el-Usturlâb 
ve keyfiyyetü istPmâlihî (Beyrut 1913, 
el-Meşrik, XVI (1913], s. 29-46); İbn Dürüs- 
teveyh, Kitâbü'l-Küttâb (Beyrut 1921, 
1927); Saîd b. Bıtrîk, et-Târîhu’l-mecmîY 
(L. Şeyho v.dğr., I-1I, Paris 1906-1909; Bey¬ 
rut 1906-1909); Fârâbî, es-Siyâsetü'l-me- 
deniyye (Beyrut 1902; DİA, XII, 157); Hu- 
neyn b. İshak, Fi'd-Dav’i ve hakikatih 
( el-Meşrik , II 1 1899], s. 1105-1113), Ri- 
sâle ti keyfiyyeti idrâki'd-diyâne (nşr. 
ve Fr. trc. Orientalische Studien IGieszen 
1306, s. 283-290] Luvîs Şeyho'nun çalış¬ 
malarına dair geniş bilgi için bk. Hecha- 
ime, Bibliographie analgtique, tür.yer.). 
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H Süleyman Tülücü 

r n 

ŞEYHOGLU 

(ö. 817/1414 [?]) 

Kenzu1-kiiberâ adlı eseriyle tanınan 
Osmanlı nesir yazarı ve şairi. ^ 

803 (1401) yılında yazdığı Kenzü'l-kü- 
bera da altmış iki yaşında olduğunu söy¬ 
lediğine göre 741’de (1340) doğmuş olma¬ 
lıdır. Adı Mustafa'dır. Tezkireci Sehî Bey 
ve onu tekrarlayan birçok müellif Şeyhoğ- 
lu’nu Şeyhî’nin yeğeni Cemâli ile karıştır¬ 
mış, Türk ve Batılı araştırmacılar tarafın¬ 
dan asırlarca tekrarlanan bu yanlış 1926’- 
da Türk Edebiyatı Nümûneleri adlı eser¬ 
de (s. 193) düzeltilmiştir (bk. bibi.). Hur- 
şîdnâme' sinde yer alan bazı beyitlerden 
Şeyhoğlu’nun soyunun hem anne hem ba¬ 
ba tarafından “ulu kişiler”e dayandığı öğre¬ 
nilmekte ve diğer eserlerinden de “Şeyhoğ- 
lu” mahlasını bu sebeple kullandığı anla¬ 
şılmaktadır. Bazı şiirlerinde ise “İbn Şeyhî” 
mahlası yer almaktadır. İyi bir tahsil gö¬ 
rerek Arapça ve Farsça öğrenen Şeyhoğ- 
lu, Hurşîdnâme' nin bazı beyitlerine göre 
gençliğinde zevku safaya dalarak içkiye 
müptelâ olmuş, ancak sonraları bunlar¬ 
dan tövbe etmiştir. Önceleri Germiyan sa¬ 
rayında nişancılık ve defterdarlık hizme¬ 
tinde bulundu. Mehmed Bey ve Süleyman 
Şah devirlerini idrak etti. Ayrıca gençli¬ 
ğinden itibaren Paşa Ağa b. Hoca Paşa'- 
nın himayesini gördü ve ihsanlarına nâil 
oldu. Hurşîdnâme' yi Germiyan Beyi Sü¬ 
leyman Şah adına yazmaya başladıysa da 
onun ölümü üzerine eseri Yıldırım Baye- 
zid'e takdim ederek hükümdarın çevresi¬ 
ne girdi. Bu durum, Şeyhoğlu Mustafa ile 
Sadreddin Şeyhoğlu’nun aynı kişi olması 
ihtimalini kuvvetlendirmektedir. Nitekim 


Zeynep Korkmaz müellifin bir adının da 
Sadreddin olduğunu bazı delillere dayana¬ 
rak ileri sürmüştür (bk. bibi ). Şeyhoğlu’¬ 
nun 1401 yılından sonraki hayatı hakkında 
bilgi yoktur. Son eseri olan Kenzü’l-kübe- 
rö’da Yıldırım Bayezid’e geniş yer ayırıp 
onu örnek hükümdar göstermesinden An¬ 
kara Savaşı’ndan önce Osmanlı sarayında 
bulunduğu neticesi çıkarılabilir. Abdülvâ- 
si Çelebi’nin 817'de (1414) yazdığı Halîl- 
nâme deki, “Bu Kadıoğlu övse şâhı muh¬ 
kem / Düşer Şeyhoğlu’na kim ola epsem” 
beytinden hareketle onun bu tarihte ha¬ 
yatta bulunduğu söylenebilir. İsmail Hak¬ 
kı Uzunçarşılı, Şeyhoğlu Mustafa’nın 816 
(1413) yılında vefat ettiğini belirtir (Os- 
manlı Tarihi, I, 526). Kabrinin nerede ol¬ 
duğu belli değildir. 

Şeyhoğlu Mustafa âlim ve sanatkâr kim¬ 
liğiyle dikkat çekmektedir. Fakat çağda¬ 
şı şairlerden Ahmedî onu kendisine rakip 
görerek beğenmez, hatta şiirlerinin çe¬ 
viri olup bir kısmının intihale dayandığını 
söyleyerek onu küçümser. Ancak Şeyhoğ¬ 
lu, eserlerinin herkes tarafından okunup 
anlaşılmasını amaç edinen bir sanatkâr¬ 
dır ve bundan dolayı didaktik yönü ağır 
basmaktadır. Kenzü’l-kübera nın açık ve 
samimi dili daha sonra gelişecek olan Türk 
nesrine temel teşkil etmiştir ve Sinan Pa- 
şa’yı müjdelemektedir. Bazı şiirleri vezin, 


kafiye, söyleyiş ve akıcılık bakımından XVI. 
yüzyılın gelişmiş şiirine benzer niteliktedir. 
Şiirlerinde aşk konusunu en içli şekilde iş¬ 
leyen, güzeller ve güzellikler için uygun ifa¬ 
deler bulan Şeyhoğlu Mustafa sanat ga¬ 
yesi gütmekle birlikte halk diliyle yazmış, 
Türkçe'yi en doğal biçimde kullanmaya ça¬ 
lışmış, şiiriyle daha sonraki şairleri etkile¬ 
miş, eserlerinde halk tabirlerine ve atasöz- 
lerine geniş yer vermiş ve eserlerini Türk¬ 
çe yazmakla övünmüştür. Şeyhoğlu’nun ne¬ 
sir ve şiir dili Darîr'den üstündür. Daha çok 
dönemin şairlerinden Ahmed-i Dâî ile ben¬ 
zerlik gösterir. Bir divanı olmayan Şeyhoğ¬ 
lu’nun Hurşîdnâme'sinüe yirmi üçü ga¬ 
zel olmak üzere otuz altı manzumesi yer 
almaktadır. 

Eserleri. 1. Merzübânnâme Tercüme¬ 
si. Mensur hikâye ve masallardan oluşan, 
Kelîle ve Dimne türü bir eserdir. İlk mü¬ 
ellifi Mâzenderanlı Merzübân b. Rüstem 
olup eseri Sa’deddin Verâvînî yeniden ka¬ 
leme alarak Azerbaycan Atabeği Ebü’l- 
Kâsım Rebîbüddin’e ithaf etmiş, Şeyhoğ¬ 
lu kitabı Germiyan Beyi Süleyman Şah’ın 
emriyle Türkçe’ye çevirmiştir. Aslı dokuz 
bölüm (bab) olan eserin tercümesine Şey¬ 
hoğlu bir bölüm daha ekleyerek eserinin 
adını Düstûr-ı Şâhî koyduğunu belirtmiş¬ 
tir. Kitabı bir dil incelemesiyle birlikte ya¬ 
yımlayan Zeynep Korkmaz (Marzubânnâ- 


Şeyhoğlu'nun Merzübânnâme Tercümesi' nin unvan sayfasıyla son sayfası (Bibliotheca Regia Berolinensis) 
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ŞEYHÜLBELED 


me Tercümesi, Ankara 1973) Farsça ve 
Türkçe metinleri karşılaştırarak Şeyhoğ- 
lu'nun tercümede bazı hikâyeleri atladığı¬ 
nı tesbit etmiştir. Merzübânnâme Ter¬ 
cümesinden ilk defa söz eden A. Zajac- 
kovvski eserin Varşova Üniversitesi İslâm 
Eserleri Kütüphanesi’ndeki nüshasını ta¬ 
nıtmıştır. 1944 yılında II. Dünya Savaşı sı¬ 
rasında yanan bu nüsha dışında eserin tek 
yazması Berlin Devlet Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunmaktadır. Altmış dokuz yaprak olan bu 
nüshanın baş tarafı eksiktir (Türklük, 1/1 
11939], s, 6). 2. Hurşîdnâme (Hurşîd ü Fe- 
rahşâd). 789'da ( 1387) kaleme alınan 7903 
beyitlik bu mesnevi bir aşk hikâyesidir. Mü¬ 
ellif bu eserinde çağdaşı bazı yazarlar gibi 
nazım dili olarak Türkçe’nin elverişsizliğin¬ 
den uzun uzun şikâyet eder. Şeyhoğlu, "Ki 
Türkî nazm edem bir hoş hikâyet / Arab’- 
dan nitekim oldu rivâyet” derse de Arap¬ 
ça kaynaklarda böyle bir hikâyeye rastlan¬ 
maz. Birbirini görmeden âşık olan Mağrib 
padişahının oğlu Ferahşâd ile Acem Şahı 
Siyâvuş'un kızı Flurşîd’in rakipler yüzün¬ 
den çıkan engeller dolayısıyla geçirdikleri 
maceraların ve bunların sonunda kavuş¬ 
malarının anlatıldığı eserde kişiler İslâmî 
bir hüviyete sahiptir. Şeyhoğlu mesnevi¬ 
sinde örf ve âdetlere, saray teşrifatına ge¬ 
niş yer vermiş, benzer aşk mesnevilerinde 
olduğu gibi eserini kahramanlarının ağzın¬ 
dan söylediği gazellerle süslemiştir. Hur¬ 
şîdnâme Flüseyin Ayan tarafından neşre¬ 
dilmiştir (bk. bibi ). 3. Kâbûsnâme Tercü¬ 
mesi. Şeyhoğlu’nun Germiyan Beyi Süley¬ 
man Şah'ın emriyle Kâbûsnâme 'yi Fars¬ 
ça'dan Türkçe’ye çevirdiği Kahire Devlet 
Kütüphanesi'nde (eski Hidîviyye) bulunan 
bir yazmadan anlaşılmaktadır (Korkmaz, 
TDAYBelleten [1966], s. 270-271). 4. Ken- 
zü’l-küberâ ve mehekkü’l-ulemâ. Ha- 
yatının sonlarına doğru Paşa Ağa b. Hoca 
Paşa adına kaleme aldığı, siyaset ahlâkı¬ 
na dair bu eserinde müellif, Germiyan ve 
Osmanlı saraylarındaki tecrübelerini ak¬ 
tarırken bu alanda yazılan diğer kitaplar¬ 
dan da faydalanmıştır. Şeyhoğlu şeriatın 
unutulduğunu, büyüklerin yoluna uyulma¬ 
dığını ve âlimlerin sustuğunu görerek ese¬ 
rini yazma ihtiyacı duyduğunu belirtir. Eser¬ 
de peygamberlerden ve geçmiş padişah¬ 
lardan örnekler verilmiş, devlet idaresiyle 
ilgili terim ve deyimler kullanılmıştır. Os- 
manlılar'm bir taraftan Avrupa’ya açıldığı 
fetihler devrinde, diğer taraftan Ankara 
Savaşı’nın eşiğine gelindiği bir zamanda 
kaleme alınan Kenzü'l-küberâ, Yûsuf Has 
Hâcib’in Kutadgu Bilig inden sonra yazıl¬ 
dığı bilinen ikinci siyasetnâme olması ya¬ 
nında devlet ve toplum idaresiyle ilgili ver¬ 


diği bilgiler açısından kuruluş devri için 
önemli bir kitaptır. Dört bölüm (bab) ha¬ 
linde yazılan eserin "Padişahlar ve beyler 
gidişinde" başlığını taşıyan birinci bölü¬ 
münde padişahın kendi arzularına uyma¬ 
ması, işleri hak fermanına göre yürütme¬ 
si, tebaasını gözetmesi, ilme önem verme¬ 
si, zalimleri zulümlerinden, fâsıkları Aşkla¬ 
rından menetmesi gerektiği belirtilir. İkin¬ 
ci bölüm, “Padişahların sîretlerinde ve ha¬ 
letlerindeki her taifeyle ne resme muame¬ 
le etmek gerek ve cemî-i halka nicesi şef¬ 
kat göstermek gerek”, üçüncü bölüm “Ve¬ 
zirlerin ve kalem ehlinin ve nâiblerin revi- 
şin beyan eyler", dördüncü bölüm “Ulemâ 
revişinde müftülerden ve kadılardan ve 
vâizlerden” başlıklarını taşımaktadır. Son 
bölümde ilimlere dair bir tasnife yer ve¬ 
rilmiştir. Eserin bundan sonraki kısmın¬ 
da “tenbih”ler bulunmaktadır. Şeyhoğlu 
toplum içinde yer alan “güzîn, nârin, nâ- 
zenin, şerif ve zarif” birkaç taife sayesin¬ 
de devlet ve milletin ayakta durduğunu 
belirtmektedir. Kitabını herkesin okuyup 
okutmasını isteyen müellif eserinin telif ol¬ 
duğunu söylemekle birlikte Necmeddîn-i 
Dâye’nin Mirşâdü'l- C ibâd ’ından tercüme 
edildiğini ileri sürenler vardır. Orhan Şaik 
Gökyay da eseri çeviri diye zikretmiştir. 
Kitabın aslının Necmeddîn-i Dâye’nin ese¬ 
rinden alındığı, fakat müellifin Germiyan 
ve Osmanlı saraylarındaki tecrübe ve mü¬ 
şahedeleriyle zenginleştirilip geliştirildiği 
söylenebilir. Eserdeki şiirlerin büyük bir 
kısmı Hurşîdnâme ’den aktarılmış, bazıla¬ 
rı ise Elvan Çelebi, Gülşehrî, Hoca Dehhâ- 
nî. Hoca Mesud, Mevlânâ Celâleddîn-i Rû¬ 
mî ve Yûsuf Meddâh gibi şairlerden alın¬ 
mıştır. Dil özellikleri bakımından Eski Ana¬ 
dolu Türkçesi’nin önemli bir metni olan 
eserin transkripsiyonlu metni, edebiyat ve 
dil açısından yapılan bir incelemeyle birlik¬ 
te Kemal Yavuz tarafından yayımlanmış¬ 
tır (bk. bibi.). 
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ŞEYHÜLBELED 

( aUİ £x,wj ) 

Kahire’cle şehir idaresinden sorumlu 
Memlûk beylerinin unvanı. 

Bu tabir, XVIII. yüzyılda Kahire’de ida¬ 
reyi ellerinde tutan güçlü Memlûk beyle¬ 
rinin unvanı olarak ortaya çıkmıştır. Şey- 
hülbeledlik şehir halkını temsil eden, dev¬ 
letin aldığı kararların uygulanmasında, ver¬ 
gi dağıtımı ve toplanmasında aracı rol üst¬ 
lenen şehir kethüdâsına benzer bir görev 
iken daha sonra idarede söz sahibi olan 
Memlûk beyleri için kullanılmıştır. Bu un¬ 
van Osmanlı resmî belgelerinde XVIII. yüz¬ 
yıl ortalarına kadar geçmez. 931 (1524) ta¬ 
rihli Mısır kanunnâmesinde beylerbeyine 
yardım eden ve eyaletin mâliyeye dair iş¬ 
lerine bakan nâzır-ı emvâlin yardımcısı sı¬ 
fatıyla şehremininin adına rastlanır. Şeh¬ 
remini başyardımcısı olduğu nâzır-ı emvâ¬ 
lin yetkisi altındaki malî işleri görür ve tef¬ 
tişini gerçekleştirirdi. Bunlardan bazıları 
nâzır-ı emvâlliğe terfi ederdi. Muhteme¬ 
len bu görev zaman içerisinde genişlemiş 
ve güçleri artan yerli Memlûk beylerinin 
eline geçmiştir. Bu beylere emîr-i Mısr, ke- 
bîrü’l-kavm, kebîrü’l-beled dendiği ve bu¬ 
radan hareketle şeyhülbeled unvanının or¬ 
taya çıktığı belirtilir. 

Şeyhülbeledliğin Mısır’da Memlûk bey¬ 
lerinin edindiği en yüksek görev haline gel¬ 
mesi ve devlet tarafından bunun resmî- 
leştirilmesi, XVIII. yüzyılın ortalarında ger¬ 
çekleşmiştir. Nitekim 1138 (1726) ve 1143 
(1730) yıllarına ait Osmanlı fermanlarında 
bu unvanın kullanılmaması ve sonradan 
ortaya çıktığı için (bid at) yasaklanması 
istenmiştir. Ancak 1159'da (1746) Osman¬ 
lI merkezî idaresinin şeyhülbeledliği emîr-i 
haclıkla birlikte kullanmaya başladığı dik- 
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kati çeker. Bu pâyeye Memlûk beyleri ara¬ 
sında en güçlü olanlar yükselmiştir. Hi¬ 
yerarşide şeyhülbeledin hemen ardından 
emîr-i hac gelirdi. Devlet kademesinde et¬ 
kin konuma yükselebilmek için şeyhülbe- 
led ve emîr-i hac arasında sürekli çatışma¬ 
lar olmuştur. Şeyhülbeledlerden biri öldü¬ 
ğünde Memlûk nizamının bir devamı olan 
şeyhülbeledlik için Memlûk beyleri arala¬ 
rında mücadeleye başlar, bunlardan biri 
galip gelerek şeyhülbeled oluncaya veya 
aralarında bir anlaşmaya varıncaya kadar 
bu mücadele devam ederdi. İş başına ge¬ 
çenler kendi taraftarlarını öne çıkarıp des¬ 
tekçilerine menfaat sağlar, muhalifleri¬ 
ni uzaklaştırır ve hapse attırırdı. 1172’de 
(1758) öldürülen Sabuncu lakaplı Kazdağ- 
lı Hüseyin Bey’in yerine geçen Bulutkapan 
Ali Bey “hoşdaş" denilen adamlarını sür¬ 
günden getirtip onlara yeniden görevler 
dağıtmıştı. Kahire’nin reisi konumundaki 
şeyhülbeledin etki alanı sadece Kahire’yi 
değil bütün Mısır bölgesini kapsayacak bir 
genişlikteydi. Mısır'daki Arap kabilelerinin 
ona itaat etmesi bu gücün taşradaki yan¬ 
sımaları açısından son derece önemliydi. 
Güçlerini giderek arttıran şeyhülbeledler 
diğer Memlûk beyleri üzerinde otorite ku¬ 
rup Osmanlı valisini sembolik bir görevli 
haline getirmiştir. 

Şeyhülbeled olarak anılan ilk Memlûk 
beyi XVIII. yüzyılın birinci yarısında Çerkez 
Muhammed Bey’dir. Yüzyılın ikinci yarısı¬ 
na doğru güçlü bir konuma gelen Kazdağ- 
lılar bu unvanı kullanmıştır. Osmanlı tarih¬ 
çisi Şem'dânîzâde, Koca Râgıb Paşa'nın Mı¬ 
sır valiliği sırasında Kazdağlı Hüseyin Bey’i 
şeyhülbeled diye anar. En çok tanınan şey¬ 
hülbeled ise Mısır'a tamamıyla hâkim olan 
ve Osmanlı idaresine baş kaldıran Bulut¬ 
kapan Ali Bey'dir. Şeyhülbeledlik Kahire’- 
de 1798'de Fransız işgaline kadar varlığı¬ 
nı sürdürmüştür. Fransızlar’ın Mısır’a gir¬ 
mesi üzerine şeyhülbeled İbrâhim ve Mu- 
rad beyler kaçmış, böylece şeyhülbeledlik 
makamı sona ermiştir. Mısır’da Osmanlı 
döneminde köylerin yerel reisine de şey¬ 
hülbeled denilmekteydi. 
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ŞEYHÜLHAREM 

( ) 

Mescid-i Harâm ile Mescid-i Nebevi de 
ders veren tanınmış âlimlere, 
buralarda görev yapan 
hizmetlilerden sorumlu kişilere, 
ayrıca Mekke ve Medine’nin 
yönetimini üstlenen 
kimselere verilen unvan. 

Dinî bakımdan sahip oldukları kutsallık 
ve saygınlık dolayısıyla ‘‘Harem’’ diye anı¬ 
lan Mekke ve Medine şehirlerindeki dinî ve 
kültürel hayat yine Harem olarak bilinen 
Mescid-i Harâm ve Mescid-i Nebevî'de şe¬ 
killeniyor, burada ders veren, İlmî kudret¬ 
leri ve şöhretleriyle temayüz etmiş âlim¬ 
lere şeyhülharem unvanı veriliyordu. Bil¬ 
hassa dinî ilimler alanında otorite sayılan 
ve bu unvanı alan ilk âlimlere Mescid-i Ha- 
râm’da rastlanır. Zehebî, İlmî faaliyetleriy¬ 
le şöhret kazanan sahâbîlerden sonra Mes- 
cid-i Harâm’da Mücâhid b. Cebr (ö. 103/ 
721), Atâ b. Ebû Rebâh ve Kays b. Sa’d’ın 
şeyhülharem unvanı taşıdıklarını ve bu ge¬ 
leneğin kendi zamanında yalnız başına bu 
unvanı taşıyan İbn Cüreyc ile (ö. 150/767) 
sürdüğünü kaydeder (A'/âmü'n-nüöe/â 1 , 
VI, 332). Abbâsîler döneminden itibaren 
Mescid-i Harâm’daki İlmî faaliyetleri Ab- 
dülazîz b. Ebû Revvâd, Abdullah b. Yezîd 
el-Adevî, Abdülmecîd el-Mekkî, Hallâd b. 
Yahyâ, Saîd b. Mansûr, Ebû Saîd İbnü’l- 
A’râbî, İbn Ebû Ömer, Ebû Ca’fer es-Sâiğ, 
Meyyânişî ve İbnü’l-Husrî gibi şeyhülha¬ 
rem unvanı almış âlimler yönlendiriyordu. 
Bunlar sadece ders vermekle kalmıyor, baş¬ 
ta hac olmak üzere Mekke’deki dinî faali¬ 
yetlerin aslına uygun biçimde yapılması¬ 
na öncülük ediyor, Mekke Haremi, Kâbe 
ve Mescid-i Harâmîa ilgili düzenlemeler on¬ 
ların onayına sunulduktan sonra yürürlü¬ 
ğe konuluyordu. Dört yıl boyunca Mekke’¬ 
ye Abbâsî hac kafilesinin gelememesi yü¬ 
zünden yenilenemeyen ve çıkan fırtınada 
hasar gören Kâbe’nin örtüsünü 644 (1246) 
yılında Yemen nâibi değiştirmek istemiş, 
o sırada şeyhülharem olan Afîfüddin İbn 


Menaa, Kâbe’ye ancak halifenin göndere¬ 
ceği örtünün giydirilebileceğini söyleyerek 
buna izin vermemiş ve bulduğu ödünç pa¬ 
rayla eski örtüleri ıslah ederek yirmi bir ge¬ 
ce örtüsüz kalan Kâbe’yi örtmüştür (Ebü’l- 
Fidâ İbn Kesîr, XIII, 183). 

Mescid-i Nebevî’de ders veren âlimle¬ 
rin şeyhülharem unvanı almaları Mescid-i 
Harâm’a göre daha geç tarihlerde gerçek¬ 
leşmiştir. Bunun sebebi, Medine Haremi’- 
ne mahsus ibadet ve kuralların bulunma¬ 
masının yanı sıra Mekke Haremi’ndeki gi¬ 
bi bazı fiillerin yasaklanmamış olmasıdır. 
Eyyûbîler döneminden itibaren Mescid-i 
Nebevî’de ders veren âlimlere de şeyhül¬ 
harem unvanı verilmesi yaygınlaşmış, Mek¬ 
ke ve Medine'de kadılık görevine getirile¬ 
cek kimseler bunların arasından seçilmiş¬ 
tir. Mekke'de şeyhülharemlik makamına 
yükselen Muhibbüddin et-Taberî’nin şöh¬ 
retini duyan Yemen Resûlî Sultanı el-Me- 
likü’l-Muzaffer onu Mekke kadılığına tayin 
etmiş ve Yemen’e davet ederek kendisin¬ 
den bir süre hadis dersi almıştır. Muham¬ 
med b. Ömer el-Kurtubî ve Medine tarihi¬ 
ne dair eserleriyle tanınan Semhûdî gibi 
âlimlerin yanı sıra Mekke ve Medine müf¬ 
tüsü olarak ün kazanan Beşîr b. Hâmid ez- 
Zeynebî, Medine’de şeyhülharem unvanı¬ 
nı taşıyan âlimlerin en meşhurlarıdır. 

Eyyûbîler dönemiyle birlikte şeyhülha¬ 
remlik görevi önce Medine’de, ardından 
Mekke’de İdarî bir anlam ifade etmeye 
başlamıştır. 557’de (1162) Nûreddin Mah- 
mud Zengî tarafından ihdas edilen, Mes- 
cid-i Nebevî’de yapılacak hizmetler için ha¬ 
dım görevlendirme uygulamasını sürdüren 
Selâhaddîn-i Eyyûbî bunların başına şey¬ 
hülharem unvanıyla Bedreddin el-Esedî’yi 
getirmiş, bundan sonra şeyhülharem Ey- 
yûbîler’in Medine’deki İdarî ve siyasî oto¬ 
ritesini temsil eden en önemli görevli sa¬ 
yılmıştır (Şemseddin es-Sehâvî, 1, 384). 
Eyyûbîler zamanındaki uygulama Mem- 
lükler devrinde sürdürülmüştür. Emirlik 
ve kadılıktan sonra “meşîhatü’l-harem” adı 
verilen kurumun başına merkezî otorite¬ 
nin tayin ettiği görevli, Mescid-i Nebevî'- 
deki hadımlar başta olmak üzere bütün 
görevlilerin reisi kabul ediliyordu (Kalka- 
şendî, XII, 254). XIV. yüzyılın başından iti¬ 
baren Medine’de şeyhülharemin etkinliği 
giderek artmış ve Osmanlı hâkimiyetine 
kadar şehir tek yetkili kabul edilen şey¬ 
hülharem veya nâibleri tarafından yöne¬ 
tilmiştir (Ârif Abdülganî, s. 265 vd.). Eyyû¬ 
bîler ve Memlükler devrinde Mekke'de gö¬ 
revlendirilen şeyhülharem ise (nâibülharem) 
sadece Mescid-i Harâm’daki en üst yetkili 
sayılıyor ve bunun görevlerini Mekke ka- 
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dışı da yerine getirebiliyordu. Memlükler’- 
den itibaren Kudüs’te vali veya nâiblerden 
başka şeyhülharem veya nâzırü’l-harem 
adı verilen bir görevli bulunuyordu (Ebü'l- 
Yümn el-Uleymî, II, 40, 269, 275). 

OsmanlIlar, Haremeyn’e hâkim olunca 
İdarî yapıda herhangi bir değişiklik yap¬ 
mamış, Mısır’a bağlı Cidde eyaleti ve Ha¬ 
beş beylerbeyiliğiyle Harem-i şerifin işle¬ 
rini üstlenen Mekke şeyhülharemliğini te¬ 
sis etmiştir. Mekke’de Osmanlı otoritesi, 
merkezî hükümetin tayin ettiği şeyhülha- 
remle her yıl Mısır'dan gönderilen askerî 
birlik tarafından, mahallî otorite ise Os¬ 
manlI sultanının muvafakatiyle göreve ge¬ 
len Mekke emirleri vasıtasıyla temsil edi¬ 
liyordu. Medine’de de Osmanlı otoritesini 
merkezî hükümetin tayin ettiği şeyhül- 
haremle ordu kumandanı temsil ediyor 
ve bazan bu iki görev tek kişinin uhdesin¬ 
de bulunabiliyordu. Osmanlı padişahlarının 
Medine’deki temsilcisi olan şeyhülharem 
özellikle Mescid-i Nebevî’ye dair işlerden 
sorumluydu. Bunun yanında Mahmud Çe- 
lebi’nin 946'da ( 1539) Medine surlarını ye¬ 
nilemesinde görüldüğü gibi şehirle ilgili 
konularla da uğraşıyordu (Ârif Abdülganî, 
s. 328). XVIII. yüzyıla kadar Cidde sancak 
beyliğiyle Mekke şeyhülharemliği birlikte 
tevcih edilirken 1701'den itibaren müsta¬ 
kil olmaktan çıkarılan Habeş eyaleti Cidde 
sancağı ile birleştirildiğinden Habeş bey- 
lerbeyileri aynı zamanda şeyhülharemliği 
de yürütmeye başlamıştır. Aynı yüzyılda 
Cidde eyaleti valisi Habeş beylerbeyi ve 
Mekke şeyhülharemi unvanlarıyla anılıyor, 
Mekke ve Medine ile birlikte Habeş eya¬ 
letine bağlı Sevâkin ve Masavva’ı da yöne¬ 
tiyordu. Sekiz yıl süren bir mücadelenin so¬ 
nunda Vehhâbîler'i Hicaz’dan çıkaran Meh- 
med Ali Paşa'nın oğulları İbrâhim Paşa ile 
Tosun Paşa, vezir rütbesiyle bir süre Cid¬ 
de sancağı ile beraber Habeş eyaleti valili¬ 
ği ve Mekke şeyhülharemliğine tayin edil¬ 
mişlerdi (BA, Cevdet-Dahiliye, nr. 55, 2704; 
nr. 61, 10782; nr. 75, 3745). Tosun Paşa ve 
İbrâhim Paşa Mekke yanında Medine şey¬ 
hülharemliğini de üstlenmişlerdi (Ârif Ab¬ 
dülganî, s. 405-407). Büyük devletlerin ara¬ 
ya girmesiyle Mısır meselesinin halledilme¬ 
sinden sonra (1840) Hicaz tekrar Bâbıâli’- 
nin kontrolüne geçince Medine şeyhülha¬ 
remi öne çıkmıştır. 1864 tarihli Vilâyet Ka- 
nunu'na göre vilâyete dönüştürülen Hicaz’¬ 
da Mekke eyalet merkezi olurken sancak 
haline getirilen Medine eskiden olduğu gi¬ 
bi şeyhülharemliği de uhdesinde bulundu¬ 
ran bir muhafızın idaresine bırakılmıştır. 
21 Muharrem 1284 (25 Mayıs 1867) tarihli 
hükme göre Mekke ve Medine şeyhülha- 


remlikleri yeniden ayrılmış ve Medine şey¬ 
hülharemliğine Emin Paşa getirilmiştir (BA, 
A.MKT. MHM, nr. 382/93, 388/31). 1869’- 
da yapılan yeni bir düzenlemeyle Medine’¬ 
de şeyhülharemlik ve muhafızlık görevleri 
birbirinden ayrılmıştır. Vilâyet Kanunu'nun 
yürürlüğe girmesinden sonra şeyhülharem 
tarafından üstlenilen görevlerin bir kısmı¬ 
nı Mekke’de kurulan belediye teşkilâtı üst¬ 
lenmeye başlamış ve dinî işlerde şeyhül- 
haremin yanında Mekke müftüsü ve geç 
dönemde ortaya çıkan Harem-i şerif mü¬ 
dürleri söz sahibi olmuştur. 

Osmanlı idaresinin yerleşmesinde önem¬ 
li katkıları olan şeyhülharemler kadılık se¬ 
viyesine ulaşmış ulemâ arasından tayin 
edilirdi. Bununla birlikte özellikle Medine 
şeyhülharemleri saray ağalarından seçil¬ 
diği gibi daha sonra bu görev askerî mü¬ 
şir ve feriklere de verilmiştir ( Mir’âtü’l- 
Haremeyn, I, 76). Medine şeyhülharemi ve¬ 
zir rütbesindeydi. Bazı durumlarda Me¬ 
dine ile ilgili işlerde Mekke şeyhülharemi 
yetkili kılınırdı. Düzenli maaşları olan şey¬ 
hülharemler İlmî faaliyetleri yönlendirir, 
ihtiyaç sahiplerini tesbit eder ve bunlara 
tahsisat ayrılmasını teklif ederdi (BA, Cev- 
det-Maarif, nr. 71, 3508). Medine'de harem 
ağaları genellikle şeyhülharemliği kendi te¬ 
kellerine almaya çalışmıştır. 20 Muharrem 
1012 (30 Haziran 1603) tarihli bir emirde, 
Budin sınır boylarında sefer hazırlıkları ya¬ 
pan Osmanlı ordusunda ordu şeyhliğine 
tayin edilen Ebûbekir Efendi'ye zafer ka¬ 
zanıldığı takdirde şeyhülharemlik verile¬ 
ceği ifade edilmiştir (BA, Cevdet-Askerî, 
nr. 644, 27091). Vezirlikten azledilen Halil 
Hamîd Paşa'nın Mekke'ye, XVIII. yüzyılın 
ikinci yarısından itibaren Osmanlı Devleti’- 
ni uzun süre uğraştıran Buşetli ailesinin 
son temsilcisi Mustafa Paşa’nın Medine’¬ 
ye şeyhülharem olması örneklerinde gö¬ 
rüldüğü gibi merkezden uzaklaştırılmak is¬ 
tenen kişilere de bu görev veriliyordu. Me¬ 
dine şeyhülharemlerinin ilk dönemlerde gö¬ 
rev süreleriyle ilgili herhangi bir kısıtlama 
yoktu. Sonraki devirlerde genellikle dört 
yıl görev yapmışlarsa da bu süreyi doldur¬ 
madan azledilenlere de rastlanır. Şeyhülha- 
remlerin Arapça bilmesi gerekli olduğun¬ 
dan bazan yapılan tayinler bu sebeple ip¬ 
tal ediliyordu. Ayrıca hacı kafilelerinin Me¬ 
dine veya Mekke’de problemlerle karşılaş¬ 
maları yüzünden merkeze yapılan şikâyet¬ 
ler dolayısıyla azledilenler olmuştur. Şey¬ 
hülharem unvanının tevcihi Osmanlılar’dan 
sonra da sürmüştür. Günümüzde Mes- 
cid-i Harâm’da ve Mescid-i Nebevî’de gö¬ 
rev yapan başimamların unvanları arasın¬ 
da şeyhülharem de yer almaktadır. 
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ŞEYHÜLHİND 

(bk. MAHMUD HAŞAN DİYÛBENDÎ). 

r n 

ŞEYHÜLİSLÂM 

( ) 

Osmanlılar’da ilmiye teşkilâtının 
başındaki âlimin unvanı. 

Sözlükte “yaşlı kimse, reis, bilge” anlam¬ 
larındaki şeyh ile İslâm kelimesinden olu¬ 
şan şeyhü'l-İslâm tabiri, İslâm dünyasın¬ 
da önde gelen ulemâ ve sûfîlere verilen 
bir şeref unvanı olarak X. yüzyılın ikinci ya¬ 
rısında ortaya çıkmış, daha sonra "âlimle¬ 
rin en kıdemlisi, reisi” mânasını kazanarak 
bir unvan halinde kullanılmıştır. XI. yüz¬ 
yılda Horasan’da Şâfiîler'in başındaki âlim 
şeyhülislâm unvanıyla anılırdı. Zamanla ke¬ 
limenin kullanımı yaygınlaşmış, Memlük- 
ler'de fetvaları ile şöhret bulan fıkıh âlim¬ 
lerinin şeref unvanı olmuş, bir nevi dinî re¬ 
is şeklinde anlaşılmıştır. 1300 yıllarına doğ¬ 
ru ise tanınmış müftüleri nitelemiştir. Bu 
şekliyle İslâm dünyasında yaygın biçimde 
yer almış. Evliya Çelebi de şehirleri tasvir 
ederken buralardaki fetva verme yetkisine 
sahip müftüleri şeyhülislâm diye anmış- 
tır. Özellikle Orta Asya’da ve Çin’de önem¬ 
li şehir merkezlerinde şeyhülislâm olarak 
nitelendirilen âlimlerin fetva yanında med¬ 
reseleri teftiş etme, okutulacak dersleri 
belirleme, icâzet verme ve kadıya yardım 
etme gibi görevleri bulunmaktaydı. İran’¬ 
da ise şeyhülislâmlık Osmanlılar’a benzer 
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şekilde resmî bir mahiyet kazanmış, Safe- 
vîler döneminde dinî mahkemenin reisine 
bu unvan verilmiş ve sadrüssudûr tara¬ 
fından tayin yapılan bir makam olmuştur. 
Şeyhülislâmlığın dinî bir müessese haline 
gelişi OsmanlIlar devrinde gerçekleşmiş¬ 
tir. Osmanlılar'da şeyhülislâmlığın kuruluş 
tarihi ve bu makama ilk defa kimin tayin 
edildiği konusunda farklı görüşler ileri sü¬ 
rülmüştür. Uzun yıllar Bursa kadılığı ya¬ 
pan Molla Fenârî’nin 828'de (1425) Bursa 
müftülüğüne tayin edilmesi genellikle Os- 
manlılar’da müftülük ve şeyhülislâmlığın 
başlangıcı kabul edilmiştir. Ancak bunu, 
XVI. yüzyılda bütün ilmiye teşkilâtını tem¬ 
sil ve kontrol eden şeyhülislâmlık kurumu 
ile özdeşleştirmek doğru değildir. Aslında 
şeyhülislâm unvanı İstanbul müftüsü için 
kullanılmış ve devletin XVI. yüzyıl başların¬ 
da geçirdiği siyasî ve bürokratik değişimin 
rolüyle önemi artmıştır. “Müftilenâm” da 
denilen şeyhülislâmların makamı zamanla 
meşihat ve meşîhat-ı İslâmiyye şeklinde 
de anılmıştır. XVII. yüzyılda şeyhülislâmlık 
yahut meşihat siyasî nüfuzu daha da artan 
bir kurum hüviyetine bürünmüş, ardından 
sürekli gelişmiş, hizmetli sayısı artmış, XIX. 
yüzyıldaki İdarî düzenlemeler sırasında şey¬ 
hülislâmlar kabine üyesi olmuştur. 

Şeyhülislâmlığın 1425'te mütevazi bir 
fetva makamı olarak ortaya çıktığı fikri ge¬ 
nel kabul görmüştür. Oldukça erken bir 
tarihte kazaskerlik kurulmuşken ve Bur¬ 
sa kadılığı mevcutken ayrıca dinî-hukukî 
bir makam olarak müftülüğün ortaya çık¬ 
masında 1420'li yılların dinî, siyasî ve ide¬ 
olojik faktörlerinin etkisinin bulunduğu an¬ 
laşılmaktadır. Bir taraftan Fetret devrin¬ 
den sonra yeniden toparlanmaya çalışıldı¬ 
ğı, diğer taraftan bazı Râfizî hareketlerin 
ve diğer gelişmelerin görüldüğü bir dö¬ 
nemde siyasî ve İdarî otoritenin dışında 
dinî itibara sahip bir İlmî rütbenin ortaya 
çıkışı dikkat çekicidir. 836 (1433) yılında II. 
Murad’ın huzuruna kabul edilen Bertran- 
don de la Broquiere’in papa konumunda 
olan “büyük halife’’den söz etmesi müf¬ 
tülüğün önemli bir mevki halini aldığını 
gösterir. XV. yüzyılda Molla Fenârî, Fah- 
reddîn-i Acemî, Molla Abdülkerim Efendi, 
Molla Hüsrev, Molla Gürânî gibi âlimler II. 
Murad ve Fâtih Sultan Mehmed dönem¬ 
lerinde müftülük makamında bulunmuş¬ 
tur. Ancak devrin kroniklerinde bunlar¬ 
dan şeyhülislâm diye söz edilmez. Bu du¬ 
rum ulemâ arasında fetva yetkisini haiz 
müftünün şahsıyla kaim bir unvan olduğu¬ 
nu ortaya koyar. Ancak Fâtih Sultan Meh- 
med’in teşkilât kanunnâmesinde şeyhülis¬ 
lâmın ulemânın reisi sayıldığı yolundaki ifa¬ 


de, eğer söz konusu ibare metne sonra¬ 
dan eklenmemişse bu unvana resmî bir 
nitelik kazandırmış olmalıdır. 

XVI. yüzyıl başlarında Zenbilli Ali Efen- 
di’nin II. Bayezid ve Yavuz Sultan Selim 
devrindeki yirmi üç yıllık (1503-1526) dö¬ 
nemi şeyhülislâmın yetki ve sorumluluk¬ 
ları açısından bir dönüm noktasıdır. Önem¬ 
li açılımların gerçekleştiği bu devirde şey¬ 
hülislâmlar bazı yeni sorumluluklar yük¬ 
lenmiştir. Meselâ II. Bayezid’in İstanbul’¬ 
da inşa ettirdiği medresede şeyhülislâm¬ 
ların ders vermesi şart koşulmuş, ayrıca 
Beyazıt Külliyesi'nin nezâreti de onlara ve¬ 
rilmiştir. Şeyhülislâm makamının etkili bir 
konum kazanmasıyla ilgili rivayetlerde Zen¬ 
billi Ali Efendi öne çıkarılmıştır. Onun Yavuz 
Sultan Selim’in bazı idari ve siyasî karar¬ 
larını tasvip etmeyerek sert tepki göster¬ 
diği, Selim’in bunların dünyevî işler sayıl¬ 
dığı, müftünün sadece dinî meselelerde 
yardımda bulunması gerektiği şeklinde¬ 
ki sözlerine karşı çıkıp padişahların hem 
dinlerini hem dünyalarını gözetmenin şey¬ 
hülislâmın başlıca vazifesi olduğunu belirt¬ 
tiği kaydedilmiştir. Kaynaklarda bu hadi¬ 
se şeyhülislâmlık açısından yeni bir anla¬ 
yışın ve değişimin habercisi şeklinde yo¬ 
rumlanmıştır (Mecdî, s. 284-286). Zenbilli 
Ali Efendi’den sonra şeyhülislâmlık yapan 
Kemalpaşazâde ve Sâdî Çelebi bu görev¬ 
leri esnasında devrin çok yoğun geçen olay¬ 
larına fetvalarıyla, önerileriyle yeni açılım¬ 
lar sağlayıp şeyhülislâmlığın itibarını art¬ 
tırmışlardır. Fikirleri, görüşleri, hatta mi¬ 
zacı sebebiyle hakkında ciddi tartışmalar 
cereyan eden ilk şeyhülislâm Çivizâde Muh- 
yiddin Mehmed Efendi'dir (ö. 954/1547). 
Onun alışılagelmiş sisteme muhalif fetva¬ 
lar vermesi azline yol açmış olmalıdır. Çi- 
vizâde'nin Muhyiddin İbnü’l-Arabî, Mevlâ- 
nâ Celâleddîn-i Rûmî gibi mutasavvıfları 
eleştirmesi, para vakfı (vakf-ı nükûd) me¬ 
selesine karşı çıkması, abdestte mest üze¬ 
rine mesh yapılması konusundaki sert mu¬ 
halefeti tartışmalara yol açmış ve başta 
Ebüssuûd Efendi olmak üzere birçok âlim¬ 
le fikir ayrılığına düşmüştür. 0 sırada Ru¬ 
meli kazaskeri olan Ebüssuûd Efendi, ön¬ 
ceki fakihlerin görüşlerine aykırı bulduğu 
Şeyhülislâm Çivizâde'nin bazı fetvalarını Dî- 
vân-ı Flümâyun'a getirerek İlmî açıdan red¬ 
detmiştir. Bu gelişmeleri takip eden Kanû- 
nî Sultan Süleyman vezirlere emir verip bu 
konuları görüşmek üzere ulemâyı toplan¬ 
tıya çağırmalarını istemiş, devrin âlimleri 
sonuçta Çivizâde’yi hatalı bulmuş, böylece 
Çivizâde görevden azledilen ilk şeyhülislâm 
olmuştur. Ebüssuûd Efendi'nin şeyhülis¬ 
lâmlığı sırasında meşihat kurumunda bü¬ 


rokratik açıdan bazı gelişmeler meydana 
gelmiş, onun yaklaşık otuz yıl süren şey¬ 
hülislâmlığı bu müessesede derin izler bı¬ 
rakmıştır. Zaman zaman devlet işlerinde 
şer’î hukuka aykırı gördüğü uygulamalara, 
"Nâ-meşrû nesneye emr-i sultânî olmaz” 
diyerek karşı çıkmakla birlikte fetvaların¬ 
da genellikle devletin temel siyasî prensip¬ 
lerini destekleyen bir taraf dikkati çeker. 
Böylece kurumun siyasal otoriteyle olan iliş¬ 
ki ağının niteliği de belirlenmiştir. 

XVI. yüzyılın ortalarında idari görevleri 
artan şeyhülislâmlar yüzyılın sonlarında 
devletin siyasî kararlarında vezîriâzamiar- 
la eş bir rol üstlenmişlerdir. XVII. yüzyılda 
devlet teşkilâtı ve saltanat kurumunda 
meydana gelen değişim ve zaaf ilmiye 
mesleğini ve onun başındaki şeyhülislâm¬ 
lığı da etkilemiş, Şeyhülislâm Hocazâde 
Mehmed Efendi ulemâ hiyerarşisini koru¬ 
ma ve tayinleri elinde tutma mücadelesi 
vermiştir. Onun bu yetki konusunda ve¬ 
zirlerle olan tartışmaları yeni bir dönüşü¬ 
mün habercisi olacaktır. Bu durum vezî- 
riâzamla şeyhülislâmın yetki çatışmasını 
zaman içinde körükleyecektir. Askerî züm¬ 
relerin iktidarda söz sahibi olduğu, padi¬ 
şahların hal’edildiği bu dönemlerde şey¬ 
hülislâmların durumu giderek farklılaş¬ 
mıştır. XVIII. yüzyılın başlarında 1703 ve 
1730 isyanlarında şeyhülislâmların siyase¬ 
te karışması kurumun önemli itibar kay¬ 
bına uğramasına yol açmıştır. XIX. yüzyıl¬ 
da Vak‘a-i Flayriyye’den (1826) sonra şey¬ 
hülislâmın ve İlmiyenin gücü azalmaya baş¬ 
lamış, Tanzimat dönemi ve II. Meşruti¬ 
yetin ardından bu durum daha açık hale 
gelmiştir. 

Osmanlı tarihi boyunca şeyhülislâmlık 
makamına tayin konusu padişahla vezîri- 
âzamı doğrudan ilgilendiren bir özellik ta¬ 
şımıştır. İlmiye mesleğinin belirgin duru¬ 
ma geldiği XVI. yüzyılda şeyhülislâmların 
tayini, belli bir tahsil ve kariyere sahip olan 
ilim erbabı arasından sadrazamın arzı ve 
padişahın tasdikiyle gerçekleşiyordu. Bu 
dönemde Rumeli kazaskerliğinden şeyhü¬ 
lislâmlığa geçiş âdet halini almıştı. Daha 
önceki dönemlerde ise tanınmış bir âlimin 
kazaskerlikten, kadılıktan, hatta müderris¬ 
likten müftülüğe getirildiği görülmüştür. 
Nitekim Molla Fenârî müderris ve Bursa 
kadısı iken müftü olmuş, Fahreddîn-i Ace¬ 
mî de Edirne'de müderrislikten müftülü¬ 
ğe getirilmiştir. Zenbilli Ali Efendi müder¬ 
rislikten azledildiği sırada 1503’te müftü 
ve yeni yapılan İstanbul Beyazıt Medrese¬ 
sine müderris tayin edilmiş, daha önce 
kazaskerlik yapmış olan Kemalpaşazâde 
1526’da müderrislikten müftülüğe nakle- 
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dilmiştir. Doğrudan Rumeli kazaskerliğin¬ 
den bu makama tayin edilen ilk âlim Ebüs- 
suûd Efendi'dir. Böylece Rumeli kazasker¬ 
liğinden meşihata geçme uygulaması baş¬ 
lamıştır. 

Kurumun beş asırlık tarihi boyunca 131 
müftü ve şeyhülislâmın görev yaptığı dü¬ 
şünüldüğünde ortalama sürenin üç buçuk 
yıl olduğu görülür. Bunlardan Ebüssuûd 
ve Zenbilli Ali efendiler çok uzun müddet 
görev yapmıştır. Onları padişah ve sadra¬ 
zamla uyum sağlayan Çatalcalı Ali, Yeni¬ 
şehirli Abdullah ve Hâlidefendizâde Cemâ- 
leddin efendiler takip eder. Ancak XVII ve 
XVIII. yüzyıllarda meşihat süresinin uza¬ 
ması bu göreve getirilmeyi bekleyen ule¬ 
mâ arasında huzursuzluklara yol açmış¬ 
tır. Bazı istisnalar olmakla birlikte bu yüz¬ 
yıllarda görev süresi genellikle bir iki yıl 
arasında değişir. Aynı dönemlerde bir gün 
ve bir günden daha az bir süre makam¬ 
da kalanlar da görülür (Memekzâde Mus¬ 
tafa Efendi, 13 saat; ikinci şeyhülislâmlı¬ 
ğında Sâmânîzâde Ömer Hulûsi Efendi, 
bir gün) XVI. yüzyılın sonlarından itiba¬ 
ren bazı âlimler ikinci, üçüncü, dördüncü 
defa şeyhülislâm olmuştur. Bunun en ti¬ 
pik örneği 1599-1608 yılları arasında dört 
defa bu makama gelen Sun'ullah Efendi’- 
dir. Dürrîzâde Mustafa Efendi de tecrübe¬ 
si, kıdemi ve itibarı sebebiyle 1756-1774 
yıllarında üç defa şeyhülislâmlığa getiril¬ 
miştir. Şeyhülislâmlar XIX. yüzyılda kabi¬ 
neye girdikten sonra sık sık görev yenilen¬ 
mesi ve değişikliği olmuştur. 

Şeyhülislâmın belirlenmesinde özellikle 
XVI. yüzyıl sonlarından itibaren İlmî ve hu¬ 
kukî ölçüler yanında siyasî ve İdarî uyum 
arayışı ön plana çıkmış, padişahlar ve sad¬ 
razamlar kendisiyle rahat çalışabilecekle¬ 
ri, icraatlarına destekçi olabilecek kimse¬ 
leri bu makama getirmeyi tercih etmiştir. 
Daha önceleri kaydıhayat şartıyla tayin edi¬ 
lirken XVII. yüzyıldan itibaren sıkça şeyhü¬ 
lislâm değişikliğine gidilmesi bu anlayışın 
bir sonucudur. Şeyhülislâmların azli ise is¬ 
yana dolaylı karışma ve taraf tutma, sad¬ 
razamla olan anlaşmazlık ve uyumsuzluk, 
diğer vüzerânın tayin ve azillerine müda¬ 
hale, siyasî çekişme, ekonomik ve malî ko¬ 
nularda muhalefet, yaşlılık, görevde ihmal¬ 
kârlık gibi sebeplere dayandırılmıştır. 1424- 
1574 arasındaki ilk 150 yılda on beş müf¬ 
tü ve şeyhülislâm görev yapmışken 1575- 
1730 arasında kırk üç, 1730-1880 arasında 
elli sekiz şeyhülislâm görevde bulunmuş¬ 
tur. Şeyhülislâm azilleri kendilerine çavuş- 
başı gönderilerek tebliğ edilirdi; ancak Paş- 
makçızâde Ali Efendi ve Dürrîzâde Mus¬ 
tafa Efendi örneklerinde görüldüğü gibi 


padişahın teveccühüne mazhar olmuş şey¬ 
hülislâmlar azledileceği zaman çavuşbaşı 
yerine reîsülküttâb yollanırdı. İlmiye gele¬ 
neğine ve kanununa göre ulemâya verilen 
en ağır ceza azil ve sürgündü. OsmanlI ta¬ 
rihinde istisnaî olarak bazı kritik durum¬ 
larda ulemâya ölüm cezasının verildiği bi¬ 
linmektedir. Ahîzâde Hüseyin, Hocazâde 
Mesud ve Seyyid Feyzullah efendiler “sâî 
bi’l-fesâd" olma, siyasete karışma ve nü¬ 
fuzlarını kötüye kullanma sebebiyle ölüm¬ 
le cezalandırılmıştır. 

Devlet hiyerarşisi içinde şeyhülislâmlar 
geliri en yüksek olanlar arasında bulunu¬ 
yordu. Ömer Lutfi Barkan’ın yayımladığı 
XV1-XVI1. yüzyıl devlet bütçelerinde kazas¬ 
ker maaşlarına yer verildiği halde şeyhü¬ 
lislâm aidatı ve ücretleri yer almaz. XV- 
XVI. asırlarda bir iki kalemden ibaret olan 
gelirlerine daha sonraki yüzyıllarda yeni 
gelir kaynakları eklenmiştir. İlk dönem ma¬ 
aşları hakkında fazla bilgi bulunmamakta¬ 
dır. Alâeddin Arabî Efendi (1495) 100 ak¬ 
çe yevmiye ile müftü olmuştu. Ebüssuûd 
Efendi'nin yevmiyesi 200 akçe iken tefsiri¬ 
ni Kanûnî Sultan Süleyman'a takdim edin¬ 
ce bu miktar 600 akçeye çıkarılmıştı. XVI. 
yüzyılın sonlarından itibaren maaşları ya¬ 
nında arpalık tahsisi usulü başlamış ve ilk 
arpalık Bostanzâde Mehmed Efendi’ye ve¬ 
rilmiştir. Bu konudaki fermanda Ebüssu¬ 
ûd Efendi’nin 550 akçe yevmiye alıp ayrı¬ 
ca arpalıkları bulunmadığı, ilk defa Bos- 
tanzâde'ye 50.000 akçelik arpalık verildi¬ 
ği bildirilmiştir (Hezârfen Hüseyin Efendi, 
s. 199-200). 1603’te şeyhülislâm olan Ebül- 
meyâmin Mustafa Efendi'ye Kalkandelen 
ve civarında 60.000 akçelik zeâmet arpa¬ 
lık olarak tahsis edilmiş, 1013’te (1604) 
600 akçe ile emekli edilmişti. Görevde iken 
verilen arpalığın birkaç yerin toplam vergi 
gelirlerinden elde edildiği ve bu yerlerin ge¬ 
lir durumuna göre sıkça değiştiği bilinmek¬ 
tedir. Nitekim Paşmakçızâde Ali Efendi ile 
Ebûsaidzâde Feyzullah Efendi'nin zengin 
arpalıkları bulunmaktaydı. XVII ve özellik¬ 
le XVIII. yüzyılda şeyhülislâmların maaş ve 
arpalıklarına ilâveten çok farklı gelirleri var¬ 
dı. Bunlar nezâret ettiği vakıf gelirleri, ay¬ 
nî tayinatlar, atıyye ve hediyeler, bohça- 
bahâ, muhzır müjdeleri, tayin-tevcih harç¬ 
larıydı. Tanzimat döneminde ise kendileri¬ 
ne diğer görevliler gibi muayyen maaş tah¬ 
sis edilmiştir. Mâzuliyet devrinde şeyhü¬ 
lislâma maaş veya arpalık şeklinde ödeme 
yapılır, ölümünden sonra bunun bir kısmı 
ailesine verilir, geri kalanı hâzineye aktarı¬ 
lırdı. Mâzul şeyhülislâmlar, genellikle emek¬ 
li maaşı olarak taşrada tahsis edilen arpa¬ 
lıklarına bizzat gitmeyip ulemâdan bir ki¬ 


şiyi nâib gönderirlerdi, bunlara mevâlî nâ- 
ibi denirdi. Bazı dönemlerde mâzul şey¬ 
hülislâmların arpalıklarına bizzat gitmele¬ 
ri üzerinde hassasiyetle durulması sıkıntı¬ 
lara yol açmıştır. Meselâ Şeyhülislâm Ha- 
mîdîzâde Mustafa Efendi mâzul şeyhülis¬ 
lâmları arpalıklarına gitmeye mecbur edin¬ 
ce ulemâ arasında ciddi huzursuzluklar 
başlamış, bu durum Hamîdîzâde’nin azlini 
hazırlayan sebeplerden birini teşkil etmiş¬ 
tir. 

Şeyhülislâmın protokol ve hiyerarşideki 
üstün konumunu göstermesi bakımından 
Fâtih Kanunnâmesi ilk resmî belgedir. 
Burada şeyhülislâmın ulemânın reisi oldu¬ 
ğu, vezîriâzamın şeyhülislâma ve padişah 
hocasına teşrifatta kendisinin önünde yer 
vermesi gerektiği vurgulanmaktadır. XVI. 
yüzyılda Lutfi Paşa’nın Âsafnâme adlı ese¬ 
rinde sadrazamın her iki bayramda veya 
bir hastalık durumunda şeyhülislâmı ziya¬ 
ret etmesi, bunun dışında birbirlerini zi¬ 
yaretin kanun olmadığı belirtilmekte, pa¬ 
dişah hocasının protokolde şeyhülislâmdan 
önde geleceği ifade edilmektedir. Sadra¬ 
zamların şeyhülislâmları ziyareti, ilk defa 
1584'te Sadrazam Özdemiroğlu Osman Pa- 
şa’nın padişah emriyle Çivizâde Mehmed 
Efendi’yi ziyaret etmesiyle başlamış, daha 
sonra bu teamül haline gelmiştir. Osman¬ 
lI bürokrasisinde çeşitli yüksek makam¬ 
larda pâye uygulaması bulunduğu halde 
sadrazamlık ve şeyhülislâmlık bunun dışın¬ 
da tutulmuştur. Yalnız Karaçelebizâde Ab- 
dülaziz Efendi 1059’da (1649) Rumeli ka¬ 
zaskeri iken Ravzatü'l-ebrâr adlı tarihi¬ 
ni padişaha takdim edince Rumeli kazas¬ 
kerliği pâyesiyle, nakîbüleşraf olan Fethul- 
lah Efendi'ye babasından sonra şeyhülis¬ 
lâm olmak üzere meşihat pâyesi verilmiş¬ 
tir. Padişah hocası şeyhülislâmlığa tayin 
edilirse “câmiu’r-riyâseteyn” unvanını alır¬ 
dı. Hoca Sâdeddin, Seyyid Feyzullah ve Ha¬ 
şan Fehmi efendiler bu unvanla anılmış¬ 
tır. Beyefendi unvanı ise bir taraftan paşa 
torunu olanlara veriliyordu. Meselâ İvaz- 
paşazâde İbrâhim, Ârif Hikmet, Ahmed 
Muhtar, Pîrîzâde Mehmed Sâhib Molla ve 
Dürrîzâde Abdullah beyefendi unvanını al¬ 
mıştır. Padişahlar ise şeyhülislâmlara hi¬ 
taplarında genellikle “efendi dâimiz” tabi¬ 
rini kullanırlardı. Şeyhülislâmlar zaman için¬ 
de devlet erkânının katıldığı büyük mera¬ 
simlerde yer almış ve giderek genişleyen 
teşrifatın vazgeçilmez bir unsuru haline 
gelmiştir. 

Fâtih Sultan Mehmed kanunnâmesinde 
şeyhülislâm, padişah hocası ve kazaskerin 
elkâbı aynı olup “aiemüi-ulemâii-müte- 
bahhirîn ..." şeklinde başlayan kalıplaşmış 
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uzun bir ibare halinde verilir (Kânûnnâ- 
me-iÂL-i Osman, s. 22). Bu durum şeyhü¬ 
lislâmlık makamının henüz tam anlamıyla 
teşkilâtlanıp resmileşmediği intibaını ver¬ 
mektedir. Şeyhülislâmlar fetvalarında “el- 
fakir Ahmed" şeklinde çok yalın ve kısa im¬ 
zalar kullanmışlardır. Hamîdîzâde Musta¬ 
fa Efendi belgelerde “ed-dâî Mustafa Ha¬ 
mîdîzâde ufiye anhümâ” ibaresine yer ve¬ 
rirken bir fetvada “ketebehû el-fakır Mus¬ 
tafa ufiye anh” şeklinde yazılmıştır. Fetva¬ 
lar genellikle fetvahânede fetva eminleri, 
mübeyyizler tarafından yazılmakla birlikte 
cevap kısmını şeyhülislâm yazar ve özellikle 
imzayı bizzat kendisi atardı. Dürrî Mehmed 
Efendi 1736'da felç olup imza atmakta zor¬ 
lanınca 1. Mahmud rahatsızlığı geçinceye 
kadar düzenleyeceği fetva, hüccet vb. ev¬ 
rakta mühür kullanmasına izin vermişti. 
İmza yerine izinle mühür kullanan başka 
şeyhülislâmlar da vardır. 

Şeyhülislâmlar başlarına ulemâya mah¬ 
sus beyaz örfî kavuk koyarlardı; seyyid 
olanların kavuğu ise yeşil tülbent ile sarı¬ 
lırdı. Arkalarına merasim kıyafeti olarak 
“ferve-i beyzâ” (samur kürklü beyaz sof) de¬ 
nilen bir cübbe giyerlerdi. Göreve yeni ge¬ 
tirilen şeyhülislâmlar saraya çağrılır, tayin¬ 
le ilgili tebligat yapılır ve törenle ferve-i bey¬ 
zâ giydirilir, ardından kendi konağında teb¬ 
rikleri kabul ederdi. Bayramzâde Zekeriy- 
yâ Efendi'nin şeyhülislâmlığa tayini için dü¬ 
zenlenen merasimi anlatan SelânM, “kâ- 
ide-i devlet” üzere tören kıyafetli on beş 
çavuşun şeyhülislâmı evinden alıp Dîvân-ı 
Hümâyun'a getirdiklerini bildirir ( Tarih, 
I, 322-323). Dürrîzâde Mehmed Atâullah 
Efendi, 1783’te saraya davet edilerek Sad¬ 
razam Halil Hamîd Paşa'nın hazır bulun¬ 
duğu bir merasimle şeyhülislâmlığa tayin 
edilmiş, Rumelihisarı’ndaki yalısı uzak ol¬ 
duğundan tebrik merasimi eski şeyhülis¬ 
lâmlardan Mehmed Şerif Efendi’nin Hoca- 
paşa'daki konağında yapılmıştır. Şeyhülis¬ 
lâmların vefatında belli bir tören düzenle¬ 
nir, cenaze namazları genellikle Fâtih Ca- 
mii’nde kılınırdı. 

Görevleri ve Yetkileri. Şeyhülislâmların 
en temel görevi kendilerine sorulan dinî, 
siyasî ve İdarî konularda fıkha ve özellikle 
Hanefî fıkhına göre fetva vermekti. Fet¬ 
vaların giriş kısmında, “Bu mesele beyanın¬ 
da eimme-i Hanefiyye'den cevap ne veçhi¬ 
ledir ki” cümlesi bir formül halinde yer alır¬ 
dı. Normal mahkemelerde veya meşihat¬ 
ta görülmekte olan bir davada tarafların 
getirdiği şeyhülislâm fetvaları çok etkili ol¬ 
maktaydı. Şeyhülislâmların ahvâl-i şahsiy- 
yeye ve gündelik hayatın akışına dair fet¬ 
valarının binlerce örneği kendi dönemle¬ 


rinde veya kendilerinden sonra derlenen 
fetva mecmualarında toplanmıştır. İdarî 
ve siyasî nitelikli önemli fetvalar bu mec¬ 
muaların “kitâbü’s-siyer” bahsinde yer al¬ 
makta, ancak daha ziyade fetvahânede ve¬ 
ya resmî belgeler içerisinde bulunmakta¬ 
dır. Fetva mecmuası (derlenmiş standart fet¬ 
va kitabı) olan şeyhülislâmların sayısı azdır. 
Bu derleme işi XVI. yüzyıldan itibaren gide¬ 
rek artmıştır. Bunların içerisinde hal' fet¬ 
valarının özel bir yeri vardır. Çok defa si¬ 
yasî mülâhazalarla ve konjonktüre göre 
asker ve ulemâ iş birliğiyle verilen bu fet¬ 
vaların şerl ve hukukî yönü tartışmalıdır. 
Sultan İbrâhim’in hafinde Şeyhülislâm Ho¬ 
ca Abdürrahim Efendi ocak ağalarının ve 
ulemânın desteğiyle önce hal’, ardından 
katil fetvasını vermiş, hatta infaz esna¬ 
sında cellâdın yanında bizzat bulunmuş¬ 
tu. Son dönemde Abdülaziz ve V. Murad'ın 
hafi için Şeyhülislâm Hayrullah Efendi’nin 
verdiği iki fetva. Şeyhülislâm Ziyâeddin 
Efendi’nin 11. Abdülhamid'le ilgili fetvala¬ 
rı, gücü eline geçiren grubun hukuku ken¬ 
di maksadına uygun şekilde siyasî emel¬ 
lerine nasıl alet ettiğinin tipik örnekleridir. 
I. Dünya Savaşı için verilen beş fetva, Vah- 
deddin’in haf fetvası, Millî Mücadele aley¬ 
hine Dürrîzâde Abdullah Beyefendi'nin fet¬ 
vası bu alanda son örneklerdir. 

Erken dönemlerde Kemalpaşazâde’nin 
ve Ebüssuûd Efendi’nin umumi fetvala¬ 
rın verilmesi, bunların İslâm hukuku ve örf 
ile (şer'-i şerîf ve kânûn-ı münîf) bağdaş¬ 
tırılması konusunda önemli hizmetleri ol¬ 
muştur. Özellikle Ebüssuûd Efendi'nin bu 
nevi fetvalarda cevaplarını gerekçeli ve 
açıklamalı olarak hazırlaması dikkate de¬ 
ğer bir husustur. Aslında şeyhülislâmların 
fetvalarına gerekçe yazmayıp bu uygula¬ 
manın kaza ve şehir müftülerine (kenar 
müftüleri) mahsus olduğu söylenmektedir 
(Hezârfen Hüseyin Efendi, s. 200). Ebüs- 
suûd’un Kıbrıs'ın Venedik’ten alınmasıyla 
ilgili fetvası İslâm'ın ve devletin menfaat¬ 
lerinin korunması konusunda ilginç bir ör¬ 
nektir (Peçuylu İbrahim, II, 486-487); bu¬ 
rada devlet siyasetiyle şer’î hukukun na¬ 
sıl bağdaştırıldığı görülmektedir. Osman¬ 
lI gibi çok dinli ve kültürlü, yeni fetihlerle 
toprak kazanımlarının veya daha sonra 
kayıplarının olduğu, dış dünya ile devamlı 
irtibat halinde bulunan bir devlet için Ebüs¬ 
suûd Efendi’nin fetvaları zaruri açılımlar¬ 
dı. İleriki dönemlerde birçok şeyhülislâm 
kendisinden beklenen bu açılımı sağlaya- 
mayarak hukukun tıkanmasına yol açmış¬ 
tır. 

Şeyhülislâmın dinî-hukukî alanlardaki ko¬ 
numu her dönemde önemli olmakla birlik¬ 


te başlangıçta İdarî görevleri yok denecek 
kadar az olup iftâ teşkilâtının başı sıfatıyla 
müftülerin tayiniyle sınırlı idi. Ancak XVI. 
yüzyılın ortalarında mevleviyet derecesin¬ 
deki kadı ve müderrislerin tayin, terfi ve 
diğer işlemleri kazaskerlerden şeyhülislâm¬ 
lara intikal edince İdarî görevleri artmaya 
başlamıştır. XVII. yüzyıldan itibaren hekim¬ 
başı, müneccimbaşı ve dergâhlara şeyh 
tayinleri dahil olmak üzere bütün ilmiye 
tevcîhatı, şeyhülislâmların sadrazama “işâ- 
ret-i aliyye” denilen teklif ve inhâları ile ya¬ 
pılmaya başlanmıştır. OsmanlI bürokrasi¬ 
sinin iyice geliştiği XVIII. yüzyılda bu ta¬ 
yinler üçlü, dörtlü, hatta beşli prosedürler 
halinde gerçekleşiyordu. Meselâ bir mü- 
neccimbaşı tayininde aday bir dilekçe ile 
tayin talebini hekimbaşıya sunuyor, hekim¬ 
başı kanaatini şeyhülislâma arzediyor, şey¬ 
hülislâm işâret-i aliyyesiyle talebi sadra¬ 
zama teklif ediyor, sadrazam telhisle pa¬ 
dişaha arzediyor, padişahın hatt-ı hümâ¬ 
yunu ile müneccimbaşı tayini gerçekleşi¬ 
yordu. Bu muamelenin tamamı adayın di¬ 
lekçesine farklı yazı ve ifadelerle işlenir, 
hepsi tek sayfa üzerinde görülürdü (ayrıca 
bk. İşÂRET-î ALİYYE). Şeyhülislâmlara özel¬ 
likle kabine üyesi oldukları son dönemde 
bazı ek görevler verilmişti. 1871 'de Ahmed 
Kemal Paşa'nın Maarif Nezâreti’ne geç¬ 
mesiyle Evkâf-ı Hümâyun nâzırlığı Ahmed 
Muhtar Beyefendi'ye ikinci görev olarak 
tevcih edilmişti. Dürrîzâde Abdullah Be¬ 
yefendi, Sadrazam Damad Ferid Paşa’nın 
muahede şartlarını görüşmek için ikinci 
defa Paris’e gittiğinde sadârete vekâlet 
etmiş, Mustafa Sabri Efendi de bir süre 
sadâret vekilliği yapmıştır. 

XVI. asırdan itibaren padişah ve sadra¬ 
zamlar, Dîvân-ı Hümâyun üyesi olmamak¬ 
la birlikte giderek artan bir şekilde şeyhü¬ 
lislâmın görüşüne müracaat etmiş, XVII. 
yüzyıldan itibaren şeyhülislâmlar idarenin 
fiilen içinde bulunmuştur. 1. Ahmed'in ve¬ 
fatı üzerine ehlü’l-haf ve’l-akd olarak Sa¬ 
dâret Kaymakamı Sofu Mehmed Paşa, Şey¬ 
hülislâm Hocazâde Esad Efendi ve diğer 
devlet erkânı sabah namazından önce şey¬ 
hülislâmın evinde toplanarak Şehzade Mus¬ 
tafa’nın cülûsuna karar verip biat etmiş¬ 
lerdi. Yine Sadrazam Kemankeş Ali Paşa, 
Şeyhülislâm Zekeriyyâzâde Yahyâ Efendi, 
ulemâ ve devlet erkânı Sultan Mustafa'¬ 
nın hafine ve IV. Murad'ın cülûsuna karar 
vermişlerdi. Daha sonraki dönemlerde şey¬ 
hülislâm önemli ölçüde ulemânın sözcü¬ 
sü gibi hareket etmeye başlamıştır. Şey¬ 
hülislâmların çoğunlukla kendi iradeleri 
dışında bilhassa askerî ayaklanmalar es¬ 
nasında siyasî olayların içine çekildikleri 
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görülmektedir. Beylerbeyi olayı (1589), II. 
Osman olayı ( 1622), Patrona İsyanı (1730), 
Kabakçı İsyanı (1807) buna örnek gösteri¬ 
lebilir. Buradaki ortak strateji, asker kıya¬ 
mına meşruiyet kazandırmak için dini ve 
hukuku temsil eden şeyhülislâmın desteği¬ 
ni, dolayısıyla şer’î-hukukî metin olan fet¬ 
vasını almaktı. 

Meşveret meclislerinde şeyhülislâmlar 
etkili bir görev icra etmişlerdir. Dîvân-ı Hü- 
mâyun'un önemini kaybettiği XVIII ve XIX. 
yüzyıllarda savaş ilânı, barış akdi, padişah 
hal'i, İstanbul ve taşradaki huzursuzluklar 
gibi konularda meşveret meclisleri daha 
sık toplanmış, daha geniş katılımlı, daha 
yetkili bir kurum özelliği kazanmış, şeyhü¬ 
lislâmlar burada en güçlü üye olarak baş 
sırayı almıştır. Zaman zaman bu meclisler 
şeyhülislâm konağında toplanmıştır. Dür- 
rîzâde Mehmed Atâullah Efendi'nin şey¬ 
hülislâmlığı sırasında devleti meşgul eden 
Osmanlı-Rus harbiyle ilgili olarak şeyhü¬ 
lislâmın konağında yapılan meşveret mec¬ 
lisinde şeyhülislâm sert konuşmalar yap¬ 
mış, yetkililerin Rusya ile savaş konusun¬ 
daki tereddütleri karşısında, “Moskoflu 
Kırım’ı açıktan açığa zaptetti, sükût mu 
edelim?" diyerek savaş açılmasını teşvik et¬ 
miştir. Meşveret meclislerinde görüşülen 
siyasî, askerî ve idari konuların dinî ve hu¬ 
kukî meşruiyetini sağlamlaştırmak için 


Şeyhülislâm (Türkische Gewa.nd.er und Osmanische Ge- 
sellschaft, İstanbul 1966, İv. 3) 



şeyhülislâmdan ayrıca fetva alınırdı. Nite¬ 
kim karantina uygulamasıyla ilgili meşve¬ 
ret meclisinde Şeyhülislâm Mekkîzâde Mus¬ 
tafa Âsim Efendi’den fetva alınmıştır (BA, 
Cevdet-Sıhhıye, nr. 347). Yunanistan’ın ba¬ 
ğımsızlığı hakkında 1830’da toplanan meş¬ 
veret meclisinde bağımsızlık kararı şeyhü¬ 
lislâmın fetvasına dayandırılmıştır. Kuru¬ 
lacak yeni askerî teşkilât için 1826'da Şey¬ 
hülislâm Kadızâde Mehmed Tâhir Efen- 
di’nin konağında üç gün arayla yapılan iki 
meşveret meclisinde ulemâ fıkhî açıdan 
konuyu değerlendirmiş, şeyhülislâmın ha¬ 
zırladığı birinci fetvada askerî eğitimin za¬ 
rureti, ikinci fetvada ise askerden kaçan¬ 
lara verilecek cezalar konu edilmiştir (Cev¬ 
det, XII, 148-150; Yakut, s. 156-157). 

Şeyhülislâmın bir başka önemli görevi 
ruûs imtihanlarıdır. XVIII ve özellikle XIX. 
yüzyıllarda şeyhülislâmları en çok yıpratan 
konulardan biri olan bu imtihanların çok 
uzun aralıklarla yapılması görev bekleyen 
ulemâ arasında büyük yığılmaya sebep 
olmakta, bu yüzden birçok usulsüzlük or¬ 
taya çıkmaktaydı. Genellikle yedi yılda bir 
yapılan imtihanlarda mağdur olduklarını 
iddia edenler çok değişik yollara başvurur¬ 
lar, şeyhülislâmı ve kazaskerleri şiddetle 
eleştirip haklarını aramaya çalışırlardı. Bun¬ 
ların dışında şeyhülislâmların büyük vakıf¬ 
lara nezaret ettikleri, huzur derslerinde hu¬ 
zur hocalarını seçtikleri, huzur mürâfaa- 
sına başkanlık yaptıkları bilinmektedir. Ay¬ 
rıca özellikle XVII. yüzyıldan itibaren cülûs 
sonrası kılıç alayına katılarak padişaha tö¬ 
renle kılıç kuşandırmışlardır. Teşkil edildiği 
tarihten itibaren şeyhülislâmlık iftâ teş¬ 
kilâtından sorumlu olmuş, bütün eyalet, 
sancak ve kaza müftülerinin tayinleri, yer 
değiştirmeleri, azilleri, fetva teşkilâtıyla il¬ 
gili diğer problemlerinin çözümü onlara ha¬ 
vale edilmiştir. Osmanlılar'dan ayrılıp ba¬ 
ğımsız hale gelen Balkan devletlerindeki 
müftülerin, diyanet görevlilerinin her tür¬ 
lü özlük işlemleri de Osmanlı Devleti’nin 
Balkanlardaki müslümanların hâmisi ol¬ 
ması sebebiyle şeyhülislâmlık tarafından 
gerçekleştirilmiştir. Yunanistan'da ve Bul¬ 
garistan’da 1913 yılından sonra müftüle¬ 
rin menşurları İstanbul'da şeyhülislâm ta¬ 
rafından verilmiştir. 

Osmanlı teşkilâtında başlangıçtan itiba¬ 
ren ulemânın kurucu, uygulayıcı ve ıslah 
edici olarak önemli rol oynadığı bilinmek¬ 
tedir. Ulemânın reisi sıfatıyla şeyhülislâm¬ 
lar bu konuda en önde gelmekteydi. Şey¬ 
hülislâm adayı aranırken XVII. yüzyıldan 
itibaren değişime ve yeniliklere ne ölçüde 
yardımcı, hatta öncü olacağı hususu dik¬ 
kate almıyordu. Bu hassasiyet ıslahatın yo¬ 


ğunlaştığı XVIII ve XIX. yüzyıllarda daha da 
artmıştır. Dürrîzâde Mehmed Ârif Efendi 
yenilik taraftarı olması dolayısıyla III. Se- 
lim’in takdirini kazanmıştı. Dürrîzâde Ab¬ 
dullah Efendi, Yeniçeri Ocağı’nın kaldırıl¬ 
ması sırasında hazırlanan mazbataya mâ- 
zul ulemânın en kıdemlilerinden biri ola¬ 
rak imzasını koyması sebebiyle II. Mah- 
mud tarafından takdir edilmiştir. Şeyhü¬ 
lislâm Meşrepzâde Mehmed Ârif Efendi 
açık fikirli, Tanzimat dönemi yeniliklerini 
tasvip eden bir âlimdi. Özellikle kadılık ve 
nâiblik mesleğinde bir süreden beri görü¬ 
len bozuklukların giderilmesi için yeni dü¬ 
zenlemeler yapmış, Muallimhâne-i Nüvvâb 
adıyla bir hukuk mektebi açılmasını sağ¬ 
lamıştır. 

Şeyhülislâm Dairesi. İslâm dünyasında¬ 
ki geleneği sürdüren Osmanlılar'da yetki¬ 
liler evlerinin selâmlık kısmını resmî daire 
şeklinde kullanırlardı. Evi uygun olmayan¬ 
lar geniş bir konağa veya köşke taşınırlar¬ 
dı. XVII ve XVIII. yüzyıllara kadar şeyhülis¬ 
lâmların maiyeti ve meşihat makamı hak¬ 
kında kaynaklarda fazla bilgi yer almamak¬ 
tadır. Erken dönemlerde şeyhülislâmların 
fetva emini, çuhadar, telhisçi, kâtip, mü- 
sevvid, mübeyyiz, mukabeleci, mühürdar 
ve müvezzi gibi yardımcıları vardı. Bunlar 
arasında önemli yeri olan fetva emini de¬ 
rin fıkhî bilgiye sahip, şer'î meselelere vâ¬ 
kıf dirayetli âlimler arasından seçilirdi. Fet¬ 
va eminliğinin Ebüssuûd Efendi tarafın¬ 
dan ihdas edildiği bilinmektedir. Özellikle 
XVI. yüzyıldan sonra şeyhülislâmlar fetva¬ 
ların kaynaklarının bulunması ve formüle 
edilmesi işini eminlere bırakmışlardır. Şey¬ 
hülislâmlardan fetva emaneti hizmetin¬ 
de bulunanlar daha sonra düzenli fetva 
mecmuaları meydana getirmişlerdir (me¬ 
selâ Çatalcalı Ali Efendi, Yenişehirli Ab¬ 
dullah Efendi, Menteşzâde Abdürrahim 
Efendi ve Meşrepzâde Mehmed Ârif Efen¬ 
di) 1826'da Yeniçeri Ocağı’nm kaldırılma¬ 
sı ile meşihat makamı, kazaskerlik ve İs¬ 
tanbul kadılığı dahil olmak üzere bütün 
şer’î kurumlarla birlikte Ağakapısı’na ta¬ 
şınmış ve buraya Bâb-ı Meşîhat adı veril¬ 
miştir. Bu daire ve kalemlerde toplam 150 
kadar görevli bulunuyordu (bk. BÂB-ı ME¬ 
ŞİHAT) Şeyhülislâmlar, sosyal durumları¬ 
na uygun biçimde sur içi İstanbul'unda 
ulemâ semti diye bilinen Fâtih, Süleyma- 
niye, Beyazıt üçgeni içinde veya çevresin¬ 
de otururlardı. Ayrıca XVIII ve XIX. yüzyıl¬ 
larda bazıları Boğaziçi’nde yalı sahibi ol¬ 
muştur. Bu imkânı elde etmede mensup 
bulundukları ilmiye ailesinin önemli rolü 
vardı. Şeyhülislâm biyografilerinde özel¬ 
likle mâzuliyetten sonra yaşadıkları köşk- 
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leri ve yalıları zikredilmektedir. Bu köşkler 
ve yalılar yer aldıkları bölgeye itibar kazan¬ 
dırırdı. Şeyhülislâm Feyzullah Efendi’nin 
Zeyrek semtindeki konağı o civarın en meş¬ 
hur evi idi. 

İlim hayatı, oluşan geleneğin icabı ola¬ 
rak birçok ulemâ ailesinin ortaya çıkışına 
zemin hazırlamıştır. Osmanlı döneminde 
bu durumun daha kuvvetli bir şekilde ken¬ 
dini gösterdiği bilinmektedir. Köklü ailele¬ 
re mensup şeyhülislâmların sayısı büyük 
bir yekûn tutmakta, Dürrîzâdeler, Hocasâ- 
deddinzâdeler ve Mirzazâdeler çok sayıda 
şeyhülislâm çıkaran ailelerin başında yer 
almaktadır. Şeyhülislâmların başta fıkıh ol¬ 
mak üzere dinî ilimlerin çeşitli dallarında 
eser yazmaları yanında şair, tarihçi, sanat¬ 
kâr ve kütüphane sahibi, ayrıca ilim ve sa¬ 
nat hâmisi olarak Osmanlı kültür ve sa¬ 
natına katkıları son derece önemlidir. Ke- 
malpaşazâde. Hoca Sâdeddin, Zekeriyyâ- 
zâde Yahyâ Efendi, Ârif Hikmet Bey gibi 
tanınmış şair, tarihçi, hattat, kültür ada¬ 
mı dışında tezkirelerde ve diğer biyografik 
eserlerde adlarına ve eserlerine yer veri¬ 
len birçok şeyhülislâm bulunmaktadır. Şey¬ 
hülislâmların nüfuzları ve muhitleri saye¬ 
sinde ilmi ve sanatı himaye ettiklerine da¬ 
ir çeşitli örnekler vardır. Osmanlı tarihin¬ 
de şeyhülislâmlara ait listelerin oluşturul¬ 
duğu bilinmektedir. Bunlar Kâtib Çelebi'- 
nin Takvîmü't-tevârih ’i (İstanbul 1146) ve 
Mehmed Şem'î'nin Esmârü't-tevârih’i (İs¬ 
tanbul 1311) içinde bulunur. Bu eserlerin 
zeyillerinde listeler devam ettirilmiştir. Top¬ 
lu biyografileri Devhatü'l-meşâyih ile (İs¬ 
tanbul, ts.) İlmiyye Salnamesi’ nde yer 
alır. Ayrıca eş-Şekâ : ‘iku'n-nu c mâniyye ve 
zeyillerinde geniş bilgilere rastlanır. Şey¬ 
hülislâmlık, Cumhuriyet'in kuruluş yılların¬ 
da Türkiye Büyük Millet Meclisi tarafından 
önce Şer'iyye ve Evkaf Vekâleti’ne dönüş¬ 
türülmüş, 1924'te hilâfetin ilgasıyla birlik¬ 
te bu vekâlet kaldırılarak Diyanet İşleri Re¬ 
isliği kurulmuştur. 
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ŞEYHÜLİSLÂM 
MUSTAFA EFENDİ TEKKESİ 

İstanbul Eyüp’te 
XVIII. yüzyılın ortalarında 
inşa edilen tekke. 

Nişanca semtinde yer alan tekkenin bâ- 
nisi Feyzullahefendizâde Şeyhülislâm Sey- 
yid Mustafa Efendi’dir. 1157’de (1744) yap¬ 
tırılan tekkede bâninin oğlu Kazasker Sey- 
yid Abdullah Efendi mescid-tevhidhâneye 
minber ekleyerek bu mekânı camiye dö¬ 
nüştürmüş, ortadan kalkmış bulunan ah¬ 
şap harem binası da XIX. yüzyılın ikinci ya¬ 
rısında yeniden inşa edilmiştir. Bazı önem¬ 
siz tâdilât hariç özgün haliyle XX. yüzyıla 
ulaşan tekke zamanla harap olmuş, 1970’- 
lerde Vakıflar İdaresi’nce esaslı bir onan¬ 
ma tâbi tutulmuş, ancak yeni bir işleve 
tahsis edilmediğinden bazı şahıslarca iş¬ 
gal edilmiş ve mesken olarak kullanılma¬ 
ya başlanmıştır. 

Nakşibendîliğe bağlı şekilde faaliyete ge¬ 
çen tekke sonuna kadar bu özelliğini ko¬ 
rumuştur. İlk postnişin Tokatlı Şeyh el-Hac 
Mûsâ Efendi’dir (ö. 1160/1747). Kendisini 
Şeyh Abdülkerim Efendi (ö. 1180/1766) ve 
Ispartalı Şeyh Mehmed Emin Efendi (ö. 


1833) takip etmiştir. Dördüncü postnişin 
Şeyh Seyyid Ahmed Efendi’den sonra pos¬ 
ta M. Emin Efendi'nin oğlu Şeyh Mehmed 
Zeki Efendi (ö. 1836) ve ardından Şeyh 
el-Hac Ali Efendi (ö. 1862) geçmiştir. Üskü¬ 
dar'da Selimiye Tekkesi'nin postnişini olan 
ve Nakşibendîliğin yanı sıra Mevlevîliğe 
mensup bulunan Konyalı Şeyh Ali Behçet 
Efendi’nin halifesi olan Ali Efendi'nin ayrı¬ 
ca Halvetîliğin Uşşâki kolundan hilâfeti ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. Ali Efendi’yi oğlu 
Şeyh Mehmed Hasib Efendi (ö. 1890) ve 
torunu son postnişin Şeyh Mehmed Râsih 
(Kartal) Efendi izlemiştir. Mukabele günü 
XIX. yüzyılın ilk yarısında cuma, ikinci ya¬ 
rısında perşembe olarak belirtilmiştir. Da¬ 
hiliye Nezâreti’nin rûmî 1301 (1885-86) ta¬ 
rihli istatistik cetvelinde tekkede beş er¬ 
kekle iki kadının ikamet ettiği kayıtlıdır. 
Haydarçeşmesi sokağına açılan cümle ka¬ 
pısı 1056 (1646) tarihli Beyzâde Mehmed 
Efendi Çeşmesi’ne bitişik halde tasarlan¬ 
mıştır. Kesme küfeki taşıyla inşa edilen 
kapının basık kemerinin üzerinde tekke¬ 
nin inşa tarihini (1157) veren, metni Kâtib- 
zâde Mehmed Refî Efendi’ye ait ta’lik hat¬ 
lı manzum kitâbe yer alır. 

Tekkenin mescid-tevhidhâne, çilehâne, 
şerbethâne ve derviş hücrelerini barındı¬ 
ran ana bina 32.50 x 27,75 m. boyutların¬ 
da bir alanı kaplar. Osmanlı medrese şe¬ 
masını yansıtan binanın ortasında dikdört¬ 
gen planlı (15 x ıı m ) renkli bir avlu yer 
almakta, bütün mekânlar yirmi dört bi¬ 
rimli bu revakın arkasında sıralanmakta¬ 
dır. Mukarnas başlıklı, mermer sütunlara 
oturan tuğla örgülü sivri kemerlere sahip 
revakta birimler pandantifli kubbe ve tek¬ 
ne tonoz örtülüdür. Kuzeyde basık kemer¬ 
li giriş üzerinde yer alan ta’lik hatlı man¬ 
zum inşa kitâbesinin yazarı Kazasker Ney- 
lî, hattatı Şeyhülislâm Veliyyüddin Efendi’¬ 
dir. Güneyde sekizgen prizma biçiminde 
kubbeli mescid-tevhidhâneyle buna bağ¬ 
lı çilehâne (itikâf hücresi) ve şerbethâne ol¬ 
ması muhtemel iki birim, ayrıca iki adet 
derviş hücresi, batı ve doğuda beşer adet 
derviş hücresi yerleştirilmiştir. Güney cep¬ 
hesinde dışa taşkın olan mescid-tevhidhâ¬ 
ne, çevresindeki mekânlardan yüksek tu¬ 
tulmuştur. Basık kemerli girişi üzerinde 
ta’lik hatlı manzum üçüncü bir kitâbe bu¬ 
lunur. İki sıra halinde ele alınan pencere¬ 
lerden alt sıradakiler dikdörtgen açıklıklı 
olup kesme taş söveler ve demir parmak¬ 
lıklarla, sivri kemerli olan üst pencereler 
ise alçı revzenlerle donatılmıştır. Kurşun 
kaplamalı ve mermer alemli kubbenin se¬ 
kizgen kasnağında sivri kemerli ve alçı rev- 
zenli pencereler yer alır. Harimde fevkanî 
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ve ahşap olduğu tahmin edilen kadınlar 
mahfili günümüze ulaşmamıştır. 

Bazıları kare, bazıları dikdörtgen planlı 
olan derviş hücreleri kubbe ve tonozlarla 
örtülmüş, revaka açılan birer kapı ve pen¬ 
cerenin yanı sıra dışarıya açılan dörder pen¬ 
cereyle donatılmıştır. Bu pencerelerde mes- 
cid-tevhidhânenin cephelerindeki düzen 
görülür. Batı ve doğu kanatlarındaki hüc¬ 
reler arasında birer adet beşik tonoz ör¬ 
tülü koridor vardır. Son postnişin Mehmed 
Râsih Efendi’nin oğlu Hasib Kartal’ın M. 
Nermi Haskan’a naklettiğine göre tekke¬ 
nin batı yönündeki çevre duvarında harem 
kapısı olarak anılan bir giriş bulunmakta, 
bu kapıdan giren kadınlar koridordan av¬ 
luya ve buradan mescid-tevhidhânedeki 
kadınlar mahfiline ulaşmaktaydı. 1970'- 
lerdeki onarımda söz konusu kapıyla avlu 
yönündeki merdiven iptal edilmiştir. Aynı 
kişiden, türbenin yer aldığı doğu yönün¬ 
deki kanatta hücreler arasındaki korido¬ 
run bitiminde halen mevcut olan pence¬ 
renin aslında türbe kapısı diye anılan diğer 
bir tâli giriş olduğu öğrenilmektedir. 

Avlunun merkezindeki sekizgen planlı 
mermer şadırvanın cepheleri kırık kaş ke¬ 
merler, gülçeler ve servi motifleriyle süs¬ 
lüdür. Ana binanın güneybatısında arsa¬ 
nın sınırında bağımsız şekilde tasarlanan 
tekne tonoz örtülü mutfağın kuzeye bakan 
giriş cephesinde basık kemerli bir kapıyla 
sivri kemerli iki pencere mevcuttur. Helâ- 
lar ana binadan soyutlanarak mutfakla ay¬ 
nı tarafta bağımsız bir yapı olarak tasar¬ 
lanmıştır. Balcı Yokuşu ile Haydarçeşmesi 
sokağının kavşağında bulunan ve günü¬ 
müze ulaşmayan haremin moloz taş ve 
tuğla örgülü bir kaideye sahip tek katlı 
ahşap bir yapı olduğu, sokak (doğu) cep¬ 
hesi boyunca eliböğründelere oturan bir 
çıkmanın uzandığı bilinmektedir. Harem 
gibi arsanın düşük kotlu doğu kesiminde 
yer alan küçük hazîre dikdörtgen pence¬ 
releri olan, kesme küfeki örgülü bir du¬ 
varla çevrilidir. Basık kemerli kapısının 
üzerinde ta'lik hatlı tarihsiz manzum bir 
kitâbe bulunur. Hadîkatü'l-cevâmi'deki 
ifadeden zamanında çatıyla örtülü bir tür¬ 
be şeklinde olduğu anlaşılmaktadır. Tür¬ 
benin sağında istinat duvarı üzerinde ki- 
tâbesiz sivri kemerli küçük bir çeşme var¬ 
dır. Ayna taşının köşeleri rûmî dolgulu di¬ 
limli kaş kemeri, bunun içindeki gülçe ve 
servi bezemeleriyle şadırvanla aynı usta¬ 
nın elinden çıktığı belli olmaktadır. Ana bi¬ 
nanın revakındaki mukarnaslı sütun baş¬ 
lıklarında ve gerek bu yapıda gerekse mut¬ 
fakta görülen sivri kemerlerde, tekkenin 
inşa edildiği 1. Mahmud döneminde Os- 
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İstanbul 

manii mimarlığına egemen olmaya başla¬ 
yan barok üslûp yerine klasik üslûbun ya¬ 
şatılması dikkat çekicidir. Şeyhülislâm Mus¬ 
tafa Efendi Tekkesi, bu yönüyle Osmanlı 
mimarisinde klasik çizgiyi temsil eden son 
yapılarından biri olarak önemli bir yere sa¬ 
hiptir. 
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bul 1307, s. 14; Zâkir Şükrü, Mecmûa-i Tekâyâ 
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ları Meşâyihi (nşr. Turgut Kut), Harvard 1995, s. 
55, nr. 108; Abdülkadir Altunsu, Osmanlı Şey¬ 
hülislâmları, İstanbul 1972, s. 127; Tahsin Öz, İs¬ 
tanbul Camileri, Ankara 1987, 1, 142; Mustafa 
Özdamar, Dersaâdet Dergâhları, İstanbul 1994, 
s. 34; Mehmet Nermi Haskan, Eyüpsultan Tari¬ 
hi, İstanbul 1996, s. 83-86, 236; M. Baha Tan- 
man, “Eyüpsultan’da Tarikat Yapıları", 1. Eyüp¬ 
sultan Sempozyumu: Tebliğler, İstanbul 1997, 
s. 103-105; a.mlf., “Osmanlı Mimarisinde Tari¬ 
kat Yapıları / Tekkeler”, Türkler (nşr. Haşan Ce¬ 
lal Güzel v.dğr), Ankara 2002, XII, 151, 155, rs. 8; 
a.mlf., “Osmanlı Mimarisinde Tarikat Yapıları / 
Tekkeler”, Osmanlı Uygarlığı (haz. Halil İnalcık- 
Günsel Renda), İstanbul 2003, 1, 297, şekil 130; 
a.mlf., “Osmanlı Mimarisinde Tarikat Yapıları / 
Tekkeler”, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf ve 
Sufiler (haz. Ahmet Yaşar Ocak), Ankara 2005, 
s. 319, şekil 11; a.mlf., “Şeyhülislâm Tekkesi”, 
DBİst.A, VII, 177-178; Ramazan Muslu, Osman¬ 
lI Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyıl), İstanbul 
2003, s. 306; Hür Mahmut Yücer, Osmanlı Top¬ 
lumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), İstanbul 2003, 
s. 270-271; Atilla Çetin, “İstanbul'daki Tekke, 
Zâviye ve Hânkahlar Hakkında 1199 (1784) 1â- 
rihli Önemli Bir Vesika”, VD, XIII (1981), s. 587; 
Hatice Aynur, “Saliha Sultan'ın Düğün Töreni ve 
Şenlikleri”, 77) XI/61 (1989), s. 38, nr. 191. 
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ŞEYHZÂDE 

1 


( oilj ) 



(ö. 950/1543) 


L 

Tefsir âlimi ve fakih. 

j 


Aslen Kocaelili (İzmit) olup babasının adı 
Muslihuddin Mustafa’dır. Tahsilini İstan¬ 
bul’da yaptı ve özellikle İbn Efdaleddin’- 
den (Efdalzâde) istifade etti. Tefsir ve fı¬ 
kıh ilimlerinde yetişerek Beyzâvî’nin Envû- 
rü't-tenzîl ve esrârü'f-feVîi’ine yazdığı 
hâşiye ile şöhrete ulaştı. Başta Hâce Hay- 
reddin Medresesi olmak üzere İstanbul’un 
değişik medreselerinde müderrislik yap¬ 
tı. Daha sonra tedrisi bıraktı ve evine çe¬ 
kildi. Kendisine ödenen günlük 15 dirhem 
emeklilik parasını çok gördüğü ve 10 dir¬ 
hemin yeterli olacağını söylediği rivayet 
edilir. Şeyhzâde’nin vefat tarihi bazı kay¬ 
naklarda 951 (1544) olarak zikrediliyorsa 
da genellikle Taşköprizâde’nin verdiği 950 
(1543) yılı daha doğru kabul edilir. Kabri 
İstanbul’da Emîr Buhâri’nin kabrine yakın 
Hâce Hayreddin Mescidi hazîresindedir. 
Mütevazi ve güzel huylu bir şahsiyet oldu¬ 
ğu kaydedilen Şeyhzâde başkalarına yük 
olmamaya özen gösterirdi. Tefsir dersle¬ 
rini mescidde verir, halk da onun bilgisin¬ 
den ve mâneviyatından faydalanmak ister¬ 
di. Âyetleri tefsir ederken şüpheye düştü- 
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ŞEYHZÂDE 


günde Allah’a yöneldiğini ve göğsünün Al¬ 
lah tarafından genişletildiğini söylerdi. Öğ¬ 
rencisi Töşköprizâde Ahmed Efendi, Şeyh- 
zâde'nin kendisine büyük sevgi duyduğu¬ 
nu, kendisinin de onunla övündüğünü ve 
kadılık görevini onun ısrarıyla kabul ettiği¬ 
ni belirtir. Şeyhzâde oldukça zor kitapları 
şerhetmesiyle dikkat çeken bir âlimdir. 

Eserleri. 1. Haşiye c alâ Envâri't-tenzîl 
ve esıân't-te\îl. Beyzâvî’nin eseri üzeri¬ 
ne yazılmış bir hâşiye olup önce muhtasar 
olarak kaleme alınmış, daha sonra geniş¬ 
letilmiştir. Kâtib Çelebi’nin değerlendirme¬ 
sine göre (Keşfü’z-zunûn, I, 188) eser En- 
vârü't-tenzîl üzerine yazılan hâşiyelerin 
en hacimlisi, en faydalısı ve ibaresi en açık 
olanıdır. Çeşitli baskıları yapılan kitap (I-IV, 
İstanbul 1282-1283; 1-IX, İstanbul 1292- 
1303; İstanbul 1306; I-VI, Kahire 1363) ayrı¬ 
ca Muhammed Abdülkâdir Şâhin tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (I-VI11, Beyrut 1999). 2. 
Şerhu Mittâhi'Mulûm. Sekkâkî’nin ilimle¬ 
rin tasnifiyle ilgili eserinin şerhidir (Süley- 
maniye Ktp., Hacı Beşir Ağa, nr. 568; Kadı- 
zâde Muhammed Efendi, nr. 449). 3. Şerhu 
Meşârikı'l-envâr. Radıyyüddin es-Sâgâ- 
nî’nin hadise dair eserinin şerhidir (Süley- 


Seyhzâde'nin Haşiye c alâ Enuâri’t-tenzîl adlı eserinin ilk 
sayfası (Süleymaniye Ktp., Kılıç Ali Paşa, nr. 125) 



maniye Ktp., Ayasofya, nr. 714, Kılıç Ali Pa¬ 
şa, nr. 252, Damad İbrâhim Paşa, nr. 362, 
Esad Efendi, nr. 379; Âtıf Efendi Ktp., nr. 
538, 539). 4 . Şerhu Vikâyeti'r-rivûye fî 
mesa’ilii-Hidâye. Burhâneddin el-Mer- 
ginânî’nin Hanefî fıkhına dair el-Hidâye’- 
sinden seçmeler yapılarak telif edilen Vi- 
fcöye’nin önemli şerhlerindendir (Süley¬ 
maniye Ktp., Lâleli, nr. 1068, Kılıç Ali Pa¬ 
şa, nr. 429, 430; Köprülü Ktp., nr. 615, 616; 
Nuruosmaniye Ktp., nr. 1690, 1691; Âtıf 
Efendi Ktp., nr. 954). S. Şerhu Kaşîde- 
ti'l-Bürde. Bûsîrî’nin meşhur kasidesinin 
şerhi olup Râhatü'l-ervâh adıyla da bili¬ 
nir (İstanbul 1298, 1306, 1309, Harpûtî’nin 
şerhiyle birlikte). 6. Tamlık c alâ Şerhi'l-Hi- 
dâye. İbn Mektûm olarak bilinen Tâced- 
din Ebû Muhammed Ahmed b. Abdülkâ¬ 
dir tarafından kaleme alman şerh üzerine 
yazılmıştır ( Keşfü’z-zunûn , II, 2038; Hediy- 
yetili- 1 arifin, 11, 238). 7. Şerhu Fera’izi's- 
Sirâciyye. Muhammed b. Muhammed es- 
Secâvendî’ye ait eserin şerhidir (Kayseri 
Râşid Efendi Ktp., nr. 4/658; Süleymaniye 
Ktp., Fâtih, nr. 2520, Çelebi Abdullah, nr. 
166/1, 167, Kadızâde Mehmed Efendi, nr. 
263; Beyazıt Devlet Ktp., Kara Mustafa Pa¬ 
şa, nr. 340). 8. Şerhu Kavâ c idi'l-i c râb. İbn 
Hişâm en-Nahvî’nin eserinin şerhi olup (İs¬ 
tanbul 1300) İsmâil İsmâil Merve’nin tahki¬ 
kiyle yayımlanmıştır (Beyrut-Dımaşk 1416/ 
1995). 9. Şerhu Nuktati'l-beyân. Hz. Ali'¬ 
ye nisbet edilen eserin şerhidir (Süleyma¬ 
niye Ktp., Âşir Efendi, nr. 18/443; İstanbul 
Belediyesi Atatürk Kitaplığı, Osman Ergin, 
nr. 460). 10 . Tefsîru sûreti'l-Fâtiha (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 83). 
11. Tefsîru sûreti'l-En c âm (Süleymaniye 
Ktp., Esad Efendi, nr. 90). 12. Şerhu Hır- 
zi'l-emânî. Kâsım b. Fîrruh eş-Şâtıbî’nin 
eş-Şâtıbiyye olarak tanınan kasidesinin 
şerhidir (Gazi Hüsrev Bey Ktp., nr. 1385, 
1553). 13 . el-İhlâşiyye-Tefsîru sûreti'l- 
İhlâş [Osmanlı Müellifleri, I, 334). 
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ŞEYMÂ 

( - lu~/J I ) 

Şeymâ’ bint Haris 
b. Abdiluzzâ es-Sa‘diyye 

Hz. Peygamber in sütkardeşi, 
kadın sahâbî. 

Hz. Muhammed’in sütannesi Halîme’- 
nin kızıdır. Kaynaklarda adı Huzâfe (Huzâ- 
ka, Hızâka, Huzeyfe) veya Cüdâme (Cüzâme, 
Hızâme, Hıdâme, Hudâme) şeklinde zikredil¬ 
mektedir. Ancak Şeymâ (Şemmâ) lakabıyla 
meşhur olmuş ve adı unutulmuştur. Şey- 
mâ'nın teyzesinin de aynı ismi ve lakabı 
taşıdığı, kendisine teyzesinin adının ve la¬ 
kabının verildiği de söylenmiştir. Şeymâ’- 
nın doğum tarihi zikredilmemekle birlik¬ 
te emzirilmek üzere evlerine getirilen Hz. 
Muhammed’in bakımında annesine yar¬ 
dım ettiği bildirilmektedir. Buna göre Ha- 
lîme’nin Hz. Muhammed'i Şeymâ ile bir¬ 
likte emzirdiği şeklindeki rivayet (tbnü'l- 
Kelbî, s. 394) ihtiyatla karşılanmalıdır. Ni¬ 
tekim kaynakların çoğunda bir sütçocu- 
ğu bulmak için Mekke'ye giden Halîme'- 
nin o sırada oğlu Abdullah'ı emzirmekte 
olduğu ve Hz. Muhammed’i onun sütüyle 
emzirdiği belirtilmektedir. 

Kaynaklarda Şeymâ'nın Hz. Muham- 
med’e, onu gençlik ve olgunluk çağına ulaş¬ 
mış kadri yüce bir insan olarak görmek is¬ 
tediğini dile getiren ninniler söylediği bil¬ 
dirilmekte ve bazı mısralar aktarılmakta¬ 
dır. Şeymâ'nın hayatının, Hz. Muhammed’in 
bakımına yardımcı olduğu dört veya beş 
yılın ardından 8 (630) yılında Huneyn Gaz- 
vesi’nde esir düşmesine kadar geçen saf¬ 
hası hakkında bilgi yoktur. Hevâzin ve Sa- 
kıf kabileleriyle yapılan Huneyn Gazvesi'n- 
de Hevâzin kabilesinden alman esirler için¬ 
de bulunan Şeymâ, kendisini yakalayan as¬ 
kerlere Resûl-i Ekrem’in sütkardeşi oldu¬ 
ğunu söyleyerek ona götürülmesini istedi. 
Resûl-i Ekrem doğru söylediğine dair bir 
delil isteyince ona çocukluk günlerinde om¬ 
zunu ısırdığını hatırlatarak hâlâ farkedilen 
ısırık izini gösterdi. Bunun üzerine kendi¬ 
sini tanıyan Hz. Peygamber çok duygulan¬ 
dı ve göz yaşlarını tutamadı. Ardından ri- 
dâsını yere sererek onu oturttu ve diler¬ 
se kendi yanında kalabileceğini, dilerse ka¬ 
bilesine dönebileceğini belirtti. İslâm’ı ka¬ 
bul eden Şeymâ kabilesine dönmek istedi¬ 
ğini söyleyince Resûl-i Ekrem ona birçok 
hayvanla birkaç köle vererek yurduna gön¬ 
derdi. Resûlullah'ın verdiği Mekhûl adlı kö- 
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le ile bir câriyeyi Şeymâ'nın evlendirdiği ve 
Hevâzin kabilesi arasında bu ikisinin soyu¬ 
nun devam ettiği zikredilmektedir. Ayrıca 
Şeymâ’nın, daha önce bir müslümanı öl¬ 
dürdüğü için Hz. Peygamber tarafından 
katledilmesi emredilen ve kendisiyle bir¬ 
likte yakalanıp Resûl-i Ekrem'in huzuru¬ 
na getirilen Bicâd adlı şahsın affedilmesini 
sağladığı belirtilmektedir (Vâkıdî, III, 913; 
Şâmî, V, 490). 

Şeymâ’nın Resûlullah'ın yanına getiril¬ 
mesi, hemen savaşın ardından Resûlul- 
lah'ın kaçan düşmanın peşinden Tâif üze¬ 
rine gitmesinden önce gerçekleşmişti. Hz. 
Peygamber bu esnada Şeymâ’ya ailesin¬ 
den kimlerin hayatta bulunduğunu sor¬ 
muş, Şeymâ anne ve babasının vefat et¬ 
tiğini, kardeşleri Abdullah ve Üneyse ile 
amcasının sağ olduğunu söylemişti. Ya’kü- 
bî, Şeymâ’nın esirlerin serbest bırakılma¬ 
sını Resûl-i Ekrem'den talep ettiğini ileri 
sürmekteyse de (Târih, II, 63) diğer kay¬ 
naklarda böyle bir bilgiye rastlanmamak- 
ta, bu husustaki görüşmeyi Şeymâ'nın am¬ 
cası Ebû Servân (Burkan) es-Sa‘dî’nin yap¬ 
tığı, onun başkanlığındaki Hevâzinli bir he¬ 
yetin Hz. Peygamber’e gelerek İslâmiyet’i 
kabul ettiklerini söyleyip esirlerin bağış¬ 
lanmasını istemeleri üzerine onların ser¬ 
best bırakıldığı bildirilmektedir (İbn Sa’d, 
I, 114-115; İbn Hacer, VII, 55-56). Şeymâ’- 
nın ne zaman vefat ettiği bilinmemekte¬ 
dir. Onun Abdullah ve Üneyse adlarında¬ 
ki kardeşleri de müslüman olmuştu (DİA, 
XV, 338). 
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Hamîdullah, İslâm Peygamberi, I, 41, 494; Asri 
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ŞEYTAN 

( çjUsuAIl ) 

İnsana musallat olup 
onu saptırmaya çalışan 
ruhanî varlık. 

Sözlükte “uzaklaşmak, haktan ve hayır¬ 
dan ayrılmak, muhalefet etmek” anlamın¬ 
daki şatn (şütûn) veya “öfkesinden yanıp 
tutuşmak” mânasındaki şeyt kökünden 
türediği ileri sürülen şeytân kelimesi (ço¬ 
ğulu şeyâtîn) “hayırdan ve rahmetten 
uzaklaşmış yaratık; yanıp helâke mâruz 
kalmış varlık” demektir (Râgıb el-İsfahâ- 
nî, el-Müfredat, “ştn’’ md.; Lisânü’KArab, 
“ştn” md ). Kelimenin İbrânîce’deki karşı¬ 
lığı olan satanın “düşmanlık etmek, suçla¬ 
mak, karşı gelmek" mânasında stn veya 
“gezinmek, hareket etmek, rahatsız et¬ 
mek, yoldan çıkmak; sadakatsiz / inanç¬ 
sız olmak” anlamlarında sut / sth kökün¬ 
den türediği kabul edilmektedir (Koeh- 
ler-Baumgartner, 111, 1312, 1316-1317). 
Bazı dilciler, şeytan kelimesinin Arapça kö¬ 
kenli olup teolojik anlamlarını yahudi-hı- 
ristiyan geleneğinden aldığını iddia eder¬ 
ken bazıları İbrânîce’den Arapça'ya geçti¬ 
ğini, kelimenin yahudi geleneğinde “cin”, 
İslâm öncesi Araplar'ında “insan üstü var¬ 
lık" mânasına geldiğini ve İslâm’da bu iki 
anlamın birleştirildiğini söyler (Jeffrey, s. 
187-190; El, IV, 286). Şeytanı ifade etmek 
için kullanılan iblîs bir kısım dilcilere göre 
“ümit kesmek, pişman olmak, söyleyeceği 
bir şey olmayıp şaşırıp kalmak” anlamın¬ 
daki iblâs kökünden türemiştir ( Ltsânü’l- 
c Arab , “bls” md.); nitekim kelime bazı âyet¬ 
lerde bu anlamda geçmektedir (el-En’âm 
6/44; el-Mü’minûn 23/77; er-Rûm 30/12, 
49), Batılı dilciler arasındaki yaygın kabul, 
iblîs kelimesinin “en büyük şeytan" mâna¬ 
sındaki Grekçe diabolostan Arapça’ya geç¬ 
tiği yönündedir (Jeffrey, s. 47; El, II, 351). 
Kelime bir kısım dilcilere göre de İbrânîce’¬ 
den Arapça'ya geçmiş olup Allah’a isyan 
etmeden önceki adı Azâzîl idi (Kamus Ter¬ 
cümesi, “ştn” md.; Elmalılı, I, 320; ayrıca 
bk. AZÂZÎL). Şeytan karşılığında tâğüt, 
cân, ifrît gibi kelimeler kullanıldığı gibi 
“mârid” (alabildiğine inatçı) ve “garûr” (alda¬ 
tan) kelimeleriyle de nitelendirilir. Câhiliye 
Arapları'na göre yaratılmışların en çirkini 
olan şeytan ateşi mesken edinen habis bir 
ruhtur. Onun göklerden haber aşıranma 
mârid, bu hususta fazlasıyla mâhir olanı¬ 
na ifrit denir. Her şairin kendisine ilham¬ 
da bulunan bir şeytanının (cin) bulundu¬ 
ğuna inanılırdı (Râcî el-Esmer, s. 85). 


Kur'ân-ı Kerîm’de on sekizi çoğul olmak 
üzere seksen sekiz yerde şeytan (on bir yer¬ 
de iblîs) kelimesi yer almaktadır. Âdem’in 
yaratılışının ardından meleklerden ona sec¬ 
de etmelerinin istendiğine dair dokuz âyet¬ 
te iblîs, Âdem iie eşinden üreyip çoğalan 
insan türüne düşmanlık ederek onları çe¬ 
şitli hile ve desiselerle aldattığını bildiren 
âyetlerde şeytan kelimesi geçmektedir. 
Kur’an'da şeytanla insan türü arasındaki 
ilişkiye veya mücadeleye temas eden bir¬ 
çok âyet bulunmaktadır. Âdem’e melek¬ 
ler secde ettiği halde şeytan kibirlenip İlâ¬ 
hî emre karşı çıkmış, gerekçe olarak da 
kendisinin ateşten, Âdem’in çamurdan ya¬ 
ratıldığını ileri sürmüştür. İlâhî iradenin 
Âdem'in zürriyetine bütünüyle iyi ve bü¬ 
tünüyle kötü arasında takdir ettiği konu¬ 
mun bir gereği olmalıdır ki Cenâb-ı Hak 
hayırdan ve rahmetinden uzaklaştırdığı 
şeytana insanoğluna vesvese vermeye, çe¬ 
şitli hile yöntemleriyle bâtılı hak gibi gös¬ 
terip insanları doğru yoldan saptırmaya 
izin vermiştir. Allah’ın uyarmasına rağmen 
Âdem ile eşi Havvâ şeytanın aldatıcı söz¬ 
lerine kanarak yasak meyveden yemiş, bu¬ 
nun cezası olarak cennetten çıkarılmış, 
böylece dünyada kıyamet gününe kadar 
devam edecek olan insan hayatı başlamış¬ 
tır. Bu hayatta hak yoldan çıkanları adale¬ 
tiyle cezalandıran Allah'ın koyduğu çeşitli 
kanunlar (sünnetullah); hayır ve şer çerçe¬ 
vesinde bütünüyle hayrın temsilcisi me¬ 
lekler, bütünüyle şerrin temsilcisi şeytan, 
ayrıca hayra da şerre de yönelebilen, an¬ 
cak aklı, selim fıtratı ve iradesiyle vahyin 
aydınlattığı yoldan Allah'a ulaşma imkânı¬ 
na mazhar kılınan insan vardır. Selim fıt¬ 
ratı bozulmayan insan kelâm âlimlerinin 
çoğunluğuna göre Allah nezdinde melek¬ 
lerden de üstündür. Bunun yanında aklı 
olduğu halde gerçekleri anlamazlıktan ge¬ 
len, gözü olduğu halde hakikati görmeyen, 
kulağı olduğu halde İlâhî beyanları duyma¬ 
yan ve Kur'an’ın ifadesiyle şuursuz canlı¬ 
lar sürüsü gibi olan (el-A'râf 7/179) insan¬ 
lar da bulunmaktadır. Kur'an'da iblîs ve 
şeytan kelimelerinin geçtiği âyetlerin dışın¬ 
da kalan birçok âyette de insanın bu ko¬ 
numuna ve mücadelesine temas edilmek¬ 
tedir. Çeşitli âyetlerde şeytanın azgın, sin¬ 
si, yanıltıcı ve kışkırtıcı olduğu haber ve¬ 
rilmekte, hile ve aldatmalarına dikkat çe¬ 
kilmekte, ondan uzak durulması emredil- 
mekte, şerrinden Allah’a sığınmanın ge¬ 
reği vurgulanmaktadır. Bu arada önceki 
peygamberler döneminde yaşayan insan¬ 
lara yönelik mânevî tahribatı da anlatıl¬ 
maktadır (M. F. Abdülbâki, el-Mu c cem, “ib¬ 
lîs”, “şeytân” md.leri). 
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ŞEYTAN 


Şeytan kelimesi pek çok hadis rivayetin¬ 
de yer almaktadır. Bu rivayetlerde de in¬ 
sandan sâdır olabilecek her türlü kötü dav¬ 
ranışta şeytanın etkisine işaret edilmek¬ 
te, onun özendirici ve aldatıcı oyunlarına 
dikkat çekilmektedir. Şeytan insanı kötü¬ 
lük işlemeye teşvik ettiği gibi onun Al¬ 
lah’a yaklaştıracak fiilleri gerçekleştirme¬ 
sine de engel olmaya çalışmakta veya ye¬ 
rine getirmeye çalıştığı ibadeti bozmaya 
gayret göstermektedir. Meselâ Kur’an’da 
zekât ve infak emredildiği halde şeytan 
malın karşılıksız verilmesi fedakârlığını ön¬ 
lemeye çalışır ve kişiyi bu tür harcamaları 
yüzünden muhtaç duruma düşmekle kor¬ 
kutur (el-Bakara 2/268). Ezan okunduğu 
zaman bundan hoşlanmayıp kaçan şey¬ 
tan (Buhârî, “Ezân”, 4; Müslim, “Şalât”, 
17, 19) bir süre sonra geri dönüp nama¬ 
za başlayan mümine vesvese vermeye ça¬ 
lışır ( Müsned, III, 12, 50, 51; Ebû Dâvûd, 
“Şalât”, 92). Hz. Peygamber şeytanın şer¬ 
rinden Allah'a sığınmış ve her müslüma- 
nın ondan Allah’a sığınmasını emretmiş¬ 
tir. Resûlullah ayrıca şeytanın kötülüklerin¬ 
den korunmak için kelime-i tevhidi söyle¬ 
meyi, başta Âyetü’l-kürsî ve Haşr sûresi¬ 
nin son üç âyeti olmak üzere Kur'an oku¬ 
mayı tavsiye etmiştir ( Müsned, V, 415; 
Buhârî, “Vekâlet”, 10, “Bed 3 ü’l-halk”, 11; 
Müslim, “Müsâfırîn”, 212; Tirmizî, “Şevâ- 
bü'l-Kur’ân”, 22; bk. İSTİÂZE). 

Varlığı ve Mahiyeti. Şeytanın gerçek bir 
varlığa ve bir bedene sahip bulunup bu¬ 
lunmadığı hususunda farklı görüşler ileri 
sürülmüştür. Onun cinlerden olduğunu (el- 
Kehf 18/50) ve ateşten yaratıldığını bil¬ 
diren âyet ve hadisleri (el-A'râf 7/12; el- 
Hicr 15/27; Müsned, W I, 153, 168; Müslim, 
“Zühd”, 60) esas alan kelâm ve tefsir âlim¬ 
leri şeytanın kendine has bir varlığının bu¬ 
lunduğunu kabul etmektedir. İbn Abbas’a 
göre Kur’an’da geçen “min mâricin min 
nâr" ifadesi “yalın ateş”, Mücâhid b. Cebr’e 
göre “yükselen sarı ve yeşilimsi alev” (Ta- 
berî, XXVII, 126), Şehâbeddin Mahmûd el- 
Âlûsî’ye göre “dumansız saf alev” ( Rûhu’l- 
me c anî, XXVII, 105) mânasına gelir; “nâr-ı 
semûrrî’dan maksat da zehirleyici ateştir 
(Taberî, XIV, 30). Bazı âlimler söz konusu 
ateşin bilinen ateşten yetmiş kat yoğun 
ve çok etkili olduğunu söylemektedir (El¬ 
malık, V, 3059). Şeytanın gerçek bir varlı¬ 
ğı bulunduğunu kabul edenler bedene sa¬ 
hip olup olmadığı konusunda farklı görüş¬ 
ler ileri sürmüş, çoğunluğunu Mu’tezilî- 
ler’in teşkil ettiği kelâmcılar bedensiz ha¬ 
yatın mümkün görülmediğini, ayrıca ken¬ 
disine nisbet edilen faaliyetleri gerçekleş¬ 
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tirebilmesi için şeytanın bir bedene sahip 
olmasının gerektiğini belirtmektedir. Ebû 
Ubeyde Ma’mer b. Müsennâ, İbn Sînâ ve 
Muhammed Esed gibi müfessir, düşünür 
ve sûfîlerin oluşturduğu gruba göre ise 
şeytan cisim veya cisme hulûl etmiş bir 
varlık olmayıp mücerret nefisten (ruhanî 
cevher) ibarettir. Şeytanın gerçek varlığı¬ 
nın bulunduğunu kabul edenlerden bazı¬ 
ları onunla cinler arasında asıl-fer’ ilişkisi 
kurmuştur; Hasan-ı Basrî bu görüştedir 
(Mâtürîdî, IX, 70; Kurtubî, I, 294-295; İbn 
Kesîr, IV, 396). Genellikle cinlerin atası sa¬ 
yılan cân ile İblîs’in aynı varlık olduğunu 
kabul edenler Hz. Peygamber’in herkesin 
bir şeytanının bulunduğunu belirten hadi¬ 
sine dayanmaktadır ( Müsned , VI, 115; Müs¬ 
lim, “Münâfıkln", 70). Kur’an’da melek¬ 
lerin Âdem’e secde ettiğini bildiren bir 
âyette (el-Kehf 18/50) “cinlerden olan İb- 
lîs" istisna edilmekle birlikte başlangıçta 
onun melek olup olmadığı bilinmemekte¬ 
dir. Buradaki istisnayı muttasıl (aynı cins¬ 
ten olanlar arasında) kabul edenler şeyta¬ 
nın daha önce melek olduğunu ileri sür¬ 
müş, istisnayı münkatı’ (ayrı cinsten olanlar 
arasında) kabul eden müfessirler onun me¬ 
lek değil meleklerin arasında bulunan bir 
varlık (cin) olduğunu belirtmiştir. Bunlara 
göre şeytan meleklerden olsaydı isyan et¬ 
mez, emredilen her şeyi yerine getirirdi 
(et-Tahrîm 66/6). İbn Teymiyye şeytanın 
sûret itibariyle meleklerden, asıl itibariyle 
cinlerden sayıldığını kaydetmektedir ( Mec- 
mtfu fetâua, IV, 235, 346), Kur’an’da şey¬ 
tanın yandaşları ve ordusundan (el-A'râf 
7/27; eş-Şuarâ 26/95), zürriyetinden (el- 
Kehf 18/50) ve dostlarından (en-Nisâ 4/76; 
el-En'âm 6/121; el-Hac 22/4) söz edilmek¬ 
te, yine Kur’an’da ona baş (es-Sâffât 37/65), 
hadislerde ise boynuz (Buhârî, “Bed’ü’l- 
halk", 11 ; Müslim, “Müsâfırîn", 290) nisbet 
edilmektedir. Bu kelimelerin lafzına bağlı 
kalındığı takdirde şeytanın gerçek varlığı¬ 
nın bulunduğunu söylemek mümkündür. 
Katâde b. Diâme gibi bazı âlimlere göre 
şeytana izâfe edilen zürriyetten maksat 
İblîs’in soyundan gelen şeytanlar olup bun¬ 
lar üremek suretiyle çoğalır (Taberî, XV, 
262). Ebü’l-Muîn en-Nesefî, İblîs’in evliliği 
ve zürriyeti hakkında ayrıntılı bilgiler ve¬ 
rir (Bahrü’l-kelam, s. 28). Bazı âlimlere gö¬ 
re şeytanın zürriyetinden maksat insan¬ 
lardan ve cinlerden onun yolunu izleyen¬ 
lerdir, aslında şeytanın gerçek anlamda 
zürriyeti yoktur (Âlûsî, XV, 295). 

Diğer ruhanî varlıklar gibi şeytanın da 
görülüp görülemeyeceği hususu tartışma¬ 
lıdır. Şeytanın latif cisim olduğunu kabul 


eden Ehl-i sünnet kelâmcıları, onun çeşit¬ 
li şekillere bürünüp (temessüi) insanlara 
görünmesi için bir engelin bulunmadığı ka¬ 
naatindedir (Tehânevî, 1, 264-265; Elmalı- 
iı, VIII, 5389). Bu âlimler Kur’an’da ve ha¬ 
dis rivayetlerinde şeytanın Hz. Âdem, İb- 
râhim, Mûsâ, Süleyman ve Hz. Muham- 
med’e göründüğünün haber verildiğini. 
Bedir Gazvesi sırasında Sürâka b. Mâlik’in 
sûretine girerek müşriklere önce cesaret 
verdiğini, sonra da sırt çevirdiğini delil ola¬ 
rak zikrederler (el-Enfâl 8/48; İbn Kesîr, 
III, 332-334). Şeytanın ve meleklerin hem 
gerçek hem temessülî varlıklarının oldu¬ 
ğunu söyleyen Gazzâlî gerçek şekillerinin 
ancak nübüvvet nuruyla görülebileceğini, 
temessülün ise insanlar tarafından da 
müşahede edilebileceğini belirtir ( Ihyâ T 
III, 27) “Şeytan kendi grubu ile birlikte gö¬ 
remeyeceğiniz yerden sizi görür" meâlin- 
deki âyetten hareketle (el-A'râf 7/27) Mu‘- 
tezile âlimleri onun hiçbir zaman görüle¬ 
meyeceğini ileri sürmüştür (Zemahşerî, 
II, 98) Naslarda şeytana ait bazı maddî 
tasvirlerin yer aldığı bilinmektedir. Bu tür 
ifadeleri hakikat mânasına alan âlimler 
bulunduğu gibi mecaz kabul edenler de 
vardır. Ancak bütün âlimler şeytanı ken¬ 
di sûretiyle görmenin mümkün olmadığı 
kanaatindedir. Bir şekle bürünmüş halde 
görülmesi ise teorik olarak mümkünse de 
fiilen söz konusu değildir, çünkü bir pey¬ 
gamberin tasdiki bulunmadan görülenin 
şeytan olup olmadığı bilinemez. Şeytanın 
mahiyeti hakkında ileri sürülen telakkiler 
içinde Gazzâlî'ye nisbet edilen görüş isa¬ 
betli görünmektedir. İslâm akaidinin -me¬ 
lek ve cin gibi- sem’î bahisleri içinde yer 
alan şeytan hakkında naslarda ve özellik¬ 
le hadislerde yer alan beyanlar onun hem 
gerçek hem mecazi-temsilî varlığının bu¬ 
lunduğunu kanıtlar niteliktedir. 

İslâm dini, Seneviyye’de olduğu gibi şey¬ 
tanın insanlar üzerinde mutlak mânada 
hâkimiyeti bulunduğu ve onlara istediği¬ 
ni yaptırdığı şeklindeki bir anlayışı redde¬ 
der; çünkü Kur’an’da şeytanın gücünün sı¬ 
nırlı, hile ve tuzaklarının zayıf olduğu ha¬ 
ber verilmektedir (en-Nisâ 4/76). Şeyta¬ 
nın bütün mahareti insanları tahrik et¬ 
mek ve kendi yoluna çağırmaktan ibaret¬ 
tir (İbrâhîm 14/22), ona uyup uymamak ise 
kişinin elinde olan bir şeydir. İblîs’in sâlih 
kişiler üzerinde bir etkisi bulunmamakta¬ 
dır (el-Hicr 15/39-40, 42; el-İsrâ 17/65; Se- 
be' 34/21); dolayısıyla insanların yaptıkla¬ 
rı kötülükler için şeytanı bahane etmele¬ 
ri gerçekçi olmadığı gibi Allah katında da 
herhangi bir değere sahip değildir. İbn 
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Teymiyye, ribâ yiyenlerin şeytan çarpmış 
gibi kalkacaklarını bildiren âyetle (el-Ba- 
kara 2/275) şeytanın insanın vücuduna ka¬ 
nın dolaşması gibi nüfuz ettiğini bildiren 
hadisi (Buhârî, “Bed’ü’l-halk”, 11; Müslim, 
“Selâm”, 23-25) delil göstererek cinlerin in¬ 
sanın bedenine girip onu etkilediğini ileri 
sürmüştür. İbn Teymiyye gibi düşünen 
âlimler sara vb. hastalıkları şeytana nis- 
bet ederken (Taberî, 111, 101; Ateş, s. 236) 
Ebû Ali el-Cübbâî, Cessâs ve Muhammed 
b. Ali el-Kaffâl gibi âlimler bu görüşe kar¬ 
şı çıkıp cin ve şeytanın insanın fiziksel ya¬ 
pısı üzerinde herhangi bir etkisinin bulun¬ 
madığını söylemiş (Ömer Süleyman el-Eş- 
kar, s. 62-63, 156-162) ve şeytanın Kur'arî- 
da geçen, “Benim size karşı etkili bir gü¬ 
cüm yoktur" sözünü (İbrâhîm 14/22) delil 
kabul etmişlerdir (Âlûsî, 111, 49; bk. İĞVÂ). 

Kur’an'da inkârcıların şeytanlarla bera¬ 
ber haşredileceği (Meryem 19/68) ve dün¬ 
yada bir arkadaş gibi onunla birlikte ha¬ 
reket eden kişinin kıyamet günü, “Keşke 
benimle senin aranda doğu ile batı arası 
kadar uzaklık olsaydı" diyeceği ifade edi¬ 
lir (ez-Zuhruf 43/36-38). Kıyamet gününde 
hesap görülüp cennet ve cehennem ehli 
yerlerine gönderilince şeytan cehennem 
ehline hitap ederek dünya hayatında Al¬ 
lah'ın gerçek vaadlerine karşılık kendisinin 
boş vaadlerde bulunduğunu, ancak çağ¬ 
rı yapmanın ötesinde insanlar üzerinde 
bir etkisinin olmadığını, nefsânî arzuları¬ 
na uyanların yaldızlı vaadlerine kandıkları¬ 
nı belirtecek, onların kendisini değil ken¬ 
di nefislerini kınamalarını söyleyecek, ne 
kendisinin onları ne de onların kendisini 
kurtarabileceğini ifade edecek, dünyada 
iken kendisine taparcasına boyun eğdik¬ 
leri yolundaki iddialarını reddettiğini bil¬ 
direcektir (İbrâhîm 14/22). 

İblîs ve şeytan hakkında birçok eser ka¬ 
leme alınmış olup bunlar arasında İbn 
Ebü’d-Dünyâ'nın Mekâ’idü'ş-şeytâni, Ah- 
med b. Yahyâ'nın, er-Red c tılu mesâ’ilii- 
mücbire c an vesveseli İblîs ve sâ’iri'ş- 
şeyâtîni (İblis fl’t-taşauuuri’l-lslâmî için¬ 
de), EbüT-Ferec İbnüT-Cevzî’nin sûfîlerin 
şeytan tarafından aldatıldığını ileri sürdü¬ 
ğü Telbîsü İblîs’i (Beyrut 1994), İzzeddin 
İbn Gânim'in Teflîsü İblîs i, Muvaffakud- 
din İbn Kudâme’nin Zemmü'l-müvesvi- 
sîn ve't-tahzîı mine'l-vesvese adlı ese¬ 
ri ve buna İbn Kayyim el-Cevziyye’nin yaz¬ 
dığı Mekâyidü'ş-şeyâtîn li'l-vesvese ve 
zemmi'l-müvesvisîn adlı şerhi (Beyrut, 
ts.), yine İbn Kayyim el-Cevziyye’nin İğâ- 
şetü’l-lehtân lî meşâyidi'ş-şeytâni (Dı- 


maşk 1993) ve Nûreddin İbn Gânim el- 
Makdisî’nin Meşâyidü'ş-şeytân ve zem- 
mü'l-hevâ 3 adıyla buna yazdığı muhtasar 
(nşr. İbrâhim Muhammed el-Cemel, Kahi¬ 
re 1983; Riyad, ts.), Burhâneddin İbn Müf- 
lih’in M eştfibü'l-insân min mekâyidi'ş- 
şeytâni (Beyrut 1404/1984), İblîs ve şey¬ 
tana dair haberleri ayrıntılı biçimde ele 
alan eserlerin başında gelen Süyûtî'nin 
Laktü'l-mercân lî ahkâmi'l-cânni ile 
Bedreddin eş-Şiblî’nin Âkâmü'l-mercân 
lî ahkâmi'l-cânni, Takıyyüddin İbn Tey- 
miyye'nin el-Beyânü'l-mübîn lî ahbâri'l- 
cirı ve'ş-şeyâtîni ile (Kahire 1994) Ebü'r- 
Rızâ Muhammed Atâullah el-Kâsımî’nin 
Terğimü hizbi'ş-şeytân bi-taşvîbi hıf- 
zi'l-îmâni (Lahor 1979) zikredilebilir. Bu 
konuda son dönemde yazılan eserlere ör¬ 
nek olarak Gulâm Ahmed Pervîz’in İblîs 
ü Âdemi (Delhi 1945), Abdülazîz b. Sâlih 
el-Abîd’in c Adâvetü'ş-şeytân li'l-insân 
kemâ câ’et li'l-Kur’ânİ (Mekke 1421), 
Ömer Süleyman el-EşkarTn c Âlemü'l-cin 
ve'ş-şeyâtîni (Küveyt 1984), Riyâd Abdul¬ 
lah’ın el-Cin ve'ş-şeyâtîn beyne'l- c ilmi 
ve’d-dîn i (Dımaşk 1986), Seyyid Abdul¬ 
lah’ın İblîs fi't-taşavvurii-İslâmî'si (Ka¬ 
hire 1421/2001) ve Muhammed Ali es-Sey- 
yidâbî’nin Hakikatü'l-cin ve'ş-şeyâtîni 
(Kahire, ts. [Dârü’l-hadîs]) gösterilebilir. 
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H İlyas Çelebİ 

Diğer Dinlerde. Kitâb-l Mukaddes’teki 
şeytan kavramı başlangıçta daha genel 
ve dolaylı anlamda kötü fonksiyonlarla iliş- 
kilendirilirken zamanla özel ve aktif mâna¬ 
da kötülükle özdeş hale gelmiştir. Bu dö¬ 
nüşüm, Ahd-i Atîk'te şeytanın dünyevî bağ- 
lamlı soyut bir kavramdan semavî somut 
bir varlığa geçmesi şeklinde gerçekleşmiş, 
Ahd-i Atîk’ten Ahd-i Cedîd’e geçiş süre¬ 
cinde şeytan, Tanrı'dan aşağı konumda yer 
alan ve fazlaca önem verilmeyen bir me¬ 
lek durumundan Tanrı’nın rakibi olan koz¬ 
mik güç / düşman durumuna yükselmiş¬ 
tir. 

Şeytan kelimesi Ahd-i Atîk’in erken dö¬ 
nemlere ait bölümlerinde cins ismi olarak 
(satan) “düşman, muhalif, engel olan, da¬ 
va eden, suçlayan ve amacını gizleyen ki¬ 
şi” anlamında kullanılır. Askerî, siyasî ve¬ 
ya hukukî mânada muhalefet durumun¬ 
da olan ya da zorluk çıkaran kişiler (I. Sa- 
muel, 29/4; II. Samuel, 19/22; 1. Krallar, 
5/4; 11/14, 23, 25; Mezmurlar, 109/6) veya 
Peygamber Balam'ı engellemeye çalışan 
Tanrı'nın meleği hakkında “düşman, mu- 
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halif" mânasında şeytan nitelemesine yer 
verilmiştir (Sayılar, 22/22, 32). Daha geç 
dönemlere ait bölümlerde ise şeytan ke¬ 
limesi özel isim biçiminde (ha-Satan) Tan- 
rı'nın hizmetinde çalışan düşük rütbeli se¬ 
mavî topluluğun bir üyesi sıfatıyla yeryü¬ 
zünde dolaşıp Tanrı’nın izniyle Eyüb'ü sı¬ 
nayan (Eyub, 1/6-2/10), semavî mahkeme¬ 
de başkâhin Yeşu'yu suçlayan görevli, yar¬ 
gıç (Zekarya, 3/1-3); bir ileri aşamada ken¬ 
di başına İsrâil’e karşı duran ve Kral Dâ- 
vûd'u sayım yapmaya kışkırtarak Tanrı’yı 
kızdırmasına ve 70.000 İsrâilli’yi öldürme¬ 
sine sebep olan semavî varlık biçiminde 
yer almıştır (I. Târihler, 21/1-14; krş. il. Sa- 
muel, 24/1-10). 

Ahd-i Atîk sonrası dönemde yazılmış 
olan, melekler ve kötü ruhlar, dünyanın 
sonu ve ruhun kaderiyle ilgili İlâhî sırların 
ifşa edildiği apokrif / apokaliptik literatür¬ 
de Tanrı’dan bağımsız somut bir varlık bi¬ 
çiminde daha belirgin bir şeytan figürüne 
rastlanmaktadır. Burada da şeytan, Ahd-i 
Atîk'te olduğu gibi Tanrı’nın aşağısındaki 
konumunu temelde korumakla birlikte kö¬ 
tülükle doğrudan özdeşleşecek şekilde yer¬ 
yüzünde fesada sebep olan günahkâr, yol¬ 
dan çıkmış meleklerin başı, cennetten ko¬ 
vulan ve yılan aracılığıyla Âdem'in ve Hav- 
vâ’nın düşüşüne, ölümün dünyaya girme¬ 
sine yol açan semavî varlık şeklinde tas¬ 
vir edilmiş (1. Enoch, 54-55, 65/6; 69/6; 11. 
Enoch, 18/3-4 (krş. Tekvîn 6), 31/3-5;Wis- 
dom of Solomon, 2/24; Book of lubilees, 
10/1-12; 1 1/5, 11; 19/28; 23/29; 40/9; 46/2; 
50/5; Life of Adam and Eve, 12/3), buna 
paralel olarak kötülüğün kaynağı ve Tanrı'- 
nın antitezi şeklinde görülmüştür (I. Enoch, 
9/6; 10/8). Yahudi Essenî cemaatiyle ve îsâ 
Mesîh taraftarlarıyla ilişkilendirilen Ölüde¬ 
niz (Kumran) yazmalarında şeytan aydınlı¬ 
ğın efendisinin karşısında yer alan karan¬ 
lığın prensine dönüşmüştür. İyi-kötü düa- 
lizmi, aydınlık ve karanlık güçler arasında¬ 
ki kozmik savaş fikri üzerine temellenen 
Kumran öğretisinde bütün günahların ve 
kötülüklerin şeytanın ve ordusunun (Kum¬ 
ran cemaatinden olmayanlar) hükmettiği 
bu karanlık alanda cereyan ettiği, fakat 
bunun Tanrı’ya rağmen değil bilâkis Tan- 
rı’nın gizemli işlerinin sonucunda gerçek¬ 
leştiği kabul edilmiştir (The Community 
Rule 3-4; The War Rule 1,13; Curses of Sa¬ 
tan and His Lot 286-7; The Thanksgiving 
Hymns 7; Damascus Document 2:18). 

Ahd-i Cedîd'e gelindiğinde dönüşümü¬ 
nü tamamlayan şeytan figürü Avrupa li¬ 
teratürüne de girecek -Dante Alighieri'nin 
Divina Commedia's\, John Milton'un Pa¬ 
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radise Lost’u, J. W. von Goethe'nin Fa- 
usî’ u- ve hıristiyan dünyasındaki hâkim 
şeytan imajını oluşturacak şekilde insan¬ 
lığın ayartıcısı (İblîs, yılan), îsâ’nın baş düş¬ 
manı (deccâl), iyi-kötü savaşındaki kozmik 
düşman biçiminde ortaya konmuştur. Si- 
noptik İnciller diye isimlendirilen ilk üç İn- 
cil’de şeytandan fizikî ve ruhî hastalıklara 
sebep olan, dünyayı ele geçirmeye çalışan 
cinlerin veya kötü ruhlar krallığının başı 
olarak sıkça bahsedilmiş (Matta, 12/24-27; 
Markos, 3/20-30; Luka, 10/19; 11/14-23), 
bu bağlamda Yahyâ’nın vaftizine şeytan¬ 
dan koruma fonksiyonu atfedilmiş, aynı 
zamanda engelleyen, fitneci, günaha sev- 
keden, muhalif ve îsâ’nm baş düşmanı şek¬ 
linde nitelendirilmiş (Matta, 4/1-11; Mar¬ 
kos, 1/12-13; Luka, 4/1-13; 8/11-15; 22/1-3; 
Resullerin İşleri, 26/18), bilhassa mezhep 
çatışmalarında rakipler (Ferîsîler, yazıcılar 
vb.) şeytanla özdeşleştirilmiştir (Matta, 
12/34, 39, 13/18-23, 15/13, 16/1-4, 23; Mar¬ 
kos, 4/13-20, 8/33, 13/24-27). Yuhanna İn- 
cili’nde de şeytan benzer şekilde îsâ’nın 
muhalifleri / engelleyicileri (yahudiler, Ya- 
huda İskariyot vb.) biçiminde görülmüş, 
insanları kullanarak cin çarpması, hastalık 
ve kalpleri ifsat etme gibi kötülükler için 
çalışan ve bu dünyaya hükmeden güç, bu 
dünyanın prensi şeklinde sunulmuştur (6/ 
70-71; 8/44; 12/31; 13/2,27; 14/30; 16/11). 
Sinoptik İnciller’de olduğu gibi Pavlus’un 
Mektupları'nda da şeytan engelleyici sıfa¬ 
tıyla öne çıkmış; rakip havâriler başta ol¬ 
mak üzere Pavlus’un misyoner faaliyetle¬ 
rini engellemeye, Roma hıristiyan cema¬ 
atini bölmeye ve yıkmaya çalışanların sem¬ 
bolik ifadesi (Romalılar a Mektup, 16/17- 
20; Korintoslular’a İkinci Mektup, 2/11; 
11/3-5, 13-15; Selânikliler’e Birinci Mek¬ 
tup, 2/18), aynı zamanda -ruha ve bedene 
göre yaşayanlar arasındaki karşıtlık çer¬ 
çevesinde- günaha sevkeden ayartıcı güç 
ve bu dünyanın tanrısı diye nitelendirilmiş¬ 
tir (Korintoslular’a Birinci Mektup, 4/4; 5/ 
5; 7/5; Galatyalılar'a Mektup, 5/19-21 ). Ki¬ 
lisenin (îsâ'nın krallığı) dışına atılma şeyta¬ 
nın alanına girmeye denk görülmüştür 
(Korintoslular'a Birinci Mektup, 5/5, 13). 

Dünyanın sonunda iyi-kötü arasında ger¬ 
çekleşecek kozmik savaş temasını işleyen 
Vahiy kitabı, Ahd-i Cedîd’de bahsi geçen 
şeytan tiplemelerinin hepsini (hıristiyan 
cemaati içinde Pavlus’un mesajına karşı 
olanlar, îsâ’yı ayartmaya çalışan, Yahuda 
Iskariyot'un içine giren kötü ruh vb.) içer¬ 
mesi bakımından önemlidir. Burada şey¬ 
tan Tanrı'dan bağımsız hareket eden, da¬ 
ha güçlü ve hilekâr, fakat aynı zamanda 
daha fazla karşı konulan ve aşağılanan bir 


figür olarak dünyadaki bütün kötülükle¬ 
rin tezahürü, Tanrı’nın ve (yeni) İsrâil’in / 
Mesih’in kozmik düşmanı şeklinde sunul¬ 
muş, yahudiler ve Roma yönetiminin kı¬ 
yımından kurtulmak için yahudi gibi gö¬ 
rünen hıristiyanlar şeytanın sinagogu / ce¬ 
maati diye nitelendirilmiştir (2/9-10, 13; 3/ 
9; 20/10; krş. Resullerin İşleri, 13/50; 14/2, 
5, 19; 17/5). Boynuzlu, kuyruklu, kırmızı 
renkli ejderha biçiminde düşünülen ve ge¬ 
nellikle Roma ile ilişkilendirilen şeytan tas¬ 
virinden (13/8, 18; 16/13; 17/9-10; 19/20; 
20/2, 7-10; Daniel, 7/24), Mîkâil ve melek¬ 
leriyle şeytan ve melekleri arasında cen¬ 
nette gerçekleşen savaşın sonunda şey¬ 
tanın ve ordularının yenilip yeryüzüne gön¬ 
derilmesi ve kiliseye savaş açmasından (12/ 
1-17; krş. İşaya, 27/1; Mezmurlar, 74/13- 
14; Eyub, 26/12; Daniel, 7; 10/13-21; 12/1), 
Mesîh (kuzu) ile şeytan (canavar) arasında¬ 
ki son savaşta şeytanın bir melek tarafın¬ 
dan 1000 yıl süresince yerin altına hapse¬ 
dilmesinden, bu sürenin bitiminde serbest 
bırakılıp milletlerden ordu kuracağından, 
fakat sonunda Tanrı karşısında yenilgiye 
uğrayacağından bahsedilmiştir. Şeytanın 
ateş ve sülfürle cezalandırılması hıristiyan 
teolojisinde bütün günahkârlara teşmil 
edilmiş, bunun sonunda yeniden dirilme¬ 
nin ve yeni çağın, yani kozmik barış dö¬ 
neminin başlayacağına inanılmıştır. 

Rabbânî literatüre gelince erken döneme 
ait metinlerde şeytana seyrekçe atıf yapıl¬ 
mış ve çoğunlukla insanları kötülüğe sev¬ 
keden ilke şeklinde sunulmuştur ( Tosef- 
ta, Sabbath, 17/3). Talmud’da şeytandan 
somut anlamda ayartıcı ve sınayıcı özelli¬ 
ğe sahip semavî varlık olarak söz edilmiş¬ 
tir. Ahd-i Atîk’te bahsi geçen Âdem'in ya¬ 
sak meyveden yemesi, İsrâiloğulları’nın bu¬ 
zağı heykeline tapması, Dâvûd'un evli bir 
kadınla ilişkiye girmesi vb. günahların so¬ 
rumlusunun, aynı zamanda İbrâhim’i oğ¬ 
lunu kurban etmekle ve Eyüb’ü hastalık¬ 
la sınama konusunda Tanrı’yı ikna edenin 
şeytan olduğu kabul edilmiştir (Berakoth, 
9 a ; Gittin, 52 a ; Shabbath, 89 a ; Sanhedrin, 
107 a ; krş. Book of lubilees, 17-18; 48). Ay¬ 
rıca yahudi yeni yılında (Tişri, 1) üflenen 
boynuzun (şofar) şeytanı şaşırtma ama¬ 
cına hizmet ettiğine, yahudi takviminin 
en kutsal günü olan Kefâret gününde (Tiş¬ 
ri, 10) şeytanın gücünü kaybettiğine ina¬ 
nılmıştır (Rosh Hashana, 16 b ; Yoma, 20 a ). 
Yahudi folkloru geleneğinde bilhassa cin¬ 
sel ayartıcılıkla özdeşleştirilen şeytanın de¬ 
ğişik şekillere (keçi, aslan, kurbağa, yılan, 
ejderha, kadın vb.) girdiği kabul edilmiş¬ 
tir. Kabalistik gelenekte şeytana iyileri kö¬ 
tülerden ayırmak için insanları sınama an- 
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lamında olumlu özellik atfedilmiştir (Zo- 
har, Trumah, 163 a ). Yahudi ve hıristiyan li¬ 
teratüründe şeytanla bağlantılı olarak sa¬ 
tan, satanas, satanel kelimeleri dışında 
“beliar / belial” (ışıksız / değersiz), “beelze- 
bub / beelzebul” (semavî evin sahibi), “şem- 
yaza / şemihaza” (adı güçlü), “azazei” (en¬ 
gebeli ve dik yamaç veya eski İsrail’de 
kendisine günah keçisi kurban edilen tan¬ 
rı, Levililer, 16/1-22; Mişna, Yoma, 6/1), 
“mastima" (suçlayıcı), “sammael” (Tanrt- 
nın zehri), “diabolos” (iftiracı), “lusifer" 
(ışık taşıyıcı), “mefistofeles” (yok edici / 
yalancı) gibi isimler kullanılmıştır. 

Şeytan figürünün Kitâb-ı Mukaddes bo¬ 
yunca geçirdiği değişimde bazı faktörle¬ 
rin rol oynadığı kabul edilmektedir. Bu¬ 
na göre bilhassa Bâbil sürgününün (m.ö. 
VI. yüzyıl) ardından İsrail toplumunda tek 
tanrı inancının kök salması ve buna para¬ 
lel olarak sürgünden dönenlerle kalanlar 
arasında doğru inanç ve Tanrı’nın gerçek 
kavmi kavgasının yaşanması, aynı zaman¬ 
da sürgünü izleyen ikinci mâbed döne¬ 
minde İsrâiloğulları’nın yabancı (bilhassa 
Selevki) yönetimler altında baskı, asimilas¬ 
yon ve kıyıma mâruz kalması, bir taraftan 
kötülüğün sebebi (teodise) üzerine düşün¬ 
me ve hem iyiliğin hem kötülüğün yara¬ 
tıcısı olan mutlak ve tek otorite konumun¬ 
daki Tanrı fikrini yumuşatma ihtiyacının 
ortaya çıkması, diğer taraftan mezhep ay¬ 
rışmaları (Ferısî, Sadûki, Essenî) ve ideolojik 
kırılmalar (Helenik Haşmoniler ve karşıtları) 
neticesinde karşıt grupların ötekileştiril- 
mesiyle sonuçlanmıştır. Diğer taraftan İs- 
râiloğulları'nın baştan itibaren Ken'ân, Mı¬ 
sır. Bâbil, Pers, Grek ve Roma gibi farklı 
kültürlerin inançlarından etkilenmesi ve 
bu etkinin yukarıda belirtilen kötülük prob¬ 
lemi ve ötekiieştirmeyle birleşmesi sonu¬ 
cunda kötülüğün Tanrı’dan bağımsız bir 
kaynağının olduğu fikrine ve karşıt grup¬ 
ların şahsında somut bir kozmik düşman 
anlayışına ulaşılmıştır. 

Bu noktada Ken'ân, Mısır, Bâbil ve Pers 
kültürlerindeki iyilik / bereket tanrılarına 
veya başkahramanlara savaş açan yer altı 
(kötülük, karanlık, ölüm) tanrıları ya da ib¬ 
lislerin ve buna bağlı iyi-kötü düalizminin 
şeytan figürünün oluşumuna etkisinden 
bahsetmek gerekir. Baal ile Mot, Osiris 
ile Set, Gılgamış ile Humbaba ve Hürmüz 
(Ahura Mazda) ile Ehrimen (Angra Mainyu) 
arasındaki iyilik-kötülük mücadelesinin ben¬ 
zerinin îsâ / Tanrı ile şeytan arasında ger¬ 
çekleşmesi söz konusudur. Ahd-i Cedîd'- 
de ve Ortaçağ Avrupa literatüründe yer 
aldığı üzere şeytanın kuyruklu, boynuzlu, 
toynaklı, kanatlı, yılana benzer tasvirinin 


ve kırmızıyla özdeşleştirilmesinin bilhas¬ 
sa Mezopotamya efsanelerinde insan-hay- 
van karışımı şeklinde tasvir edilen ve Ahd-i 
Atîk’te de yer alan (Mezmurlar, 74/13-14; 
Eyub, 41 ; İşaya, 27/1 ) kaos / deniz canava¬ 
rı figürü Lotan / Livyatan (ya da Tiamat) ile 
yer altı iblîsi Habayu'dan, ayrıca kırmızı 
renkli Mısır kötülük tanrısı Set’ten etki¬ 
lendiği ileri sürülmüştür. Şeytan figürü¬ 
nün gelişimine tesir eden diğer bir motif 
ise Tekvîn’deki yaratılış hikâyesinde bah¬ 
si geçen (3-4. bablar) hilekâr yılan figürü 
olup bu figür Ahd-i Cedîd ile apokaliptik 
ve Rabbânî literatürlerde ayartıcı şeytan 
biçimine dönüşmüştür (Life of Adam and 
Eve, s. 32-34; Vahiy, 12/9; 20/2; Talmud, 
Baba Bathra, 16 a ; ayrıca bk. YILAN). 

İslâm’da ve büyük ölçüde Yahudilik’te 
şeytan düşmanlık açısından Tanrı'ya ra¬ 
kip, fakat konum itibariyle Tanrı’nın aşa¬ 
ğısında yer alan, hatta Tanrı'nın otoritesi 
altında bulunan bir varlık veya güç olarak 
anlaşılmıştır. Hıristiyan geleneğinde ise 
dünyayı yöneten iyi-kötü güçler ve buna 
paralel aydınlık ve karanlık dünyalar şek¬ 
lindeki Maniheist ve Zerdüştî düalist an¬ 
layışa yaklaşacak biçimde bazan Tanrı'ya 
denk bir güç şeklinde ortaya konmuştur. 
Söz konusu düalist anlayış, -antik dönem¬ 
de Kumran cemaatinin öğretisinde yer al¬ 
dığı gibi- Roma Katolik kilisesi tarafından 
heretik kabul edilen bazı Ortaçağ hıristi- 
yan gruplarınca da benimsenmiştir. Fran¬ 
sa'da XI. yüzyılda ortaya çıkan ve kökeni 
heretik-gnostik nitelikli Bogomilier'e (Bul¬ 
garistan, X. yüzyıl) dayandırılan Katarlar 
ruh dünyasının yaratıcısının Tanrı, madde 
dünyasının yaratıcısının şeytan olduğunu 
iddia etmek suretiyle ikili bir öğreti geliş¬ 
tirmiştir (The Book ofthe Tıuo Principles). 
Ruh-beden karşıtlığını esas alan Bogomil / 
Katar öğretisine göre îsâ’nın küçük karde¬ 
şi olan şeytan, Tanrı'ya karşı büyüklenip 
cennetten kovulduktan sonra af dileyerek 
kendisine tanınan serbestlik çerçevesinde 
dünyayı ve topraktan insanı yaratıp tan¬ 
rılık iddiasında bulunmuş, bunun üzerine 
Tanrı insanlığa doğru yolu göstermek için 
îsâ’yı kurtarıcı olarak yeryüzüne gönder¬ 
miştir (The Secret Supper, The Vision of 
Isaiah). Bu düalizm, Mısır kötülük tanrısı 
Set ile yeğeni (Osiris’in oğlu) Horus’un tek 
bedende iki baş biçimindeki tasvirinde or¬ 
taya konduğu üzere iyilikle kötülüğün ay¬ 
nı tanrı veya kaynaktan çıktığı şeklindeki 
anlayışla da benzerlik taşımaktadır. Bir di¬ 
ğer gnostik-ekiektik karakterli din olan ve 
İslâm coğrafyasında (Irak) ortaya çıkan Ye- 
zîdîlik’te ise çok farklı bir şeytan anlayışı 
mevcuttur. Şeytana tapanlar şeklinde de 


adlandırılan Yezîdîler’in Melek Tâus (Kral 
Tâvus, Azâzîl) diye isimlendirdikleri şeytan, 
esasen günahkâr ve kovulmuş bir mele¬ 
ğe değil Tanrı'nın (Hudâ) dünya ile kendisi 
arasında aracı olarak yarattığı yedi melek 
ya da tanrıdan ilkine, dolayısıyla saygın bir 
varlığa karşılık gelmektedir (bk. YEZÎDÎ- 
LER). 

Genel olarak yahudi ve hıristiyan gele¬ 
neklerinde şeytana sınayıcı, ayartıcı, ya¬ 
lancı, âsi, yer altı dünyasının (cehennem) 
efendisi, cezalandırıcı, Tanrı’nın ve insan¬ 
lığın kadîm düşmanı, ruhu satın alan tefe¬ 
ci, düzeni, normu ve ahlâkı bozan, anar¬ 
şiyi telkin eden unsur gibi olumsuz özel¬ 
likler atfedilmiş; bazan kötülüğün kayna¬ 
ğı olan somut bir varlık, bazan kötülük il¬ 
kesi, sıkça da -bilhassa Batı hıristiyan ge¬ 
leneğinde heretikler, paganlar, yahudiler 
ve müslümanlarla bağlantılı olarak- yaban¬ 
cının (düşman) temsili şeklinde görülmüş¬ 
tür. Öte yandan monoteist din anlayışın¬ 
dan hareketle ortaya konan, “Neden Tan¬ 
rı şeytana izin veriyor?” sorusuna karşılık 
Tanrı'nın dünyayı idaresinde ve Tanrı-in- 
san ilişkilerinde şeytanın sınama, kötüleri 
cezalandırma, mevcut düzeni zorlayarak 
yeniliğe kapı aralama gibi önemli ve ken¬ 
dinde olumlu fonksiyona sahip olduğuna, 
aynı zamanda şeytanın Tanrı'yı -bilhassa 
hıristiyan Tanrı’sını- kötülüğün kaynağı ol¬ 
maktan kurtaran kozmik günah keçisi gö¬ 
revi gördüğüne, kötü örnek teşkil etmesi 
sebebiyle önemli bir dinî-ahlâkî eğitim ara¬ 
cı olduğuna, daha da önemlisi insanın di¬ 
ğer yarısına karşılık geldiğine işaret edil¬ 
miştir. “Neden şeytan var?" sorusuna tat¬ 
min edici bir cevap bulmak zor görünse de 
bütün bu fonksiyonlarından dolayı şeytan 
tarihin kötü fakat kaçınılmaz aktörü ya¬ 
hut simgesi biçiminde kalmaya devam et¬ 
mektedir (ayrıca bk, ŞER). 
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ŞEYTAN TASLAMA 


r n 

ŞEYTAN TAŞLAMA 

L (bk. CEMRE). j 

r „ . n 

ŞEYTANIYYE 

( ) 

Muhaliflerince Şeytâniittâk diye anılan 
aşırı Şiî Ebû Ca'fer Muhammed 
b. Ali b. Nu'mân el-Ahvel’e 
(ö. 160/777 [?]) 
nisbet edilen 

Nu'mâniyye fırkasının diğer adı 
L (bk. ŞEYTÂNÜTTÂK). j 

r .... n 

ŞEYTANUTTAK 

( Jjliaîl ) 

Ebû Ca‘fer Muhammed b. Alî 
b. en-Nu‘mân b. Ebî Tarîfe el-Becelî 
el-Ahvel es-Sayrafî el-Kûfî 
(ö. 160/777 [?]) 

İlk Şiî kelâm âlimlerinden. ^ 

Becîle kabilesinin mevlâsı olup gözünde¬ 
ki şaşılık yüzünden "Ahvel” lakabıyla anılır. 
Kaynaklarda babasının ve dedesinin isim¬ 
leri farklı şekillerde gösterilmekte, bunla¬ 
rın birçoğunda babasının adı Ali, bazıların¬ 
da ise Nu'mân diye zikredilmektedir (me¬ 
selâ bk. Nevbahtî, s. 78; İbnü’n-Nedîm, s. 
218; Şeyh Müfîd, s.204; Ebû Ca'fer et-Tû- 
sî, el-Fihrist, s. 161-162). Bunun sebebi, kü¬ 
çük yaşta babasını kaybettiğinden dede¬ 
si Nu'mân tarafından yetiştirilmiş olması¬ 
dır (Cezzâr, 11, 825). Küfeli olan Şeytânüt- 
tâk. Küfe çarşılarından Tâkulmehâmil'de 
sarraflık yapıyordu. Mesleğinde altın pa¬ 
raların sahte olup olmadığını bir bakışta 
anlayabilecek kadar maharet kazandığı 
için “Tâk çarşısının en zeki insanı” anlamın¬ 
daki bu lakapla anılmıştır. Ancak bir bakı¬ 
ma yergi niteliği taşıyan bu lakabın mez¬ 
hepler arası tartışmalar sebebiyle kendi 
mensuplarınca “Sâhibüttâk”, veya “Mü’mi- 
nüttâk” lakaplarıyla değiştirilmesine özen 
gösterilmiştir. Hayatının bir kısmını Me¬ 
dine’de geçirdiği anlaşılan Şeytânüttâk’ın 
bazı Şiî kaynaklarında Ali b. Hüseyin Zey- 
nelâbidîn, Muhammed el-Bâkır ve Ca'fer 
es-Sâdık’la görüştüğü, özellikle Muham¬ 
med el-Bâkır’dan ders aldığı ve Ca’fer es- 
Sâdık’ın güvendiği öğrencilerinden biri ol¬ 
duğu belirtilir (Ebû Mansûr et-Tabersî, 11, 
367; Meclisî, XXIII, 6). Ayrıca Mûsâ el-Kâ- 
zım'ın yakın dostluğunu kazanmış, Hişâm 
b. Sâlim el-Cevâlîki ile birlikte Mûsâ el-Kâ- 
zım’ın imâmet makamına gelmesine kat¬ 
kıda bulunmuştur. Şeytânüttâk, 148-183 
(765-799) yılları arasında ve büyük ihti¬ 
malle 160 (777) yılında vefat etmiştir. 
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Şeytânüttâk, II. (VIII.) yüzyılın ortaların¬ 
da kelâmcılığıyla öne çıkan önemli Şiî âlim¬ 
lerinden biridir. İbnü’n-Nedîm onun zeki ve 
hazırcevap bir kelâmcı olduğunu belirtir¬ 
ken Şeyh Müfîd, Ca'fer es-Sâdık tarafın¬ 
dan övüldüğünü bildirmiştir. Kelâmla ilgili 
görüşlerinin olgunlaşmasında Şiî âlimle¬ 
rinden Zürâre b. A’yen, Hişâm b. Hakem 
ve Hişâm b. Sâlim el-Cevâlîki'den etkilen¬ 
diği anlaşılmaktadır. Mu’tezile âlimleri baş¬ 
ta olmak üzere Mürciî ve Hâricî âlimleriyle 
de karşılaşan Şeytânüttâk özellikle imâ¬ 
met konusunda onlarla tartışmalarda bu¬ 
lunmuş ve bu konuda eserler yazmıştır. 
Eserleri günümüze ulaşmadığı için görüş¬ 
leri kaynaklarda zikredildiği kadarıyla öğ- 
renilebilmektedir. Eş’arî'nin kaydettiğine 
göre Şeytânüttâk, Allah'ın haddizatında ca¬ 
hil değil âlim olduğunu, nesne ve olayla¬ 
rı ise takdir ve murat ettiği zaman bilebi¬ 
leceğini, O’nun takdiri ve dilemesi olma¬ 
dan “şey” (varlık) teşekkül etmediğinden 
bilmesinin mümkün görülmediğini ileri 
sürmüştür (Makâlat, s. 37). Şehristânî ise 
Şeytânüttâk’ın Hişâm b. Hakem’den etki¬ 
lendiğini belirtir; ona göre İlâhî takdir ira¬ 
de anında vücut bulur, irade ise Allah'ın 
fiilinden başka bir şey değildir (el-Milel, I, 
190). Şeytânüttâk ile hemşehrisi Ebû Ha- 
nîfe arasında önemli tartışmaların cere¬ 
yan ettiği bilinmektedir. 

Sünnî kaynakları Şeytânüttâk'ı özellikle 
teşbih konusundaki görüşleri sebebiyle ele 
alır. Allah'ın cisim değil insan sûretinde bir 
nur olduğunu iddia eden Şeytânüttâk bu¬ 
nun, "Allah Âdem’i sûreti üzere yarattı” 
ve, “Allah Âdem'i rahmânın sûreti üzere 
yarattı” meâlindeki hadislerde bildirildi¬ 
ğini (Buhârî, “İstfzân”, 1; Müslim, “Birr”, 
115, “Cennet”, 28) ve bu haberlerin tasdik 
edilmesi gerektiğini söyler. Ancak Şehris¬ 
tânî onun bu teşbih anlayışından döndü¬ 
ğünü nakleder (a.g.e., I, 190-191). Ayrıca 
Şeytânüttâk İmâmiyye Şîası’nm imâmet 
doktrininin şekillenmesinde belirleyici rol 
oynamış, “bizzat nas ile tayin edilmiş Ehl-i 
beyt'ten bir imamın varlığı” şeklindeki va¬ 
siyet doktrinini ortaya koymuş ve bunun 
sistemleştirilmesinde önemli katkılarda 
bulunmuştur. Ca'fer es-Sâdık'm vefatından 
sonra oğlu Mûsâ el-Kâzım’ın imam oldu¬ 
ğunu kabul etmiş ve farklı görüşlere karşı 
çıkmıştır. Bazı Sünnî kaynaklarında ken¬ 
disine Şeytâniyye diye bir fırka nisbet edil¬ 
mekteyse de Şehristânî onun taraftarları¬ 
nı Nu'mâniyye diye isimlendirmiştir (a.g.e., 
I, 190). 

Şeytânüttâk'a nisbet edilen eserler şun¬ 
lardır: Kitâbü'l-İmâme, Kitâbü'l-Ma c ri- 
fe, Kitâbü'r-Red c ale'l-Mu c tezile fî imâ- 


meti'l-mefdûl, Kitâbü'l-Cemel fî emri 
Talha ve'z-Zübeyr ve ‘Â’işe, Kitâbü İs- 
bâti'l-vaşıyye, Kitâbü İf c al lâ tef c al. Ne- 
câşî ayrıca Kitâbü'l-İhticâc fî imameti 
emîri'l-mü’minîn, Kitâbü Kelâmihî 
c ale'l-Havâric, Kitâbü Mecâlisihî ma c a 
Ebî Hanîfe ve'l-Mürci’e adlı eserleri ona 
izâfe etmiştir (er-Ricâl, II, 203-204). 
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H Halil İbrahİm Bulut 

r n 

ŞEYYAD HAMZA 

(ö. 749/1348-49'dan sonra) 

Mutasavvıf şair. j 

Anadolu sahası Türk edebiyatının ilk şa¬ 
irlerindendir. Hayatı hakkında yeterli bilgi 
yoktur. M. Fuad Köprülü, Şeyyad Hamza’- 
yı XIII. yüzyılda yaşamış bâtınî babalardan 
biri olarak tanıtır. Şeyyad lakabının şehir¬ 
den şehire gezen Kalenderi, Haydarî, Ba- 
baî gibi bâtınî zümrelere mensup bir nevi 
"serseri derviş” (Köprülü, Türk Edebiyatı 
Tarihi, s. 262; KCs.A, 1/3 [1922], s. 183-184) 
ve “yalancı; mutrip” (Uzluk, VII/4 1 1949], 
s. 591 ) gibi anlamları üzerinden onun kim¬ 
liği tartışılmışsa da bugün artık şeyyadın, 
XII1-XIV. yüzyıllarda Mevlevîler arasında 
yüksek sesle manzumeler teganni eden 
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bir tür okuyucu (gûyende) olduğu bilinmek¬ 
tedir (İA, XI, 493). Şairin Ahvâl-i Kıyamet 
adil eserinin sonunda Sultan Veled’den bah¬ 
setmesi (Durmaz, s. 55) ve adı bilinme¬ 
yen Mevlevî şairlerinden birinin Şeyyâd-ı 
Mevlevi diye anılması da (Dâsitân-ı Mak- 
tel-i Hüseyin, Millî Ktp., nr. A 8294/2) aynı 
görüşü desteklemektedir. Bu husus, Lâ- 
miî Çelebi’nin Letâilnâme sindeki bazı 
müstehcen fıkralarda adı geçen Şeyyad’ın 
Şeyyad Hamza olamayacağına da işaret 
kabul edilmektedir. 

Akşehir Mezarlığı’nda tesbit edilen bir 
mezar taşı Şeyyad Hamza’nın Aslı Hatun 
adında bir kızının olduğunu göstermek¬ 
tedir. Taşın üzerindeki 749 (1348) tarihi 
şairin meşhur mersiyesinin yazılış tari¬ 
hiyle aynıdır. Bu da Şeyyad Hamza’nın anı¬ 
lan tarihte hayatta bulunduğunu ve söz 
konusu mersiyeyi muhtemelen veba sal¬ 
gınında ölen kızı için yazdığını göstermek¬ 
tedir. Kızının mezar taşı, Şeyyad Hamza’- 
nın da Akşehir civarında yaşamış olabilece¬ 
ğine işaret etmektedir. Bu durum, kendi¬ 
sinden yetmiş yıl kadar önce aynı bölge¬ 
de yaşayan Nasreddin Hoca ile (ö. 683/ 
1284 [?]) Şeyyad'ın bazı fıkralarda bir ara¬ 
da zikredilmesini daha kolay açıklamakta¬ 
dır. Şairin Vefât-ı Hazret-i Muhammed 
aleyhi 1 s-selâm adlı eserindeki bazı ifa¬ 
delerden kızının yanı sıra oğlunu da kay¬ 
bettiği anlaşılmaktadır. 

Şeyyad Hamza'nın şiirleri onun Arap¬ 
ça, Farsça bildiğini ve İslâm kültürüne vâ¬ 
kıf olduğunu göstermektedir. Şairin dört¬ 
lük, mesnevi, kaside ve gazel tarzındaki şi¬ 
irlerinin hemen hepsi dinî-tasavvufî içerik¬ 
li olup münferit şiirlerinin yarıya yakını ölüm 
temasını işlemektedir. Hz. Peygamber'e 
duyduğu derin sevgi ve dönemin idareci¬ 
lerine karşı beslediği öfke onun şiirlerinde 
öne çıkan diğer hususlardır. 

Eserleri. 1. Destân-ı Yûsuf*. Yûsuf ve 
Züleyhâ hikâyesinin anlatıldığı eser Şey¬ 
yad Hamza’nın bilinen beş mesnevisinden 
en meşhurudur. Sanat kaygısından uzak, 
sade bir üslûbun hâkim olduğu eser 1529 
beyitten oluşmaktadır. Sula Fakih'in ay¬ 
nı adlı eserinden özetlenerek kaleme alın¬ 
mıştır. Eser Eski Anadolu Türkçesi’nin ku¬ 
ruluş dönemi özelliklerini yansıtır. Ayrıca 
ağız özellikleri, arkaik kelimeler ve deyim¬ 
ler bakımından dönemin en karakteristik 
mesnevisidir. Talat Tekin’in incelemesin¬ 
den sonra (Şeyyad Hamza’nın Destân-ı 
Yusuf Mesnevisi Üzerinde Dil Tetkikleri, 
mezuniyet tezi, 1951, Türkiyat Araştırma 
Merkezi, T. nr. 367) eser üzerine kapsam¬ 
lı dil çalışmaları yapılmıştır (Şeyyad Ham¬ 
za, Yusuf u Züleyha [Destân-ı Yûsuf] Giriş- 
İnceleme-Metin-Dizinler, haz. Osman Yıl¬ 


dız, Ankara 2008; İbrahim Taş, Yusuf ve Ze- 
iiha, İstanbul 2008; daha geniş bilgi için 
bk. Destân-ı Yûsuf, haz. Emin Eminoğlu, 
s. 184-186). Stephanie Bovvie Thomas da 
üzerine bir yüksek lisans tezi hazırladığı 
eseri İngilizce’ye tercüme etmiştir ( The 
Story of Joseph in Islamic Literatüre With 
on Annotated Translation of the Pre-Otto- 
man Destân-ı Yusuf by Şeyyad Hamza, 
New York, Colombia University, 1992). 
Mesnevi ayrıca Ümit Özgür Demirci ve Şe¬ 
nol Korkmaz tarafından neşredilmiştir (bk. 
bibi). 2. Dûsitân-ı Sultân Mahmûd. Yet¬ 
miş dokuz beyitlik bu mesnevide Gazneli 
Mahmud ile bir derviş arasında yapılan 
madde ile mâna mukayesesi anlatılmak¬ 
ta, Şeyyad Hamza'nın şiirlerinin çoğunda 
olduğu gibi burada da dönemin devlet 
adamlarının zulmüne göndermelerde bu¬ 
lunulmaktadır. 3. Ahvâl-i Kıyâmet. Ese¬ 
rin müellifi ve yazıldığı dönem hakkında 
farklı görüşlerin olması iki ayrı metnin bu¬ 
lunduğunu göstermektedir. Şeyyad Ham- 
za'nın kaleme aldığı 289 beyitlik metin 
Şeyyad îsâ tarafından kelime kadrosu iti¬ 
bariyle değiştirilmiş ve buna elli beş beyit 
ilâve edilmiştir. Tek nüshası Ankara’da 
Millî Kütüphane’de bulunan (nr. 3772, vr. 
69 b -80 b ) eser üzerine Esra Durmaz yüksek 
lisans çalışması yapmıştır (Şeyyad Ham¬ 
za’hin Ahvâl-i Kıyameti, 1994, MÜ Türki¬ 
yat Araştırmaları Enstitüsü). 4. M i’racnâ- 
me. Dili sade olan 545 beyitlik bu didak¬ 
tik mesnevi üzerine Gülten Feşel Güzelı- 
şık yüksek lisans tezi hazırlamıştır (Şey¬ 
yad Hamza: Mi‘rac-nâme, 1996, MÜ Tür¬ 
kiyat Araştırmaları Enstitüsü). 5. Vefât-ı 
Hazret-i Muhammed aleyhi’s-selâm. 
483 beyitlik mesnevinin ilk 356 beyti Şey¬ 
yad Hamza'ya, geri kalan 127 beyti müs- 
tensihe aittir. Bu eser üzerine Fatma Tur¬ 
hal Güler tarafından yüksek lisans çalış¬ 
ması yapılmıştır ( Vefât-ı Hazret-i Muham¬ 
med aleyhi’s-selam, 1996, MÜ Türkiyat 
Araştırmaları Enstitüsü). Şeyyad Hamza'- 
nın mesnevileri dışında bugüne kadar tes¬ 
bit edilen on altı parça şiiri Fuad Köprü¬ 
lü, Mecdut Mansuroğlu, Necmettin Halil 
Onan, Saadettin Buluç, Metin Akar ve Or¬ 
han Kemal Tavukçu tarafından yayımlan¬ 
mıştır (Merhan, sy. 14 [2006|, s. 158-159). 
Bunlardan ikisi Şeyyad Hamza’nın lâdinî 
karakter taşıyan manzumeleri olarak su¬ 
nulmuştur (Onan, VII/4 11949], s. 529-534). 
Ancak bu manzumelerden İkincisi beşerî 
bir aşkı ifade ediyor intibaını vermekle bir¬ 
likte din dışı değildir. Zira bu şiirde Hz. Mu¬ 
hammed söz konusu edilmektedir. Dinî 
muhtevalı olan diğerlerinde ise dünyanın 
geçiciliğine dikkat çekilerek öğütler veril¬ 
mektedir. 
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ŞEYZELE 

( ) 

Ebü’l-Meâlî Şeyzele Azîzî 
b. Abdilmelik b. Mansûr el-Cîlî 
(ö. 494/1100) 

Şâfiî âlimi. 

Şeyzele lakabının anlamı ve Ebü’l-Meâ- 
lî’ye niçin verildiği bilinmemektedir. Şey¬ 
zele, İran'ın Gîlân bölgesinden olup bu böl¬ 
geye uğrayan İsmâil b. Abdurrahman es- 
Sâbûnî, Âmül’de Ebû Hâtim Mahmûd b. 
Hüseyin el-Kazvînî, 440 (1048) yılından ön¬ 
ce gittiği Bağdat’ta Ebû Muhammed Ha¬ 
şan b. îsâ b. Muktedir-Billâh, Ebû Tâlib İbn 
Gaylân el-Bezzâz ve Ebû Muhammed Ha- 
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ŞEYZELE 


san b. Muhammed el-Hallâl gibi âlimler¬ 
den ders aldı. Çeşitli hocalardan hadis öğ¬ 
rendi ve Arap şiiriyle ilgilendi. Ancak İbn 
Sükkere gibi âlimler onun hadis bilgisi¬ 
ni zayıf bulmaktadır (İbnü’n-Neccâr, XVII, 
178). 486'da (1093) Bağdat'ta Bâbülezec’- 
de kadılık görevine tayin edilen Şeyzele ile 
o bölgedeki Hanbelîler arasındaki ilişkile¬ 
rin iyi olmadığı bilinmektedir. Ayrıca onun 
bölge insanları hakkındaki aşağılayıcı nük¬ 
telerinden söz edilmekte ve öldüğünde hal¬ 
kın sevindiği belirtilmektedir. Vaaz mec¬ 
lisleri tertipleyen, güzel konuşmasıyla ve 
İrak vâizlerinin şeyhi unvanıyla da anılan 
Şeyzele 17 Saf er 494’te (22 Aralık 1100) 
Bağdat’ta vefat etti, Bâbıebrûz’da Ebû İs- 
hak eş-Şîrâzî’nin türbesinin karşısına def¬ 
nedildi. Kaynaklarda fakih, usulcü, müte- 
kellim, muhaddis, sûfî diye zikredilir; fa¬ 
sih ve keskin bir dile, zengin ezber biriki¬ 
mine ve sert bir mizaca sahip olduğu, zâ- 
hidâne bir hayat yaşadığı belirtilir. Fıkıh¬ 
ta Şâfiî olan Şeyzele bazı eserlerde kayde¬ 
dildiğine göre kendisini itikadda Eş'arî gi¬ 
bi gösteriyordu (İbnü l-Cevzî, XVII, 69-70; 
İbn Hallikân, III, 259-260). Talebeleri ara¬ 
sında Ebü’l-Hasan Muhammed b. Mübâ- 
rek b. Hal, Hüseyin b. Ali b. Selmân el-En- 
sârî, Şühde el-Kâtibe gibi isimler yer alır. 
Bilinmesi farz-ı ayın olan hususların ya il¬ 
mini yapıp tahkik yahut sorup soruşturup 
taklit yoluyla öğrenilmesi gerektiğini be¬ 
lirten Şeyzele, herkesten tahkik ehli olma¬ 
sını istemenin hayatı sürdürülemez duru¬ 
ma getireceğine dikkat çekmiştir (Şühde 
el-Kâtibe, s. 159-160). 

Eserleri. 1. Levâmku envâri'l-kulûb 
fî cemfi esrâri'l-mahbûb. Aşka ve Allah 
aşkının merhalelerine dairdir (nüshaları 
için bk. Brockelmann, GAL, I, 558; SuppL, 
I, 775). 2. el-Burhân fîmüşkilâti'l-Kur’ân. 
Ulûmü’l-Kur’ân’la ilgili en eski eserlerden 
olup Süyûtî bu eseri el-İtkâri ın kaynak¬ 


ları arasında zikretmiştir (I, 20). 3. Gari- 
bü'l-Kukân (İbn Hacer el-Askalânî, s. 
394). 4. Dîvânü'l-üns ve meydânü'l-fürs. 
Alfabetik olarak sıralanmış mev'izaya dair 
1 İS fasıldan oluştuğu belirtilmektedir (Keş- 
fü’z-zurıûn, I, 777). 5. Meşy eha (İbnü’n- 
Neccâr, XVII, 176; Zehebî’nin kendisine 
nisbet ettiği Mu"cem de \A‘lâmü’n-rıübe- 
lâ\ XIX, 174] aynı eser olmalıdır). 6. Me- 
şâri c u'l-‘uşşâk (Zehebî, eklber, II, 370). 
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ŞEYZER 

() 

Suriye’nin kuzeybatısında 

tarihî bir şehir. ^ 

Hama'nın 20 km. kadar kuzeybatısında 
Âsi nehrinin sol kıyısında bu nehrin küçük 
bir büklümü (menderes) içinde kurulmuş¬ 
tur. Şehir, yüksek ve tırmanılması zor ka¬ 
yalık bir tepe üzerindeki kale ve kalenin 
alt tarafındaki surla çevrili şehir merkezin¬ 
den meydana geliyordu. Firavunlar döne¬ 
mi kayıtlarında rastlanan şehrin adı Câhi- 
liye devri muallaka şairlerinden İmruül- 
kays'ın bir şiirinde de geçmektedir. Kale- 
şehir, Suriye’nin kuzeyini güneyine ve Ha¬ 



Seyzer 
Kalesi - 
Suriye 


lep’i Hama-Humus üzerinden Şam'a bağ¬ 
layan yola yakın olduğundan stratejik öne¬ 
me sahipti. Milâttan önce IV. yüzyıl son¬ 
larında 1. Selevkos’un Larissa adıyla yeni¬ 
den inşa ettiği şehir Roma döneminde Se¬ 
zer (Secar, Seicar, Caesar) adını taşıyordu. 
16 (637) yılında Ebû U beyde b. Cerrâh ta¬ 
rafından fethedildikten sonra Şeyzer ismi 
verildi. Ahalisi Kinde kabilesine mensup 
olan şehir idari bakımdan Humus eyaleti¬ 
ne bağlandı. 

Stratejik konumu dolayısıyla Şeyzer IV. 
(X.) yüzyılda Hamdânîler, Fâtımîler ve Bi¬ 
zans İmparatorluğu arasındaki mücade¬ 
lelere sahne oldu. 356’da (967) Bizanslı- 
lar’ın zaptettiği şehir onlarla Hamdânîler 
ve Fâtımîler arasında el değiştirdi. II. Ba- 
sileios tarafından ikinci defa ele geçirilme¬ 
sinden itibaren (389/999) seksen yıl kadar 
Bizans idaresinde kaldı. Halep Mirdâsî Emî- 
ri Sâlih b. Mirdâs’ın Şeyzer’i Mukalled b. 
Nasr b. Münkız'a iktâ olarak vermesiyle 
(415/1024) şehir için yeni bir dönem baş¬ 
ladı. Sadece Kefertâb’da hâkimiyet kura¬ 
bilen Mukalled’in yerine geçen oğlu Ebü’l- 
Hasan Sedîdülmülk Ali, Mirdâsîler ve Mu¬ 
sul Ukaylîleri’yle iyi ilişkiler kurdu ve Kuzey 
Suriye’de meydana gelen olaylarda önem¬ 
li rol oynadı. Bizans'a tâbi Bâre piskopo¬ 
sunun elindeki Şeyzer'i alıp burada Mün- 
kızoğulları Emirliği’ni kurdu (Receb 474 / 
Aralık 1081). Sedîdülmülk’ün oğlu Ebü’l- 
Mürfeh İzzüddevle Nasr’ın Suriye seferi¬ 
ne çıkan Sultan Melikşah'a bağlılık arzet- 
mesiyle Şeyzer ve çevresi Selçuklu hâki¬ 
miyeti altına girdi (479/1086). 481'de (1088) 
Halep Valisi Kasîmüddevle Aksungur ta¬ 
rafından kuşatılıp yağmalanan şehir 488’- 
de (1095) Efâmiye hâkiminin saldırısına 
uğradı. 

Şeyzer, Ebü’l-Asâkir İzzeddin Sultan b. 
Ali'nin elli yıldan fazla süren saltanatı es¬ 
nasında (1098-1154) Bâtınîler, BizanslIlar, 
Haçlılar ve bölgenin Türk emirleri tara¬ 
fından birçok defa muhasara edildi. Müs¬ 
tahkem mevkii sayesinde bu kuşatmalara 
direnen şehir 502 (1108) yılında kısa bir 
süre, Münkızoğulları’nm hıristiyanların pas¬ 
kalya törenlerini seyretmek için şehirden 
ayrılmasını fırsat bilen Bâtmîler'in işgali¬ 
ne mâruz kaldı. Öte yandan Antakya Prin- 
kepsi Tankred (Tancred), Şeyzer’in karşısına 
Tel İbn Ma’şer Kalesi’ni inşa ederek şeh¬ 
re baskı yapmaya başladı. Sultan b. Ali, bu 
sırada Haçlılar’a karşı savaşan Selçuklu 
Emîri Mevdûd b. Altuntegin’den yardım 
istedi. Dımaşk Atabeği Tuğtegin ile birlik¬ 
te yardıma gelen ve Şeyzerli 500 piyadeyi 
de ordusuna katan Mevdûd, Haçlı ordu¬ 
sunu Şeyzer önlerinde ağır bir yenilgiye 
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ŞEYZERÎ, Celâleddin 


uğrattı (505/1111). 509’da (1115) Antak¬ 
ya hâkiminin kuşattığı Şeyzer bu kuşat¬ 
madan da kurtuldu. 

Sultan b. Ali'nin Musul Atabeği İmâdüd- 
din Zengî'nin himayesini kabul etmesinin 
(522/1128) ardından Şeyzer kısa süreli bir 
istikrar dönemi yaşadı. Ancak tehditler 
yeniden başladı, Börîler’den (Tuğteginli- 
ler) Şemsülmülûk İsmâil şehri bir müddet 
kuşattı (527/1133). Kuzey Suriye’yi kontrol 
altına almak için sefere çıkan Bizans İm¬ 
paratoru loannes Komnenos tarafından yi¬ 
ne başarısızlıkla sonuçlanan bir kuşatma¬ 
ya mâruz kaldı (29 Nisan-21 Mayıs 1138). 
Şeyzer, Receb 552’de (Ağustos 1157) mey¬ 
dana gelen depremde büyük yıkıma uğ¬ 
radı, Münkızoğulları’nın tamamı ve da¬ 
ha birçok kişi hayatını kaybetti. Nûreddin 
Mahmud Zengî, Haçlılar’a karşı yürüttü¬ 
ğü mücadelede stratejik önem taşıyan şeh¬ 
ri tamir ve tahkim ettirip yönetimini süt¬ 
kardeşi Mecdüddin b. Dâye’ye verdi. Şev¬ 
val 557 (Eylül-Ekim 1162) ve 22 Şevval 565 
(9 Temmuz 1170) tarihlerinde geniş bir çev¬ 
rede etkili olan iki şiddetli depreme mâ¬ 
ruz kalan şehrin yönetimi 634 (1236) yılı¬ 
na kadar bu ailenin elinde kaldı. Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî döneminde Eyyûbî hâkimiye¬ 
tine giren şehrin emîri Sâbıkuddin Osman 
b. Dâye, kuvvetleriyle birlikte Haçlılar'a kar¬ 
şı Akkâ müdafaasına katıldı. Osman’ın to¬ 
runu Şehâbeddin Yûsuf, Eyyûbî hânedan 
mensupları arasındaki taht mücadelesi sı¬ 
rasında 619'da (1222) el-Melikü’l-Muazzam 
îsâ'ya bağlılığını bildirdi. Ancak 629 (1232) 
yılı sonlarında civardaki kaleleri teftişe ge¬ 
len el-Melikü'l-Azîz Gıyâseddin’i karşılama¬ 
ya çıkmadı. Bu yüzden Şeyzer’i kuşatan el- 
Melikü’l-Azîz'in kuvvetleri karşısında dire- 
nemeyeceğini anlayınca şehri teslim et¬ 
mek zorunda kaldı. Daha sonra Halep'te 
ei-Melikü'l-Azîz’in yerine el-Melikü'l-Eşref 
Mûsâ’yı geçirmek isteyen muhalif grupla 
iş birliği yaptı. Fakat el-Melikü’l-Eşrefin 
kendilerine destek vermemesi üzerine di¬ 
ğer elebaşılarla birlikte yakalanıp Derbesâk 
Kalesi’nde hapsedildi ve bütün malları mü¬ 
sadere edildi (634/1237). 

Halep Eyyûbî melikliğine bağlanan Şey¬ 
zer 638 (1241) yılında Hârizmliler'in saldı¬ 
rılarını bertaraf etmeye muvaffak oldu. 
Memlûk Sultanı I. Baybars’ın 660'ta ( 1262) 
bölgede yaptığı teftiş sırasında onarılma¬ 
sını emrettiği merkezler içinde bulunma¬ 
sı, Suriye’nin 1260’ta mâruz kaldığı Moğol 
istilâsı sırasında Şeyzer’in de tahrip edildi¬ 
ğini düşündürmektedir. I. Baybars 667’de- 
ki ( 1268-69) teftişi esnasında Şeyzer’i de 
ziyaret etti. Şeyzer, Memlûk İdarî teşkilâ¬ 
tında Halep nâibliğine bağlandı ve Kalavun 


devrinde yaklaşık bir yıl isyancı Dımaşk 
nâibi Sungur el-Aşkar’ın yönetiminde kal¬ 
dı (679/1280-81 ). Daha sonraki dönemler¬ 
de emîrler arasındaki mücadelelere sah¬ 
ne olan şehir bedeviler tarafından ele ge¬ 
çirildi ve giderek önemini kaybetti. Polon¬ 
yalI Simeon’un Osmanlı fethinin hemen 
öncesine rastlayan seyahatinde Şeyzer'den 
söz etmemesi parlak günlerin geride kal¬ 
dığının işareti olmalıdır. 

Yavuz Sultan Selim’in Suriye’yi fethi üze¬ 
rine Osmanlı topraklarına katılan bölge¬ 
nin İdarî yapısı yeniden tanzim edildi. Şey¬ 
zer, 926'da (1520) yapılan düzenlemede 
Şam beylerbeyiliği Halep sancağına bağlı 
yirmi bir nahiyeden birinin merkezi iken 
1522'de nahiyeleri Şeyzer, Kefertâb, Efâ- 
miye ve Masyâf olmak üzere on kazaya ay¬ 
rılan Halep sancağına bağlı bir kaza mer¬ 
kezi haline getirildiği görülmektedir. Ar¬ 
dından bölgede yeni düzenlemelerin ya¬ 
pılmasına devam edildi. 1520’de iki nahi¬ 
yesi, yirmi dört köyü, iki mezraasi; 933’te 
(1526-27) bir nahiyesi, altmış iki köyü, 303 
mezraası; 1536-1550'de bir nahiyesi, elli 
sekiz köyü ve 333 mezraası bulunan küçük 
bir kasaba idi. Bölgede çıkan salgın hasta¬ 
lıklar sırasında göç sebebiyle nüfusunun 
arttığı anlaşılan Şeyzer'in sekiz köyü elli¬ 
den fazla hâneye sahip olup bir pazarı, bir 
boyahanesi ve sayıları üç ile yedi arasında 
değişen değirmeni vardı. Âsi nehrinin su¬ 
ladığı verimli topraklara sahipti ve çevre¬ 
sinde arpa, buğday, darı, mercimek, no¬ 
hut, pamuk, pirinç bol miktarda yetişiyor¬ 
du. Sebze ve meyveleri, özellikle narı çok 
meşhurdu. Şeyzer 1549 yılında Halep bey- 
lerbeyiliğinin kurulması üzerine önce Ha¬ 
lep, ardından Hama kazasına bağlandı. 
966’da (1559) Halep vilâyetinin Hama san¬ 
cağına bağlı bir nahiye merkeziydi. Evliya 
Çelebi’nin 1059’da (1649) bölgeyi ziyareti 
sırasında uğradığı Hama'yı anlatmasına 
rağmen Şeyzer’den bahsetmemesi şeh¬ 
rin önemini kaybettiğini göstermektedir. 
XIX. yüzyılın ortalarına kadar meskûn olan 
şehrin kalesinin bazı bölümleri günümüze 
ulaşmıştır. Kale ve 2004’te tamir edilen 
meşhur su dolabı Suriye’nin önemli ziya¬ 
ret merkezleri arasındadır. Şehrin bulun¬ 
duğu yerde sadece sur duvarlarının yıkın¬ 
tıları kalmıştır ve burada aynı adı taşıyan 
bir köy bulunmaktadır. Özellikle Münkızî 
emîrlerinin ilim ve edebiyata olan ilgileri 
ve bizzat ilimle meşgul olmaları şehirde 
İlmî ve edebî hareketi canlandırmıştı. Şey¬ 
zer'in mâruz kaldığı şiddetli deprem için bir 
mersiye yazan Münkızoğulları emirlerinden 
tarihçi İbn Münkız (Dîvân, s. 304-309) ve 
Celâleddin eş-Şeyzerî, Şeyzer asıllı âlimle¬ 
rin en meşhurlarıdır. 
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ŞEYZERI, Celâleddin 

( cSjj-Âil jijJI ) 

Ebü’l-Fezâil Celâlüddîn Abdurrahmân 
b. Nasr(illâh) b. Abdillâh 
eş-Şeyzerî et-Taberî 
(ö. 589/1193 [?]) 

Selâhaddîn-i Eyyûbî devrinin 
I— Taberiye kadısı ve muhtesibi. ^ 

Muhtemelen yaşadığı dönemde ve coğ¬ 
rafyadaki siyasî çalkantılar yüzünden kay¬ 
naklarda hayatı hakkında yeterli bilgi yok¬ 
tur. Künyesi Ebû Muhammed, Ebü'n-Ne- 
cîb ve Ebü’l-Ferec, sıfatı Cemâleddin, Ta- 
kıyyüddin, Zeynüddin şeklinde de geçmek¬ 
tedir. Adevî ve Sehmî nisbeleri, soyunun 
Kureyş kabilesinin Benî Adî ve Benî Sehm 
kolları ile bağlantılı olduğunu göstermek¬ 
tedir. Ömerî nisbesi doğruysa soyu baba 
tarafından Benî Adî b. Kâ'b’a ulaşan Ömer 
b. Hattâb ile akraba olduğu düşünülebi¬ 
lir. İran'ın Şîraz kentine nisbet edilmekle 
birlikte, Suriye’nin bazı bölgelerinde hü¬ 
küm süren (1081-1157) Şeyzer merkezli 
Arap hânedanı Benî Münkız'ın kullandığı 
ölçülere ilişkin ayrıntılı kayıtlarından an¬ 
laşıldığı üzere (Mhâyefü’r-rüfbe, s. 15-17) 
Şeyzer'e mensubiyeti daha doğrudur. Şî- 
raz’a nisbeti muhtemelen iki şehrin adının 
telaffuz benzerliğinden kaynaklanmakta¬ 
dır. Nebrâvî ve Tebrîzî nisbeleri de yazılış 
benzerliğinden (ilki Şîrâzî, İkincisi Şeyzerî 
ile) doğmuş olabilir. Eğiticilerin çocuklara 
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Ehl-i sünnet akaidini öğretmesini (a.g.e., 
s. 103), onları Râfizîler’in ve Ebû Abdullah 
Hüseyin b. Ahmed İbnü’l-Haccâc en-Nîlî 
(ö. 391/1001 ) gibi Şiî şairlerinin şiirlerinden 
uzak tutmasını (a.g.e., s. 104-105, 113) tem¬ 
bihlemesi Şîa'ya karşı duruşunun, Şâfiî gö¬ 
rüş ve kaynaklarına atıfları da (a.g.e., s. 
88) bu mezhebe mensubiyetinin göster- 
gelerindendir. 

56S (1169) yıiı civarında Halep'te hekim¬ 
lik yapan, Selâhaddîn-i Eyyûbî devrinde 
(1171-1193) Taberiye’de (Filistin) hatiplik, 
muhtesiblik ve kadılıkla görevlendirilen 
Şeyzerî el-Menhecü'l-meslûk adlı eseri¬ 
ni bu hükümdara sunmuştur (en-Nehcüî- 
meslûk, s. 61-62). Tıpla uğraştığına göre 
Nihûyetü'r-rütbe'sinde eczacılığa, veteri¬ 
nerliğe, medikal ve paramedikal meslek¬ 
lere yer ayırması; Hindistan, Kuzey ve Do¬ 
ğu Afrika, Çin, İran, Orta Asya, Avrupa gi¬ 
bi bölgelerden gelen ecza ve ürünlerden 
mâmul parfümeri, ilâç ve preparatlara atıf¬ 
ta bulunması şaşırtıcı olmasa gerektir. Ay¬ 
rıca eserlerinde pek çok beyit iktibas eden 
Şeyzerî’nin şairlik yönü de vardır. Kendi ka¬ 
yıtlarından 561 (1166) ve 575 (1179) yıl¬ 
larında Hama’da, 560 ve 577’de Halep’te 
bulunduğu anlaşılmaktadır ( Raozatüî-ku- 
lûb, s. 95, 97, 225, 234, 266). Şeyzerî’nin 
ölüm tarihi olarak bazı yeni araştırma¬ 
cıların (DeSlane, s. 542; Pertsch, i, 71; IV, 
68, 75; Serkîs, II, 1175; Arberry, V, 1 ) ileri 
sürdüğü 565 (1170) ve Kâtib Çelebi’nin 
(Keşfü’z-zunûn, I, 209; ayrıca bk. Hediy- 
yetü’T'arifin, I, 528; Kehhâle, V, 197) kay¬ 
dettiği 774 (1372) yılları doğru değildir; 
çünkü her ikisi de Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin 
saltanat devrinin dışında kalmaktadır. Cari 
Brockelmannîn kaynak belirtmeden verdi¬ 
ği (GAL SuppL, I, 832) 589 (1193) yılı doğ¬ 
ruya en yakın tarihtir. 

Eserleri. 1. Nihâyetü’r-rütbe fî talebi'l- 
hisbe (nşr. Seyyid el-Bâz el-Arînî, Kahire 
1365/1946; Beyrut 1969, 1401). Pazar ku¬ 
ral ve değerlerini vurgulayan uygulamalı 
hisbe literatürünün Doğu İslâm dünyasın¬ 
da kaleme alınmış ve günümüze ulaşmış 
ilk örneği sayılması bakımından önemlidir. 
Mukaddimesindeki ifadelere göre eser, 
hisbe makamından sorumlu olup icraatı¬ 
na meşrû dayanak teşkil edecek kısa bir 
rehber arayışı içindeki birinin talebi üze¬ 
rine yazılmıştır. Kırk bölümden oluşan Ni- 
hâyetü'r-rütbe’nm tamamına yakını doğ¬ 
rudan pazar ahkâmıyla ilgilidir. Kitap, VI. 
(XII.) yüzyıl Eyyûbî ticaret ve sanayi sek¬ 
törlerindeki yaklaşık yetmiş yedi "lüzum¬ 
lu meşhur meslek" hakkında değerli bilgi¬ 
ler içermektedir. Daha sonraki pratik his¬ 
be kitapları için örnek alınması ve Faslı 


Mâlikî fakihi İbnü’l-Hâc el-Abderî’nin el- 
MedhaT i. Mısırlı tarihçi Makrîzî’nin İğâ- 
şetü'l-ümme bi-keşfi'l-ğumme si gibi 
eserlerde iktibas edilmesi de önemini gös¬ 
termektedir. Ayrıca kitap muhtesibin bil¬ 
mesi gereken hile türleri üzerine yoğun¬ 
laşması bakımından özgündür. Nihâye- 
tü'r-rütbe’y'ı ilk defa Joseph Freiherr von 
Hammer-Purgstall, Arap tarihine ilişkin on 
kitabı değerlendirdiği bir makalesinde ta¬ 
nıtmıştır (bk. bibi). W. Behrnauer bazı ça¬ 
lışmalarında yararlandığı eseri Fransızca’¬ 
ya tercüme etmiş, Luvîs Şeyho bir maka¬ 
lesinde yazma nüshalarından hareketle ki¬ 
tabın tanıtımını yapmıştır (bk. bibi.). Ab¬ 
dullah Tunca’nın üzerine bir yüksek lisans 
tezi hazırladığı (1992, MÜ Sosyal Bilimler 
Enstitüsü) ve Türkçe’ye çevirdiği eseri (İs¬ 
lâm Devletinde Hisbe Teşkilâtı | İstanbul 
1993|) R. P. Buckley bir giriş ve notlar ilâ¬ 
vesiyle İngilizce'ye tercüme etmiştir (The 
Book ofthe Islamic Market Inspector, Nihâ- 
yat al-Rutba fı Talab al-Hisba [The Cltmost 
Authority in the Pursuit ofHisba], Oxford 
1999). 2. el-Menhecü'l-meslûk (en-Neh- 
cü’s-sülûk) fî siyûseti'l-mülûk (Bulak 
1256; Kahire 1306, 1321,1326; nşr. Ali Ab¬ 
dullah el-Mûsâ, Zerkâ 1407/1987; nşr. Mu- 
hammed Ahmed Demeç, Beyrut 1414- 
1415/1994). Devlet yönetiminin gerekleri 
ve yöntemleriyle ilgili olan kitap yirmi bö¬ 
lümden oluşmaktadır. Yavuz Sultan Se- 
lim’in incelediği eseri Keşanlı Nahîfî Meh- 
med Efendi, Osmanlı Türkçesi’ne çevirmiş 
(Tercemetü’n-Nehci’s-sülûk fî siyâseti’T 
mülûk, Bulak 1257; İstanbul 1256, 1286), 
Osman Arpaçukuru bunun birinci ve altın¬ 
cı bölümler arasındaki kısmını -şiirler ve 
hikâyelerin bazıları hariç- günümüz Türk¬ 
çe'sine aktarmıştır (Devlet Başkanının Ni¬ 
telikleri, İstanbul 2003). Nahîfî tercüme¬ 
sinin sadeleştirilmiş bir başka neşri de 
asıl metin yanlışlıkla Ebü'n-Necîb es-Süh- 
reverdî'ye nisbet edilerek yapılmıştır 
(Nehcü’s-sülûk fı siyâseti’l-mülûk, nşr. Hü¬ 
seyin Algül, İstanbul 1974). 3. Hulûşa- 
tü'l-kelâm fî te\îliT-ahlâm. Yirmi dört 
bölümlük bu muhtasar eseri P. Vattier 
Fransızca’ya (L’oneirocrite musulmane 
ou doctrine de l’interpretation des son- 
ges, par Gabdorrachaman fils de Nasar, 
Paris 1664), Bey Benjamin Schillern Al- 
manca'ya (Der musulmannische Traum- 
deuter, Hamburg 1702) çevirmiştir. 4. el¬ 
lidir fî esrûri'n-nikâh (nşr. Muhammed 
Saîd et-Turayhî, Beyrut 1407/1986). Kadın 
ve erkeğin cinsel gizemlerinden bahseden 
eser her biri onar bölümlük iki cüzden oluş¬ 
maktadır. Kadınlarla ilgili ikinci kısım Kri- 
kor Amdja tarafından tıp alanındaki dok¬ 
tora tezinde tahkik edilip Almanca'ya çev¬ 


rilmiştir (Das Buch der Aufklârung über 
die Geheimnisse der Eheschlieliung. T. 2 
[Kitâb al-idâh min asrâr an-nikâh] des as- 
Sirâzi, Erlangen 1976). Eserin 826 (1423) 

yılında, Vezir Mücîrüddevle ve’d-dîn Ebü’l- 
Meâlî Muhammed b. Mu’tez b. Tâhir adı¬ 
na Nizâm-ı Müteşahhî (Münşî) tarafından 
Genc-i (Kenzü’l-)Esrûr adıyla genişletil¬ 
miş bir Farsça tercümesi yapılmış, Ahmed 
b. Abdülvehhâb en-Nüveyrî gibi âlimler el- 
îzâh 'tan iktibaslarda bulunmuştur. 5. Rav- 
iatü'l-kulûb ve nüzhetü'l-muhib ve'l- 
mahbûb (ed. David Semah - George J. Ka- 
nazi, Wiesbaden 2003; Ing. bir giriş ve in¬ 
dekslerle birlikte). D. Semah, bir makale¬ 
sinde (bk. bibi.) Şeyzerî ve eserlerini ta¬ 
nıttıktan sonra kitabın mukaddimesinin 
ve ilk babının metnini yayımlamış, İbn Ebû 
Hacele ve Dâvûd-i Antâkî gibi âlimler Rav- 
iatü’l-kulûb'darr alıntılar yapmıştır. Her 
ne kadar müellif davranışını haklı göste¬ 
recek gerekçeler ileri sürmeye çalışsa da 
Raviatü'l-kulûb 'un genel üslûbu bir muh- 
tesibe yakışmayacak derecede müstehcen¬ 
lik içermektedir. 6. el-Hadâ’ik ve'ş-şimâr 
fî nevâdin’l-kudât ve'l-buhalâT Kadı 
Necmeddin b. Ebü'l-Berekât b. Ebû As- 
rûn'a ithaf edilen eserde (Abbâdî, III, 68; 
ayrıca bk. Ravzatü’l-kulûb, s. 299) her ilim 
dalına hikâye ve şiirlerden oluşan bir bö¬ 
lüm ayrılmıştır. 7. et-Tuhfe ve'Murfe. 
İdarecilerin, lutufkâr, kibar ve sevecen kişi¬ 
lerin hediyeleşmelerine dair bu esere Rav¬ 
zatü'l-kulûb'da atıfta bulunulmaktadır (s. 
193, 205). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Celâleddin eş-Şeyzerî, Nihâyetü’r-rütbe fi talebi’l- 
hisbe (nşr. Seyyid el-Bâz el-Arînî), Kahire 1365/ 
1946, tür.yer.; a.mlf., en-Nehcü’l-meslûk fı siyâ- 
seti’l-mülûk (nşr. M. Ahmed Demeç), Beyrut 1414- 
15/1994, s. 61-62; a.mlf., Rauzatü’l-kulûb uenüz- 
hetü’l-muhib ve’l-mahbûb (nşr. D. Semah -G. J. 
Kanazi), Wiesbaden 2003, s. 95, 97, 193, 205, 
225, 226, 234, 266, 299; İbnü’s-Salâh, Tabafcâ- 
tü’l-fukaha’i’ş-ŞâfTiyye (nşr. M. Ali Necîb), Bey¬ 
rut 1413/1992, 1, 297-298; Nüveyrî, Nihâyetü’l- 
ereb, XII, 158, 162, 190, 209; Abbâdî, Zeylü 7a- 
bakâti’l-fukaha’i’ş-ŞâfTiyyİn (nşr Ahmed Ömer 
Hâşim - M. Zeynühüm M. Azeb, Ebü'l-Fidâ İbn 
Kesîr, Tabakâtü’l-fukahâ’i’ş-ŞafTiyyîn içinde), 
Kahire 1413/1993, III, 68-69; İbn Ebû Hacele, Dİ- 
uânü’ş-şabâbe (nşr. M. Zağlûl Sellâm), İskende¬ 
riye, ts. (Münşeâtü'l-maârif), s. 314, 318, 319, 
321, 341; Dâvûd-i Antâkî, Tezyînü’l-esvâk, Bey¬ 
rut 1416/1986,1, 171, 178, 203, 308, 356, 373; 
Keşfü’z-zunûn, 1, 209-210, 719; II, 931, 1987, 
1993; F. VVüstenfeld, Geschichte der Arabischen 
Aerzte und Naturforscher, Göttingen 1840, s. 100; 
W. M. G. de Slane, Catalogue des manuscrits ara- 
bes de la Bibliotheque nationale, Paris 1895, s. 
542; Pertsch, Gotha, I, 71; III, 439; IV, 68, 75-77; 
Ahlvvardt, Verzeichniss, IV, 251; V, 612; VII, 480; 
Serkîs, Mu'cem, II, 1175, 1277; Brockelmann, 
GAL, I, 603; Suppl., I, 832-833; Hediyyetü’l- 
‘arifin, I, 528; A. J. Arberry, The Chester Beatty 


108 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 



ŞIRNAK 


Library, A Handlist of the Arabic Manuscripts, 
Dublin 1955, V, 1, 111; VI, 129; Kehhâle, Mu'ce- 
mü’l-mffellifîn, V, 197-198; Aidit Ghazali, Isla- 
mic Thinkers on Economics, Administration and 
Transactions, Kuala Lumpur 1991,1, 86-92; J. F. 
von Hammer-Purgstall, "Artikel VIII”, Jahrbüc- 
her der Literatür, LXXXIV, Wien 1838, s. 145- 
156; W. Behrnauer, “Memoire surles institutions 
de poliçe chez les arabes, les persans, et les 
turcs”, JA, XV (Haziran 1860), s. 461-508; XVI 
(Ağustos-Eylül 1860), s. 114-190; XVI (Ekim-Ka- 
sım 1860), s. 347-392; XVII (Ocak 1861), s. 5-76; 
L. Şeyho, “Kitâbü Nihâyeti’r-rütbe fî talebi’l-his- 
be", el-Meşrik, X/21 (1907), s. 961-968; D. Se¬ 
mah, ‘'Rawdat al-öulüb by al-Sayzan: A Twelfth 
Century Book on Love”, Arabica, XXIV/2, Lei- 
den 1977, s. 187-206; Abdülkerîm Halîfe, “el- 
Muştalahâtü'l-hadâriyye ve’l- c ilmiyye fî kitâbi 
'Nihâyeti’r-rütbe fî talebi’l-hisbe’ li'ş-Şeyzerî”, 
MMLA, sy. 81 (1418/1997), s. 34-47; R. VVeipert, 
‘“Abd al-Rahmân Ibn Naşr al-Shayzarî: Raudat 
al-qulüb wa-nuzhat al-muhibb wal-mahbüb. 
Edition Initiated by David Semah. Completed 
and Brought to Press by George J. Kanazi. Wies- 
baden: Harrassowitz Verlag 2003 ZDMG, 

CLVI/2 (2006), s. 469-474.İTİ 
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ŞEYZERI, Emînüddin 

Ebü’l-Ganâim Emînüddîn Müslim 
b. Mahmûd b. Ni’me 
b. Arslân eş-Şeyzerî 
(ö. 626/1229) 

1^ Edip, şair ve astronomi âlimi. ^ 

Türk asıllı olan dedeleri Arslan ile Ni’me, 
Suriye’de Hama yakınlarındaki Şeyzer Ka¬ 
lesinin hâkimi Üsâme b. Münkız’ın mem- 
lükü olduğu gibi babası Ebü’s-Senâ Mah- 
mûd da onun sarayının edip ve şairleri ara¬ 
sında yer almış, aynı zamanda Dımaşk’- 
taki Emeviyye Camii’nde Arap grameri ve 
edebiyatı dersleri vermekle tanınmıştır. 
Emînüddin eş-Şeyzerî, Dımaşk'ta doğup 
büyüdü ve S90 (1194) yılı civarında Ye¬ 


men’e gitti. Yemen Eyyûbîleri Hükümdarı 
Muizzüddin İsmâil b. Tuğtegin'in (1197- 
1201) sarayında bulundu. Şeyzerî’nin Mek¬ 
ke’de vefat ettiği belirtilmektedir (Brockel- 
mann, GAL, 1, 302). 

Eserleri. 1. ‘Actfibü'l-eş^âr ve ğarâ’i- 
bü'l-ahbâr. Müellifin Yemen'de iken ha¬ 
zırlayıp Muizzüddin'e ithaf ettiği, yirmi beş 
bölümden oluşan şiir ve nesir antolojisi¬ 
dir. Eserin 690'da (1291) istinsah edilen 
yegâne nüshası Peşâver Dârü’l-ulûmi’l-İs- 
lâmiyye Kütüphanesi’nde, bunun bir kop¬ 
yası Hollanda Leiden Üniversitesi Kütüp¬ 
hanesinde mevcuttur. c Acâ : ‘ibü'l-eş c âr'\ 
Ahmed Hassân, Kahire Amerikan Üniver¬ 
sitesinde doktora tezi olarak hazırlayıp 
yayımlamıştır (Kahire 1950). Keşfü'z-zu- 
nûn da eserin adı l Acâ'ibü'l-esfâr ve ğa- 
râ’ibü'l-ahbâr, yazarın nisbesi de Şîrâzî 
diye kaydedilmiştir (II, 1125). 2. Cemre- 
tü'l-İslâm zâtü'n-neşr ve'n-nizâm. Mü¬ 
ellifin 622 (1225) yılından sonra kaleme 
aldığı ikinci antolojisi olup Yemen Eyyûbî- 
leri’nin son hükümdarı el-Melikü’l-Mes‘ûd 
Selâhaddin Yûsuf'un kütüphanesi için ha¬ 
zırlanmıştır. Sadece İslâmî dönem (I-VII / 
V1I-XIII. yüzyıllar) nesir ve nazım ürünle¬ 
rinden seçmeleri kapsadığı için Cemhe- 
retü'l-İslâm diye isimlendirilmiştir. Me- 
dih, gazel, iftihar, risâ, hicâ, zühd, itâb, 
mücûn, erâcîz, şekvâ, tehânî, müselles, 
evsaf, i’tizar, muhammes ve müveşşah, 
cevap ve hitap şeklinde on altı bölümden 
(kitab) oluşmaktadır. Her bölüm on kıs¬ 
ma ayrılmış olup bunların ilk beşi şiir, di¬ 
ğerleri nesir seçmelerine tahsis edilmiş¬ 
tir. Nesir kısımlarında da birçok şiir bulu¬ 
nur. Her bölümün sonunda el-Melikü’l- 
Mes’ûd adına yazılmış, müellife ve oğlu 
Ahmed’e ait birer kaside yer alır. Müşrik 
Meymûn b. Kays el-A‘şâ’nın Hz. Peygam¬ 
ber için nazmettiği ileri sürülen methiye 



Sımaktan 
bir görünüş 


ile (Dâliyye) başlayan antoloji başka kay¬ 
naklarda eksik kaydedilmiş, edebî yönü 
yüksek birçok kasideyi ve bazı kıta ve şi¬ 
irlerin şerhlerini kapsaması, özgün risâle 
(makale, mektup), hikâye ve anekdotları içer¬ 
mesi, gerek edebî metinlere gerekse o dö¬ 
nemin âdet ve geleneklerine dair zengin 
mâlûmatı, müellifin kendi hayatına dair 
pek çok bilgi ve anekdotu ihtiva etmesi 
dolayısıyla ilgi çeken bir eser olarak değer¬ 
lendirilmiştir. Antolojinin Leiden Üniversi¬ 
tesi Kütüphanesindeki (nr. 480) 697 (1298) 
istinsah tarihli yegâne nüshasının bir mik¬ 
rofilmi Mecmau’l-ilmiyyiî-Arabî Kütüpha¬ 
nesi’nde bulunmaktadır. Fuat Sezgin ese¬ 
rin tıpkıbasımını gerçekleştirmiştir (Frank¬ 
furt 1407/1986). 3. c . Âdâtü'n-nücûm. Yine 
el-Melikü’l-Mes‘ûd için yazılan eser meş¬ 
hur Kurtuba takvimine çok benzeyen bir 
almanak niteliğindedir. Ekinokslarda (ge¬ 
ce ile gündüzün eşitliği) 52 1/2 güneş me¬ 
ridyeninin yüksekliği, her ay için güneş tam 
tepe noktasında iken gölge uzunlukları¬ 
na dair verilen bilgiler takvimin yalnız Ye¬ 
men'de kullanılmak üzere hazırlanmadı¬ 
ğına işaret etmektedir (King, Mathemati- 
cal Astronomy ..., s. 22; A Survey of the 
Scientifıc Manuscripts, s. 66). 
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ŞIRNAK 

Doğu Anadolu bölgesinde şehir 
I— ve bu şehrin merkez olduğu il. ^ 

Bir kesimi Güneydoğu Anadolu, diğer 
kesimi Doğu Anadolu bölgesinde bulunan 
aynı adlı ilin merkezi olan Şırnak şehri, Gü¬ 
neydoğu Torosları adı verilen dağ silsile- 
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sinden Namaz dağının ( 1990 m.) güney¬ 
batıya bakan yamaçları eteğinde eğimli 
bir arazi üzerinde kurulmuştur (şehrin or¬ 
ta kesiminde deniz seviyesine göre yük¬ 
seklik: 1375 m.). Bu mevki Siirt'i Hakkâri’¬ 
ye bağlayan yolla Mardin'i Hakkâri’ye bağ¬ 
layan yolun kesişme noktasında yer almak¬ 
tadır. Söz konusu kesişme noktası aynı za¬ 
manda el-Cezîre düzlüklerini Doğu Ana¬ 
dolu yaylalarına ve buradan Azerbaycan’a 
ulaştıran yollar üzerinde bulunur. Önem¬ 
li bir yol kavşağı olmasına rağmen tarihî 
kayıtlarda burada herhangi bir yerleşme 
olduğuna dair bilgilere rastlanmamakta, 
Şırnak ismi XIX. yüzyılın sonlarına doğru 
bir köy adı olarak geçmektedir (Cuinet, II, 
612) O tarihlerdeki Bitlis vilâyetinin Siirt 
sancağına bağlı Eruh kazasının bir köyü 
olan bu küçük yerleşme, adını uzun süre 
yerleşik düzene geçmediği anlaşılan Şır- 
nak aşiretinden almıştır (BA, trade-Dahi- 
liye, nr. 1326, 1313-R-16; BA, Irade-Husu- 
si, nr 41, 1313-Ra-057). Bu aşiretin adı bir 
risâlede Şîr-hâr diye geçmektedir (Emîr 
Bedirhan, s. 7), Çeşitli belgelerde Şırnak 
isminin bir aşiret adından geldiği kayde¬ 
dildiğine göre bazı yayınlarda yer alan, bu 
adın şehr-i Nûh'tan gelip mahallî söyle¬ 
yişte Şar-Nah ve daha sonra Şırnak biçimi¬ 
ne dönüştüğü yolundaki söylentiler doğru 
değildir. XIX. yüzyılın sonlarına kadar Şır- 
nak köyünün adına rastlanmaması aşire¬ 
tin yerleşik düzene geçişinin, II. Abdülha- 
mid döneminde Doğu ve Güneydoğu Ana¬ 
dolu’da merkezî otoriteyi tesis etmek ve 
aşiretlerden askerî güç olarak faydalan¬ 
mak gibi gerekçelerle (Kodaman, s. 29) 
teşkil edilen Hamidiye alaylarının teşkiliy¬ 
le aynı zamana rastladığını düşündürür. 
Bununla beraber bulunduğu yörenin tari¬ 
hi Eskiçağ’lara kadar iner ve Şırnakîn 1990 
yılına kadar bağlı olduğu Siirt’in tarihiyle 
paralellik gösterir. Yöre, Eskiçağlarda Asur 
ve Bâbil gibi Mezopotamya’da kurulan dev¬ 
letlere komşu olmuş, ardından Kimmer ve 
İskitler’in akınlarına mâruz kalmış, Med ve 
Persler’in hâkimiyetine girmiştir. Milâttan 
önce 330 yılma kadar devam eden Pers 
hâkimiyetinden sonra Büyük İskender’in 
ve onun mirasçılarından olan Selevkoslar'ın 
eline geçen yörede Ortaçağ başlarında ye¬ 
niden İran etkisi hâkim olmuş ve yöre Sâ- 
sânîler’le Bizans arasında birkaç defa el 
değiştirmiştir. 

Siirt ve yöresi Halife Ömer döneminde 
18 (639) yılında Doğu Anadolu’nun güne¬ 
yi ile güneydoğuyu kısa sürede ele geçi¬ 
ren İyâz b. Ganm tarafından İslâm toprak¬ 
larına katıldı. Bu yöre, İslâm hâkimiyeti dö¬ 
neminde yaklaşık günümüzdeki Güneydo¬ 


ğu Anadolu bölgesine tekabül eden el-Ce- 
zîre vilâyetinin ayrıldığı üç âmillikten Di- 
yarbekir âmilliğinin sınırları içinde bulunu¬ 
yordu. 433’te ( 1042 ) buraya yönelik Türk¬ 
men akınları başladı. 472'de ( 1079-80) Mer- 
vânîler’in elinde olan bu topraklar Sultan 
Melikşah tarafından 478’de (1085) Büyük 
Selçuklu Devleti’nin sınırları içine alındı. Ar¬ 
dından sırasıyla Suriye Selçukluları, İnalo- 
ğuiları, Hısnıkeyfâ Artukluları ve Eyyûbî- 
ler yöreye hâkim oldu. 1240 yılında Ana¬ 
dolu Selçukluları’na geçen yöre İlhanlılar'ın 
ve onların halefi durumundaki Celâyirli- 
ler'in hâkimiyetinde kaldıktan sonra Timur 
istilâsına uğradı. 866’ya ( 1462) doğru Ak- 
koyunlular’ın, XVI. yüzyılın başlarında Sa- 
fevîier’in eline geçti. Yavuz Sultan Selim’in 
Çaldıran seferinin ardından (920/1514) çev¬ 
redeki başka yerlerle birlikte Osmanlı top¬ 
raklarına katıldı. 

Osmanlı İdarî teşkilâtında bu topraklar 
Diyarbekir eyaletine bağlı Siirt sancağının 
sınırları içinde yer alıyordu. Tanzimat’tan 
sonra eyalet sisteminden vilâyet sistemi¬ 
ne geçilince Şırnak’ın bulunduğu toprak¬ 
lar yine Diyarbekir vilâyetinin Siirt sanca¬ 
ğı içinde kaldı. 1884’te Siirt sancağı Bitlis 
vilâyetine bağlanınca Şırnak da Bitlis vilâ¬ 
yetinin Siirt sancağının Eruh kazası için¬ 
de yer aldı. Cuinet’e göre aynı kaza içinde¬ 
ki Dergül'e göre (günümüzde Şırnak mer¬ 
kez ilçede Kumçatı köyü, 1990 yılında 2223 
nüfus) çok daha önemsiz bir durumda olan 
Şırnak köyü Cumhuriyet dönemine gel¬ 
meden Eruh’tan ayrılarak Siirt iline bağlı 
bir kaza merkezi olmuştu ( 1925-1926 Tür¬ 
kiye Cumhuriyeti Devlet Salnamesi, s. 
641). Cumhuriyet’in ilk nüfus sayımında 
köy boyutlarındaki bu kaza merkezinin nü¬ 
fusu 3000'i bulmuyordu (2962). 1930 yı¬ 
lında belediye teşkilâtına kavuşan Şırnakîn 
nüfusu 1935'te 3594'e ulaştı, 1940'ta 5000'i 


geçti (5033). O tarihlerde üç mahalleden 
meydana gelen (Cumhuriyet, Gazipaşa ve 
tsmetpaşa mahalleleri) Şırnakîn nüfusu 
daha sonra 5000’in altına düştü ve birkaç 
sayım döneminde bu sayının altında kaldı 
(1940'ta 3730, 1950’de 3204, 1955'te 3278, 
1960 ta 4058, 1965’te 4936). Bu sıralarda 
merkezî mahalle durumunda olan Cum¬ 
huriyet mahallesindeki iş hanı çevresinde 
küçük bir alana yayılıyordu. 1970 yılından 
sonra nüfusu yeniden artmaya başlayan 
Şırnak (1970’te 7025) 1975'te 10.000 nü¬ 
fusu aştı (10.587 nüfus). 1980'de 10.997, 
1985’te 12.141 nüfusa erişti. 1990 yılında 
çıkarılan 3647 sayılı kanunla il merkezi 
haline gelen Şırnak şehrinin aynı yıl yapı¬ 
lan nüfus sayımına göre nüfusu 25.0003 
aştı (25.059), 2000 yılında 50.000'i geçti 
(52.743) ve 2007 sayımında 54.302 nüfu¬ 
sa ulaştı. Bu nüfus eğim şartlarının el ver¬ 
diği ölçüde genişleyen ve günümüzde sa¬ 
yısı onu aşan mahallelerde yaşamaktadır. 
Şehrin en canlı iş merkezi Atatürk cadde¬ 
si, Siirt caddesi ve Cizre caddesinin ara¬ 
sında kalan üçgen biçimli alanda faaliye¬ 
tini sürdürmektedir. Şehir, kuzeybatıya 
doğru yüksek kesimlerinde bulunan Şeh- 
rinur mahallesinde 1500 m. rakımına yak¬ 
laşmakta (1480 m.), 2000 yılından sonra 
yapılan yeni inşaatlar ise 1200 metrenin 
de (1180) altına düşmektedir. 

Şırnak şehri çevresinin ürünlerinden olan 
kıl, tiftik, yün, peynir ve tereyağı ticareti¬ 
nin yapıldığı, küçük ölçekte bir tarımsal ve 
hayvansal ticaret merkezi durumundadır. 
Ayrıca yakınındaki yataklardan çıkarılan 
termik enerji kaynağı ve yakıt olarak kul¬ 
lanılan asfaltitlerden elde edilen gelir şeh¬ 
rin ekonomisine canlılık getirir. Şehirde 
önemli sanayi kuruluşu yoktur. Yalnız es¬ 
kiden beri çevreye özgü bir keçi olan renk¬ 
li tiftik keçilerinin tüylerini de kullanarak 


Sırnak'ın 
bir aşiret 
adı olduğunu 
gösteren 
arşiv belgesi 
(BA, İrade-Dahiliye, 
nr. 1326, 
1313-R-16) 
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dokunan Şırnak şalı ve bundan yapılan, 
mahallî ağızda “şal-şapik” denilen erkek 
giysileri üretimi bir gelenek halinde de¬ 
vam etmektedir. Şırnak yeni bir yerleşme 
yeri olduğundan burada tarihî eser de bu¬ 
lunmamaktadır. Şehrin camilerine verilen 
isimler (Ulucami, Geylânî Camii gibi) bu 
bakımdan yanıltıcı olmaktadır. 

Şırnak şehrinin merkez olduğu Şırnak 
ili güneyden Suriye ve İrak ile, öteki yön¬ 
lerden Mardin, Siirt, Van ve Hakkâri illeri 
ile kuşatılmıştır. Merkez ilçeden başka Bey¬ 
tüşşebap, Cizre, Güçlükonak, İdil, Silopi ve 
Uludere adlı altı ilçeye ayrılmıştır. 7152 
km 2 genişliğindeki Şırnak ilinin sınırları 
içinde 2007 yılı nüfus sayımı sonuçlarına 
göre 416.001 kişi yaşıyordu. Nüfus yo¬ 
ğunluğu ise 58 idi. Diyanet İşleri Başkan- 
lığı'na ait 2007 yılı istatistiklerine göre 
Şırnak’ta il ve ilçe merkezlerinde 206. bu¬ 
cak ve köylerde 208 olmak üzere toplam 
414 cami mevcuttur. İl merkezindeki ca¬ 
mi sayısı 24'tür. 
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( 43Ç4Üİ ) 

Hz. Peygamber in vefatından sonra 
devlet yönetiminin Hz. Ali’ye 
ve onun soyundan gelenlere 
ait olduğu düşüncesi etrafında 

birleşen çeşitli grupların ortak adı. 

Sözlükte “tâbi olmak, desteklemek; şâ- 
yi olmak, çoğalmak" anlamlarındaki şiyâ‘ 
kökünden türeyen şîa kelimesi "taraftar, 
yardımcı, destekleyici; bir işi gerçekleştir¬ 
mek için bir kimse etrafında toplanan grup” 
mânasına gelir. Müfredi şîî biçiminde kul¬ 
lanılır. Terim olarak Resûl-i Ekrem'in vefa¬ 
tının ardından devlet başkanlığının Hz. Ali’¬ 
ye ve onun evlâdından belli kimselere in¬ 
tikal etmesi gerektiğini savunan grupla¬ 


rı ifade eder (Râgıb el-İsfahânî, el-Mûfre- 
dât, “şy"’ md.; Lisânü’l-'-Arab, “şy c ” md.). 

Kur'ân-ı Kerim’de “şiyâ‘” kökü biri fiil, di¬ 
ğerleri tekil (şîa) ve çoğul (şiya\ eşyâ‘) 
isim olarak on iki yerde sözlük anlamla¬ 
rında geçmektedir (M. F. Abdülbâkı, el-Mıf- 
cem, “şy‘” md.). Kelime sözlük mânasıyla 
Sünnî hadis literatüründe de yer alır (me¬ 
selâ bk. Müsned, 11, 67; Dârimî, “Şalât”, 
165; Ebû Dâvûd, “Sünnet”, 16). Şiî hadis 
mecmualarında ise hem sözlük hem terim 
anlamıyla çokça tekrarlanır (Berâziş, Mu c - 
cem, “şy c ” md.) Şîa kelimesinin ilk dönem¬ 
lerde sözlük mânası çerçevesinde "taraf¬ 
tar” anlamıyla kullanıldığı görülmektedir. 
Meselâ İran'ın fethi sırasında Sâsânî ku¬ 
mandanı Hürmüzân ve ileri gelenlerden 
on iki kişi Medine’ye getirildiğinde Halife 
Ömer, “Bu adamı ve şîasını İslâm’a boyun 
eğdiren Allah'a hamdolsun” demiş (İbn 
Sa'd, V, 89), Hz. Ali Cemel Vak'ası dönü¬ 
şünde muhaliflerini niçin öldürdüğünü so¬ 
ran kişiye, "Onlar da benim şîamı öldürdü¬ 
ler” cevabını vermiştir (Nasr b. Müzâhim, 
s. 5). Kelime "şîatü Osmân” ve "şîatü Alî” 
şeklinde izâfetle kullanıldığında Hz. Osman 
ile Hz. Ali'ye tâbi olanları, "eş-şîatüi-Aleviy- 
ye” ve "eş-şîatü’l-Abbâsiyye” şeklinde kul¬ 
lanıldığında ise Hz. Ali ve Abbas oğulları ta¬ 
raftarlarını belirtir. Şîatü Osmân zaman¬ 
la el-Osmâniyye, Şîatü Alî ise eş-Şîa biçi¬ 
minde terim anlamı kazanmıştır. Sa'd b. 
Abdullah el-Kummî ve Haşan b. Mûsâ en- 
Nevbahtî, Şîa’nın, Hz. Peygamber devrin¬ 
de Şîatü Alî terkibiyle Hz. Ali'ye bağlı olup 
daha sonra onun imâmetini benimseyen 
kimseler olduğunu belirtirken ( el-Makâlât 
ve’l-fırak,s. 15; Fıraku’ş-Şfa,s. 15-16) Şeyh 
Müfîd, Şîa’nın, Resûlullah’ın vefatının ar¬ 
dından önceki halifelerin hilâfetini redde¬ 
dip Ali’nin imâmetini kabul eden; imâme- 
tin kesintisiz devamını isteyen, kendileri¬ 
nin Ali'ye tâbi olduğunu, onun ise kimse¬ 
ye tâbi olmadığını düşünen Ali taraftarla¬ 
rına verilen bir isim kabul edildiğini söy¬ 
ler (Eoâ’ilü’L-makâlat, s. 1-2). Şeyh Müfîd’in 
öğrencisi Ebû Ca'fer et-Tûsî buna nas ve 
vasiyet kavramlarını ekleyerek Şiîliğin, Al¬ 
lah’ın iradesi ve Peygamber’in vasiyetiyle 
Hz. Ali’nin müslümanların imamı olduğu¬ 
na inanmaktan ibaret bulunduğunu belir¬ 
tir (Telhîşü’ş-Şâfi, II, 56). Ebü’l-Hasan el- 
Eş’arî'ye göre bu zümreye Şîa denilmesi 
Hz. Ali'ye taraftar olmaları, sahâbîler için¬ 
de onu en üstün kabul etmeleri dolayısıy¬ 
ladır ( Makâlat, s. 65). Şehristânî daha ge¬ 
niş bir çerçeve çizerek Şia’nın, Hz. Ali'nin 
imâmetinin Resûlullah'tan gelen açık ve¬ 
ya kapalı deliller ve vasiyet yoluyla sabit ol¬ 
duğunu, bir engel bulunmadığı takdirde 


imâmetin Ali evlâdmca yürütüleceğini, 
imamların büyük ve küçük günahlardan 
korunduğunu, imâmetin dinde toplumun 
tercihine bırakılamayacak temel bir rükün 
özelliği taşıdığını kabul edenler olduğunu 
ileri sürer (el-Milel, I, 162). İbnü’n-Nedîm’in 
kaydettiğine göre Hz. Ali kendi taraftarla¬ 
rını şîa yanında evliya, asfiya, ashap (dost¬ 
lar, arkadaşlar) gibi kelimelerle nitelemiştir 
(el-Fihrist, s. 223). Bu arada kendi içinde 
bazan Ehlü’t-teşeyyu' ve özellikle Hâssa 
(özel grup) isimleriyle de anılan Şîa muha¬ 
lifleri tarafından bir yergi ifadesi olarak 
Râfıza şeklinde isimlendirilmiştir (A c yâ- 
nü’ş-Şfa, 1, 20-21). 

Ortaya Çıkışı. Ali taraftarlığının siyasî 
bir zümre şeklinde ne zaman ortaya çık¬ 
tığı hususu tartışmalıdır. Bazı Şiî müellif¬ 
leri bütün peygamberlerin sahîfelerinde 
Ali'nin velâyetine dair kayıt bulunduğunu 
ileri sürerken (Küleynî, I, 437), Şîa’nın ço¬ 
ğunluğu bu taraftarlığın Resûl-i Ekrem 
devrinde onun vasıtasıyla ortaya çıkıp ge¬ 
liştiğini, o dönemde Hz. Peygamber’in ve¬ 
fatından sonra Ali'nin imam olacağı dü¬ 
şüncesini benimseyen, başta Selmân-ı Fâ¬ 
risî, Ebû Zer el-Gıfârî, Mikdâd b. Esved ve 
Ammâr b. Yâsir gibi sahâbîlerin şîatü Alî 
diye anıldığını belirtmektedir (Kummî, s. 
15; Nevbahtî, s. 15-16). Şîa dışındaki âlim¬ 
lerin bir kısmı Ali taraftarlığının, Resûlul- 
lahîn vefatını takiben yönetime Ehl-i beyt’- 
ten birinin ve özellikle Hz. Ali'nin getiril¬ 
mesinin daha uygun olacağını düşünen ve 
çoğunluğu Hâşimîler’den olan bir topluluk¬ 
la başladığını söylerken (meselâ bk. İbn 
Haldûn, el-'İber, III, 170-171) bir kısmı, bu¬ 
nun Hz. Osman’ın ölümünün ardından or¬ 
taya çıktığını (İbn Hazm, II, 216) ve nifak 
tohumunun bu devrede Abdullah b. Sebe 
tarafından atıldığını ileri sürmüştür. Bir 
başka görüşe göre Ali taraftarlığı ve Şîa 
ismi Sıffîn Vak’ası’yla (37/657) birlikte zu¬ 
hur etmiş (meselâ bk. Watt, İslam andIn- 
tegration, s. 104), diğer bir görüşe göre 
ise Emevî kuvvetlerince şehid edilen Hü¬ 
seyin’in kanı Şîa’nın temel unsurunu teş¬ 
kil etmiştir (İA, XI, 503). Bunlardan doğ¬ 
ruya en yakın görüş sonuncusu olup di¬ 
ğer görüşlerin Şîa’nın henüz mezhep du¬ 
rumuna gelmediği zaman dilimlerini be¬ 
lirttiği söylenebilir. 

Genel kabule göre, Hz. Peygamber’in 
vefatından sonra yönetimi kimin üstlene¬ 
ceği konusunda belirleyici bir nas bulun¬ 
madığından ensarla muhacirler bu husus¬ 
ta görüş ayrılığına düşmüşler, Hâşimîler 
ve diğer Ali taraftarları, imâmeti bir mi¬ 
ras gibi kabul ederek Resûlullah’a haleflik 
etmenin kendi hakları olduğunu savun- 
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muşlardır. Bu noktadan hareketle Ali'nin 
imâmetine çağrı yapma düşüncesinin nor¬ 
mal bir siyasî tercih şeklinde başladığını 
söylemek mümkündür. Resûl-i Ekrem’in 
vefatı üzerine Hz. Ali ve yakınları cenaze 
hizmetleriyle meşgul olurken Sakıfetü Be¬ 
nî Sâide’de toplanan ensar halifenin ken¬ 
dilerinden seçilmesi gerektiğini söylüyor¬ 
du. Durumdan haberdar edilen Hz. Ebû 
Bekir ile Ömer’in toplantı yerine gidip ora¬ 
da bulunan sahâbîleri ikna etmeleri so¬ 
nunda âni bir kararla Ebû Bekir'e biat edil¬ 
mişti. Daha sonra bunu öğrenen Hz. Ali ve 
yakınları durumdan hoşnut kalmamış, hat¬ 
ta Ali'nin Ebû Bekir’e biati bir süre gecik¬ 
miştir. Aslında Hz. Ali, kendisinin hilâfe¬ 
te diğer sahâbîlerden daha ehil olduğuna 
inanmakla birlikte hem Ebû Bekir'e hem 
Ömer’e biat etmiş ve onlar tarafından iti¬ 
bar görerek önemli hususlarda kendisiyle 
istişare edilmiştir. Hz. Ali’nin bu davranı¬ 
şı, sonraları teşekkül eden Şîa düşüncesi¬ 
nin aksine kendisinin halifeliği konusunda 
sahih bir nas bulunmadığını göstermek¬ 
tedir. 

Hz. Ebû Bekir ve Ömer devrinde devlet 
görevlerinin ehil kişilere verilmesi, fetih¬ 
lerle meşguliyet sırasında toplum yapısın¬ 
da gevşekliğe müsaade edilmemesi gibi 
sebeplerle bir başka idarecinin iş başına 
gelmesi özlemi ortaya çıkmamış, dolayı¬ 
sıyla Ali taraftarlığı sınırlı ölçüde varlığını 
korumaktan öteye geçmemiştir. Fakat Hz. 
Osman döneminde durum değişmiş, ha¬ 
lifenin yaşlılığı, icraatındaki zaaflar, daha 
çok yakınlarından seçtiği vali ve memur¬ 
ların kontrolden çıkıp yetkilerini aşması, 
bir taraftan halk arasında halife ve çevre¬ 
sindekilere karşı husumetin oluşmasına yol 
açarken diğer taraftan siyasî anlamda Şia'¬ 
nın gelişmesine zemin hazırlamıştır. Mev¬ 
cut yönetime karşı beliren hoşnutsuzluk 
gün geçtikçe artmış, nihayet 35 (656) yı¬ 
lında Mısır Valisi Abdullah b. Sa’d b. Ebû 
Şerh'ten şikâyetçi olarak Medine’ye gelen 
isyancılar, halife ile yaptıkları görüşmeden 
netice alamayınca evini muhasara edip 
kendisini öldürmüşlerdir. Bu vahim du¬ 
rum Ali’nin hilâfeti kabul etmesiyle kıs¬ 
men sakinleşmişse de siyasal ve sosyal çal¬ 
kantı devam etmiş, bir taraftan kendisiyle 
Hz. Âişe, Talha b. Ubeydullah ve Zübeyr b. 
Avvâm arasında Cemel Vak’ası, diğer ta¬ 
raftan Şam Valisi Muâviye b. Ebû Süfyân’- 
la Sıffîn Savaşı cereyan etmiş, neticede Hz. 
Ali, kendi ordusundan ayrılan ve Hâricîler 
diye anılan grupla Kûfe'nin Harûrâ bölge¬ 
sinde Nehrevan Savaşı’nı yapmak zorun¬ 
da kalmıştır. Hz. Ali'nin 40 (661) yılında bir 
Hâricî tarafından öldürülmesinin ardından 
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onun yerine Kûfe’de halife olarak tanınan 
Hasan’ın altı ay sonra Muâviye ile yaptığı 
anlaşma sonucu halifelikten çekilmesi bir 
kısım Ali taraftarlarınca hoş karşılanma¬ 
mıştır. Muâviye’nin ölümünün ardından oğ¬ 
lu Yezîd’in hilâfeti döneminde Kûfe’deki Ali 
taraftarları, Hz. Hüseyin’e yazdıkları mek¬ 
tuplarda halife olması için kendisine des¬ 
tek vereceklerini vaad etmeleri üzerine Hü¬ 
seyin Kûfe’ye hareket etmiş, fakat Kerbe- 
lâ’da Emevî güçleriyle yaptığı mücadelede 
şehid edilmiştir. Bu olay Şîa'nın teşekkül 
sürecine girmesinde en önemli etken ol¬ 
muştur. 

Mezhepleşme Süreci. Kerbelâ Vak’asi’- 
nın ardından hızla yayılan Emevî düşman¬ 
lığı ile Hz. Ali ve evlâtlarına karşı duyulan 
siyasî taraftarlık zamanla bir sistem hali¬ 
ne gelmiştir. Bu sırada Ali’nin ilâhlığı ve 
peygamberliği iddialarını, bedâ, rec’at, te- 
nâsüh ve ibâha gibi inançları bünyesinde 
toplayan Keysâniyye ile onun tâli kolları ilk 
aşırı Şiî gruplan temsil etmiştir. Daha ön¬ 
ce Abdullah b. Sebe’nin Medâin’de Hz. Ali'¬ 
ye dair mesîhî öğretisinden haberdar olan 
çağdaşlarınca fırka zaman zaman Sebeiy- 
ye diye adlandırılmışsa da bu öğreti bir fır¬ 
kaya dönüşmemiştir. Muhtâr es-Sekafî’- 
nin başlattığı Keysâniyye hareketinde Mu- 
hammed b. Hanefiyye 81 (700) yılına ka¬ 
dar imam ve mehdî olarak tanınmaya de¬ 
vam etmiş, ölümünden sonra mensupla¬ 
rının bir kısmı onun ölmediğini, geri dö¬ 
nüp hâkimiyetini kuracağını ileri sürmüş¬ 
tür. Bu çerçevede birçok tâli fırka doğmuş, 
nihayet Keysâniyye 11. (VIII.) yüzyılın orta¬ 
larından itibaren hızla gerilemeye başla¬ 
mış ve asrın sonunda tarihe karışmıştır. 
Kerbelâ'dan kurtulan Hz. Hüseyin’in oğlu 
Ali b. Hüseyin Zeynelâbidîn siyasî faaliyet¬ 
lerden uzak bir hayat geçirmiştir. Onun 
oğullarından Zeyd ve Muhammed el-Bâ- 
kır'ın II. (VIII.) yüzyıl başlarındaki İlmî ve si¬ 
yasî faaliyetleri dikkat çekmektedir. Bun¬ 
lardan Zeyd kendi ismine nisbetie anılan 
Zeydiyye’yi kurmuş, Muhammed, İsnâaşe- 
riyye’nin beşinci imamı kabul edilmiştir. 

Zeydiyye. Mutedil Şîa’nın ilk mezhep¬ 
leşme hareketlerinden biri Zeydiyye ile 
başlamıştır. Zeyd b. Ali kendi haklarını gas- 
beden Emevî idaresine karşı isyan etme 
düşüncesini taşıyordu. Bir süre Kûfe’de 
kaldıktan sonra valinin ısrarıyla Kâdisiye’- 
ye giden Zeyd, Kûfe’deki Ali taraftarları¬ 
nın kendisine destek vaad etmesi üzerine 
Kûfe’ye dönmüş, dâîlerini Musul ve Sevâd 
bölgesine göndererek propaganda faali¬ 
yetlerine girişmiştir. 1 Safer 122’de (6 Ocak 
740) Kûfe’de isyan için hazırlık yapan Zeyd, 
daha önce kendisine biat edenlerden 218 
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kişi ile 2000 civarındaki Emevî kuvvetleri¬ 
nin karşısına çıkmak zorunda kalmıştır. 
Bu arada mensuplarından bir kısmı Zeyd’in 
Hz. Ebû Bekir ile Ömer’i hayırla andığını 
öğrenince onu terketmiş ve Râfıza deni¬ 
len bu grup Ca’fer es-Sâdık’a katılmıştır. 
Savaş esnasında alnına isabet eden bir ok¬ 
la yaralanan Zeyd ölmüştür. Zeyd’in başa¬ 
rısız hareketinin ardından Horasan'a kaçan 
oğlu Yahyâ'nın burada öldürülmesi (125/ 
743) Horasan'daki Şîa’yı güçlendirmiş, Yah- 
yâ ile babası Zeyd’in intikamı davası Eme- 
vîler aleyhinde hızla yayılan hareketin slo¬ 
ganlarından birini teşkil etmiştir. Ancak 
giderek zayıflayan Horasan Şiîliği, Hârû- 
nürreşîd devrinde ortadan kalkmıştır. Hz. 
Hasan’ın torunu Abdullah'ın oğlu olup 145'- 
te (762) Medine’de Abbâsî Halifesi Man- 
sûr’a karşı isyan eden Muhammed en-Nef- 
süzzekiyye ile kardeşi İbrâhim, Zeydiyye’- 
nin imamları olarak kabul edilmektedir. Bir 
asır kadar çeşitli imamların temsil ettiği 
Zeydîlik, 250 (864) yılından itibaren Tabe- 
ristan’da Haşan b. Zeyd, Muhammed b. 
Zeyd ve Haşan el-Utrûş gibi imamların kur¬ 
duğu devlet tarafından temsil edilmiş, fa¬ 
kat zamanla hâkimiyetlerini kaybeden Zey- 
dîler, Abbâsî emirlerinin baskısıyla Gîlân 
ve Deylem taraflarına çekilmiştir. İsnâaşe- 
riyye Şîası'nın güç kazanmasıyla Zeydiyye 
X. (XVI.) yüzyılda bu bölgede ortadan kalk¬ 
mıştır. Yemen Zeydî imâmeti 280 (893) 
yılından itibaren önce Sa’de'de, ardından 
San’a'da Hâdî-İlelhak Yahyâ b. Hüseyin ta¬ 
rafından kurulmuş ve onun adına nisbetie 
Hâdeviyye adıyla bölgede yayılmış, Hâdî’- 
nin ölümünden sonra (298/911 ) neslinden 
gelen imamlarla yaklaşık on asırdan fazla 
devam etmiştir (Öz, MÜİFD, sy. 19 [20001, 
s. 43-58). Günümüzde Yemen halkının bü¬ 
yük bölümü Zeydiyye’ye bağlılığını sürdür¬ 
mektedir. 

İmâmiyye-İsnâaşeriyye. Babası gibi siya¬ 
sî faaliyetlerden uzak duran Muhammed 
el-Bâkır, Şiî kaynaklarına göre imâmeti pey¬ 
gamberden sonra bütün insanların ihti¬ 
yaç duyduğu İlâhî bir otorite şeklinde de¬ 
ğerlendirmiştir. Onun 114 (733 [?]) yılında 
vefatının ardından mensupları oğlu Ca’fer 
es-Sâdık’a uymuş, Zeyd’i terkeden grubun 
bu kesime katılmasıyla İmâmiyye daha be¬ 
lirgin hale gelmiştir. İsnâaşeriyye İmâmiy- 
yesi’nin kurucusu sayılabilecek olan Ca’fer 
es-Sâdık, yine Şiî kaynaklarına göre baba¬ 
sının ortaya koyduğu öğretileri geliştirme¬ 
ye çalışmış, bu çerçevede imamların otori¬ 
tesini ismet (hata ve günahlardan korunmuş 
olma) doktriniyle güçlendirmiştir. İmâmet 
fikri Hz. Haşan ile Hüseyin'den sonra nas 
esası üzerine oturtulmuş, böylece imâme- 
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tin babadan oğula intikali sağlanarak ima¬ 
mın tanınması ve ona itaat edilmesi dinî 
akide haline getirilmiştir. Bu dönemde, Hz. 
Ali’nin imâmeti konusunda Resûlullah’tan 
geldiği ileri sürülen nassa rağmen Hz. Ebû 
Bekir ile Ömer'i destekleyenlerin irtidad et¬ 
miş sayılacağı düşüncesi ortaya konurken 
özellikle Ca'fer es-Sâdık’ın radikal tema- 
yüllü mensuplarınca aslında kendi doktrin¬ 
lerine aykırı olan Keysâniyye’den bedâ, rec- 
‘at ve mehdî düşünceleri kısmen ıslah edi¬ 
lip İmâmiyye bünyesine alınmıştır. Diğer 
taraftan Ca’fer es-Sâdık’m, ihtilâl faaliyet¬ 
leriyle uğraşan aşırı mensuplarını bundan 
menetmesi ve geç dönem Şiî kaynakları¬ 
nın ona nisbet ettiği rivayetlere göre uzak 
gelecekte meşrû imamın kâim ve mehdî 
olarak zuhur edeceği hususundaki açıkla¬ 
maları ile bazı beklentilerin önü kesilmiş¬ 
tir. Böylece oluşum döneminde İmâmiyye 
radikal Şiî naslaria politik sükûneti uzlaş- 
tırmıştır. Bununla birlikte Ca’fer’in, kendi 
şahsı ve imâmeti hususunda aşırı iddia¬ 
lar ileri süren birtakım müfrit kimselerle 
mücadele edip onlarla ilişkisinin bulunma¬ 
dığını bildirmesine rağmen bu konuda ba¬ 
şarılı olduğu söylenemez. Onun ölümünün 
(148/765) ardından ortaya çıkan İsmâiliy- 
ye istisna edilirse imâmet konusunda oğul¬ 
ları Abdullah el-Eftah ile Mûsâ el-Kâzım 
arasında ihtilâf çıkmakla beraber kısa bir 
süre sonra yedinci imam olarak Mûsâ el- 
Kâzım kabul edilmiştir. Bu arada, II. (VIII.) 
yüzyılın ortalarında Şiî imâmet teorisi Hi- 
şâm b. Hakem vasıtasıyla daha belirgin bir 
şekil alarak insanların imama olan ihtiyaç¬ 
ları, imamın Peygamber’in vasîsi olup gü¬ 
nahtan korunduğu, nasla tayin edildiği, 
ancak peygamberler gibi vahiy almadığı 
hususları ortaya konulmuştur. Mûsâ el- 
Kâzım'ın ölümünün (183/799) ardından İs- 
nâaşeriyye İmâmiyyesi bazı fırkalara ay¬ 
rılmışsa da çoğunluk Ali er-Rızâ'yı babası¬ 
nın halefi kabul etmiştir. Yirmi yıl kadar 
devam eden Ali er-Rızâ’nın imâmeti sıra¬ 
sında Halife Me’mûn’un gayretleriyle Ab- 
bâsî-Alevî ihtilâfının sona erdirilmesi için 
bazı adımlar atılmış, fakat imamın 203 
(818) yılında -rivayetlere göre- zehirlene¬ 
rek öldürülmesiyle bu teşebbüsler başa¬ 
rısız kalmıştır. Ardından Muhammed Ce- 
vâd et-Taki, Ali Hâdî en-Naki ve Haşan b. 
Ali el-Askerî imam kabul edilmiştir. Haşan 
el-Askerî’nin vefatı üzerine mensupları 
arasında imamın oğlunun olup olmadığı, 
oğlu yoksa imâmetin kime intikal edece¬ 
ği konularında ihtilâflar, dolayısıyla fırka¬ 
lar meydana gelmiştir. Nihayet Haşan el- 
Askerî’nin Muhammed isminde bir çocu¬ 


ğunun bulunduğunu, Muhammed'in on 
ikinci imam ve mehdî olarak kabul edil¬ 
mesi gerektiğini ileri süren kesimin gö¬ 
rüşü genel kabul görmüştür. İmam sayı¬ 
sını on iki ile sınırlandırdığı için İsnâaşeriy- 
ye diye de anılan bu grup zamanla Şia’nın 
ana bünyesini oluşturmuştur. İsnâaşeriy- 
ye, Muhammed el-Mehdî'nin 255’te (869) 
Sâmerrâ'da doğduğunu, babasının ölü¬ 
münden sonra imam olduğunu ve hemen 
gaybete girdiğini iddia etmektedir. İma¬ 
mın biri kısa süreli (874-941), diğeri 941 
yılında başlayıp hâlâ devam ettiği düşünü¬ 
len uzun süreli iki gaybeti bulunmakta¬ 
dır. İsnâaşeriyye Şîası, büyük gaybetten 
itibaren zaman zaman Büveyhîler ve Ham- 
dânîler gibi hânedanların desteğini almış, 
1501’de İran'da kurulan Safevîler’le yak¬ 
laşık iki buçuk asır devam eden bir siyasî 
iktidara sahip olmuştur. XVIII. yüzyıldan 
XX. yüzyılın son çeyreğine kadar siyasî yö¬ 
netimden uzak kalarak varlığını sürdüren 
bu mezhep, İran’da 1979 yılında başarıya 
ulaşan Humeynî devrimiyle yeniden ikti¬ 
dara kavuşmuştur. 

İsmâiliyye. Şiî rivayetlerine göre Ca’fer 
es-Sâdık ölümünden önce imâmeti oğlu 
İsmâil’e bırakacağını belirtmişken daha 
sonra bundan vazgeçmiş, İsmâil de baba¬ 
sı hayattayken vefat etmiştir. Ca’fer'in ölü¬ 
münün ardından İsmâil’in imâmetini ile¬ 
ri sürenler arasında “hâlis İsmâilîler” diye 
anılan küçük bir grup onun ölmediğini ve 
imam olarak zuhur edeceğini iddia eder¬ 
ken çoğunluk İsmâil'in öldüğünü ve imâ¬ 
metin oğlu Muhammed'e geçtiğini ileri 
sürmüş, bunlardan ilki ortadan kalkarken 
asıl İsmâiliyye’yi ikinci grup temsil etmiş¬ 
tir. Başlangıç döneminde fırkayı Meymûn 
b. Deysân el-Kaddâh ile oğlu Abdullah b. 
Meymûn yönlendirmiştir. Muhammed b. 
İsmâil, Hârûnürreşîd zamanında düşman¬ 
larından korunmak amacıyla Meymûn ve 
Abdullah'la birlikte Medine'den ayrılarak 
önce Deylem'e, daha sonra Nîşâbur'a git¬ 
miştir. Bâtıniyye, Ta’lîmiyye, Karâmita ve 
Seb’iyye gibi adlarla anılan fırkanın, Mu¬ 
hammed b. İsmâil’in ölümünden Fâtımî- 
ler’in kuruluşuna kadar geçen yaklaşık bir 
buçuk asırlık gizlilik dönemindeki imam¬ 
larının kimler olduğu bilinmemektedir. On 
birinci imam kabul edilen Ubeydullah'ın 
297 (910) yılında mehdî sıfatıyla zuhur 
edip Kuzey Afrika'da Fâtımî Devleti’ni kur¬ 
masıyla klasik İsmâilî doktrini yerine Fâtı- 
mî doktrini kendini göstermeye başlamış¬ 
tır. İmam Müstansır-Billâh devrinin sonun¬ 
da (487/1094) İsmâiliyye, Müsta’liyye ve Ni- 
zâriyye diye iki gruba ayrılmış, Ahmed el- 


Müsta'lî, Mısır’da imâmetini ilân ederken 
asıl halef olan Nizâr, İskenderiye'de öldü¬ 
rülmüştür. Haşan b. Sabbâh başta olmak 
üzere Nizâr’ın imâmetini benimseyen Mı¬ 
sır dışında ve doğuda bulunan İsmâilîler, 
Mısır’daki davetle ilişkilerini kesmişlerdir. 
Bu gruba göre Nizâr ve oğlu öldürülünce 
Nizâr’ın küçük yaştaki bir torunu Haşan 
b. Sabbâh tarafından İran’a getirilerek bu¬ 
rada yetiştirilmiştir. Haşan b. Sabbâh 483 
(1090) yılında Alamut Kalesi’ni zaptedip 
karargâh edinmiş ve zamanla hâkimiyet 
alanı genişletilmiştir. Dördüncü Alamut 
hâkimi Haşan Alâ Zikrihisselâm, 17 Rama¬ 
zan 559 (8 Ağustos 1164) tarihinde kendi¬ 
sinin Nizâr'ın neslinden gelen imam oldu¬ 
ğunu, yeni bir devrin başladığını, mistik 
hayatla bağdaşmadığı gerekçesiyle Şiî fık¬ 
hını ilga ettiğini ve mensuplarını dinî vazi¬ 
felerden uzaklaştırıp içkiyi helâl kıldığını 
ilân etmiştir. Hareketleri tepkiyle karşıla¬ 
nan Hasan’ın 561'de (1166) öldürülmesi¬ 
nin ardından Alamut Nizârî İmamlığı, Rük- 
neddin Hürşah’a kadar devam etmiştir. 
Nizârî imâmeti Hülâgû’nun 654’te (1256) 
Alamut Kalesi’ni zaptetmesi ve son Nizârî 
imamı Hürşah’ı katletmesiyle kesintiye uğ¬ 
ramıştır. Hürşah'tan sonraki imamlar hak¬ 
kında kesin bilgi bulunmadığı gibi imâ¬ 
met silsileleri de birbirinden farklıdır. Ar¬ 
dından çeşitli fırkalara ayrılan Nizârîler XIX. 
yüzyıl başlarından itibaren Ağa Hanlar’ın 
imâmetini benimsemiştir. Fâtımîler’in 56T- 
de (1171) Eyyûbîler tarafından ortadan kal¬ 
dırılmasından sonra devlet desteğinden 
mahrum kalan Müsta’lî İsmâilîler önce Ye- 
men’e. ardından Hindistan'a gitmişlerdir. 
Kendi aralarında Dâvûdîler ve Süleymânî- 
ler diye iki kola ayrılan topluluk günümüz¬ 
de "dâî-i mutlak” denilen dinî liderlerin 
başkanlığında Hindistan’da, bir kısmı da 
Yemen’de yaşamaktadır. 

Gâliyye. Başlangıçtan itibaren daha çok 
Şîa bünyesinde “gâliyye” (aşırılar) diye nite¬ 
lendirilen fırkalar ortaya çıkmıştır. Bunlar 
İlâhî ruhun Hz. Peygamber’e, daha sonra 
Ali ve evlâdına hulûl ve intikali, Allah'ın ku¬ 
la, kulun Allah'a benzetilmesi (teşbih), Al¬ 
lah’ın bir şeyi bilmezken daha sonra bil¬ 
mesi veya belli bir şekilde vuku bulacağını 
haber verdiği bir olayın daha sonra başka 
bir şekilde gerçekleşmesi (bedâ), peygam¬ 
berliğin sona ermediği, zaman içinde imâ¬ 
metin peygamberliğe dönüşeceği, imam¬ 
ların Resûl-i Ekrem’in vasîsi oldukları, nü¬ 
büvvet otoritesine sahip bulundukları, gay- 
bı bildikleri, bir kısmının ölmeyip insanlar¬ 
dan uzaklaştığı ve tekrar döneceği (rec'at), 
ruhların bir bedenden diğerine intikali (te- 
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nâsüh), dinî nasları herhangi bir gerekçe¬ 
ye dayanmaksızın bâtınî anlamda te’vil et¬ 
me ve onlardan kastedilmeyen başka an¬ 
lamlar çıkarma gibi Kur’an ve Sünnet'in 
yanı sıra genel İslâm toplumunca da tas¬ 
vip edilmeyen düşünceler ileri sürmüşler¬ 
dir. İslâm tarihinde Hz. Ali’nin ilâhlığını ve 
ölümsüzlüğünü iddia eden Sebeiyye; yine 
Ali'nin ilâhlığını, vasiliğini, Ali evlâdının kut¬ 
sallığını, geleceği bildiğini, ayrıca tenâsüh, 
rec'at, bedâ ve ibâha ile ilgili iddialar ileri 
süren ve Keysâniyye ismi altında toplanan 
Beyâniyye, Cenâhiyye, Harbiyye, Hârisiyye, 
Hâşimiyye, Kerbiyye, Muhtâriyye, Rizâmiy- 
ye gibi fırkalar gâlî gruplar olarak kabul 
edilmektedir. Kuruluşundan itibaren muh¬ 
telif devreler geçiren, İsmâil b. Ca’fer’in öl¬ 
mediğini, tekrar dönüp dünyayı ıslah ede¬ 
ceğini ileri sürenlerle her zâhirin bir bâtı¬ 
nı bulunduğunu iddia ederek bâtınî te'vi- 
le yönelen İsmâilîler, bu isim altında mü¬ 
talaa edilen Karmatîler, Bâtınîler, Seb’iy- 
ye, Muhammire, günümüzdeki inanç ve 
uygulamaları bakımından genel kabulden 
uzak olan Nizârîler ve Müsta’lîler de Şîa’- 
nın gâlî fırkaları arasında yer alır. Zama¬ 
nımıza kadar gelen aşırı fırkalardan biri de 
İbnü'n-Nusayr en-Nemîrî'ye nisbet edilen 
Nusayriyye’dir (Nemîriyye). Şeyh Ahmed 
el-Ahsâî mensuplarının oluşturduğu Ahsâ- 
iyye (Şeyhiyye), Bâb Ali Muhammed Şîrâ- 
zî'ye bağlı olan Bâbîlik ve müstakil bir din 
hüviyeti iddiasıyla ortaya çıkmadan önceki 
Bahâîlik de Şîa içinde gelişen aşırı fırkalar 
olarak kabul edilebilir. 

Yayılması ve Nüfus Yapısı. Doğuşundan 
itibaren IV. (X.) yüzyıl ortalarına kadar da¬ 
ha çok İrakta Küfe, Sâmerrâ ve Bağdat; 
İran'da Rey, Kum ve Kâşân; Horasan’da 
Merv, Tûs ve Belh’te, ayrıca Yemen ve yö¬ 
resinde bulunan Şiî grupları X. (XVI.) yüz¬ 
yıl başlarına kadar Irak'ın kuzeyinde Mu¬ 
sul ve havalisi, İran'da Taberistan, Suriye, 
Lübnan ve Basra körfezi civarında geliş¬ 
me kaydetmiştir. Safevî Devleti'nin kurul¬ 
ması ve İsnâaşeriyye öğretisinin benim¬ 
senmesi neticesinde Sünnîliğin yanı sıra 
diğer Şiî gruplar da ortadan kaldırılarak 
İran’da kesin hâkimiyet kurulmuştur. Bu 
dönemde Safevî-Osmanlı mücadelesi za¬ 
man zaman Şia’nın zaafa uğramasına yol 
açmış, ancak Safevîler’den sonra kurulan 
devletler döneminde İran’da hâkimiyetini 
sürdürmüştür. XX. yüzyıl başlarında İslâm 
dünyasında görülen siyasî çalkantılar Şi- 
îler’i de etkilemiş, Yemen’de 1000 yıldan 
fazla devam eden Zeydî imâmeti tarihe 
karışırken İsnâaşeriyye Şîası 1979’da İran'¬ 
da mevcut rejime son vererek devleti ele 
geçirmiştir. Bu arada Hindistan, Pakistan 


ve Afrika ülkelerinde teşkilâtlanan Ağa 
Han'a bağlı İsmâilîler kendi aralarında da¬ 
yanışma gösteren bir cemaat şeklinde de¬ 
vam etmektedir. Günümüzde Şîa ismi al¬ 
tında toplanan grupların nüfus oranının 
-elde kesin rakamlar bulunmamakla bir¬ 
likte- genel müslüman nüfusunun % 8- 
10’u arasında değiştiği tahmin edilmek¬ 
tedir. Şiî nüfusu İran’da % 90, lrak'ta % 
60. Bahreyn’de % 55 civarındadır. Bunları 
Yemen, Azerbaycan, Lübnan, Küveyt, Pa¬ 
kistan, Afganistan, Hindistan, Suudi Ara¬ 
bistan, Suriye ve Türkiye izlemektedir. Ay¬ 
rıca dünyanın hemen her yerinde küçük 
Şiî grupları mevcuttur. İsnâaşeriyye Şîası’- 
nın yaklaşık 100 milyon, İsmâiliyye ve Zey- 
diyye’nin 10'ar milyon nüfusa sahip oldu¬ 
ğu belirtilmektedir (Momen, s. 245-282). 
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Tarih Boyunca Şîa İktidarı. İlk dönem¬ 
lerde Şiîlik sadece siyasî bir tercihten iba¬ 
ret olup mezhep niteliği taşımadığından 
Hz. Ali'nin ve oğlu Hasanîn başında bulun¬ 
duğu devlet bir Şiî devleti değildi. Şiîliğin 
mezhepleşme süreci Kerbeiâ Vak’ası'ndan 
sonra başlamıştır. Aynı dönemde Muhtâr 
es-Sekafî’nin hareketi istisna edilirse 1. 
(VII.) yüzyılda Ali evlâdı Emevîler’e karşı 
isyan etmemiştir. Hz. Hüseyin’in öldürül¬ 
mesinin ardından onun katillerinden inti¬ 
kam almak amacıyla ortaya çıkan ve Şiî 
Keysâniyye fırkasının lideri olduğunu söy¬ 
leyen Muhtâr es-Sekafî Kûfe'de ayaklan¬ 
mış ve kurduğu devlet bir buçuk yıl kadar 
devam etmiştir. Bu süre içinde önemli as¬ 
kerî başarılar kazanan Muhtâr, Mus’ab b. 
Zübeyr ile yaptığı savaşta öldürülünce dev¬ 
leti de ortadan kalkmıştır. II. (VIII.) yüzyıl 
başlarında Şîa bünyesindeki en önemli 
devlet kurma teşebbüsü Hz. Ali neslinden 
gelen Zeyd b. Ali tarafından başlatılmış¬ 
tır. Kûfe'de kuracağı devlet yoluyla Emevî 
zulmünü ortadan kaldırmayı amaçlayarak 
isyan eden Zeyd ve mensupları, 24 Mu¬ 
harrem 122 (30 Aralık 739) tarihinde Eme¬ 
vî kuvvetleri karşısında yenilgiye uğraya¬ 
rak öldürülmüştür. Oğlu Yahyâ babasının 
mensuplarının bulunduğu Horasan'a kaç¬ 
mışsa da oradaki isyanının sonunda ha¬ 
yatına son verilmiştir. Abbâsî Halifesi Ebû 
Ca’fer el-Mansûr zamanında Ali evlâdının 
devlet kurma faaliyetleri en-Nefsüzzekiy- 
ye ile (Muhammed b. Abdullah el-Mehdî) 
kardeşi İbrâhim tarafından sürdürülmüş¬ 
tür. 1 Receb 145 (25 Eylül 762) tarihinde 
Medine’yi ele geçiren en-Nefsüzzekiyye, 
Vali Riyâh b. Osman'ı ve taraftarlarını hap¬ 
setmiş, kardeşi İbrâhim bir ay sonra Bas¬ 
ra’ya girmişse de üç aylık bir hâkimiyet 
döneminin ardından Abbâsî kuvvetleri Bas¬ 
ra ve Medine’yi geri alınca bu iki devlet de 
tarihe karışmıştır. Hz. Hasanîn torununun 
oğlu olan İdrîs b. Abdullah. Kuzey Afrika’¬ 
da Şiî İdrîsî Devleti’nin kurucusudur. Ab¬ 
bâsî Halifesi Hâdî-İlelhak zamanında Hü¬ 
seyin b. Ali Sâhibü Fâh’ın 169 (786) yılın¬ 
daki isyanına katılan, Hüseyin’in öldürül¬ 
mesi üzerine Mağripli hacıların yardımıy- 


114 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




$ÎA 


la Tanca’ya ulaşan İdrîs, Evrebe kabilesi¬ 
nin başkanı Ebû Leylâ Ishak b. Muham- 
med'le anlaşıp Fas ile Miknâs arasındaki 
Velîlâ’ya geçmiş, burada İdrîsî Devleti’nin 
temelini atmıştır ( 172/789). Kısa zamanda 
bölgeyi hâkimiyeti altına alan İdrîs 177’- 
de (793) ölünce oğlu II. İdrîs onun yerine 
geçmiş, daha sonra neslinden dokuz hü¬ 
kümdar gelmiştir. İdrîsîler hânedanı 313 
(925) yılında bir başka Şiî devleti olan Fâ- 
tımîler tarafından ortadan kaldırılmıştır. 
Abbâsîler dönemindeki Emîn-Me'mûn mü¬ 
cadelesi sırasında başarı gösteren Ebü’s- 
Serâyâ eş-Şeybânî'nin biat ettiği Şiî-Zeydî 
lideri Ebû Abdullah İbn Tâbâtabâ 199 (815) 
yılında isyan ederek Kûfe'de hâkimiyetini 
ilân etmiş, üzerine gönderilen askerî güç¬ 
leri mağlûp etmiştir. Fakat ardından İbn 
Tabâtabâ'nın zehirlenerek öldürülmesi ve 
bir süre sonra Ebü’s-Serâyâ'nın Abbâsî 
kuvvetlerine yenilip onun da öldürülmesi 
üzerine devletin bölgedeki hâkimiyeti so¬ 
na ermiştir. Zeydîler, Taberistan-Deylem 
arasındaki Rûyân bölgesine yerleşince böl¬ 
ge ahalisi kendilerine Zeydîliği ilk defa ta¬ 
nıtan Kâsım b. İbrâhim er-Ressî’ye tâbi ol¬ 
muştur. Tâhirîler’e muhalif olan yerli halk 
ile Zeydîler Haşan b. Zeyd’e (Haşan el-Ale- 
vî) başvurmuştur. Haşan b. Zeyd Taberis- 
tan’a geldiğinde halk ona biat etmiş, böy- 
lece Taberistan’da ilk Zeydî Devleti kurul¬ 
muştur (250/864). Haşan b. Zeyd'in 270’- 
te (884) ölümü üzerine yerine geçen kar¬ 
deşi Muhammed b. Zeyd ile on yedi yıi de¬ 
vam eden Zeydî Devleti, Muhammed'in 
28Tde (900) ölümüyle birlikte ortadan kalk¬ 
mıştır. 301 (914) yılında Taberistan’da Sâ- 
mânîler’e karşı hâkimiyetini ilân eden Ha¬ 
şan el-Utrûş, Sâmânîler’i mağlûp ederek 
bütün Taberistan ve Cürcân'a hâkim ol¬ 
muştur. Utrûş 304’te (917) ölünce men¬ 
supları onun evlâdına değil Haşan evlâdın¬ 
dan olan Haşan b. Kâsım'a biat etmiştir. 
Bölgedeki Zeydî Devleti on beş yıl sürmüş 
ve Haşan b. Kâsım’ın 316'da (928) öldü¬ 
rülmesiyle sona ermiştir. Zeydîler’in 284 
(897) yılında Yemen’de kurdukları devlet 
bazan bütün Yemen’e hâkim olmak, ba- 
zan da diğer devletlerin baskısıyla dağlık 
bölgelere sığınmak suretiyle devam et¬ 
miştir. Devletin kurucusu Hâdî-İlelhak Yah- 
yâ b. Hüseyin 280'de (893) Yemen'deki 
Sa’de şehri ahalisinden aldığı davet üzeri¬ 
ne oraya gitmiş, ancak şartları uygun bul¬ 
mayıp Hicaz’a dönmüş, dört yıl sonra tek¬ 
rar Sa’de’ye giderek şehri merkez edin¬ 
miş, emîrü'l-mü’minîn unvanıyla adına hut¬ 
be okutup para bastırmıştır. Devletin hâ¬ 
kimiyeti muhtelif hânedanlardan gelen 


imamlarla sürdürülmüş, 1962 yılında Ye¬ 
men’de cumhuriyet yönetiminin kurulma¬ 
sıyla Zeydî imâmeti sona ermiştir. 

İsmâiliyye Devletleri. Ca’fer es-Sâdlk’in 
torunu Muhammed b. İsmâil ve onun imâ- 
metini destekleyen Meymûn el-Kaddâh ile 
Abdullah b. Meymûn 148 (765) yılında Me¬ 
dine’den ayrılıp Rey'de veya Deylem’de 
yerleşmiş, Muhammed b. İsmâil’den son¬ 
raki imamların kimler olduğu bilinmemek¬ 
le birlikte III. (IX.) yüzyıl ortalarından itiba¬ 
ren çeşitli yerlerde devlet kurma teşeb¬ 
büsleri ortaya çıkmıştır. İsmâilîler'ce ku¬ 
rulan devletler şöylece sıralanabilir: 1. Ye¬ 
men İsmâilî Devletleri. İlk İsmâilî devlet¬ 
ler İbn Havşeb ve Ali b. Fazl el-Ceyşânî ta¬ 
rafından Yemen'de kurulmuştur. Ubey- 
duliah el-Mehdî'nin babası Muhammed el- 
Habîb'in görevlendirdiği bu iki dâî 267’de 
(881 ) hac için Kûfe’den Mekke'ye, oradan 
Yemen'e geçmiş, her ikisi de uzun çabalar 
sonucu iki ayrı devlet kurmuş (290/903), 
fakat aralarında çıkan rekabet yüzünden 
birbiriyle mücadele etmiş ve İbn Havşeb 
mağlûp olarak bir süre sonra ölmüş, Ali b. 
Fazl, İsmâiliyye ve imamla ilgisini kesmiş, 
303 (915) yılında ölümüyle birlikte kurdu¬ 
ğu devlet de ortadan kalkmıştır. 2. Bah¬ 
reyn Karmatî Devleti. Ebû Saîd el-Cennâ- 
bî tarafından 281 'de (894) kurulmuş ve bir 
asır kadar varlığını sürdürmüştür. 3. Ku¬ 
zey Afrika İsmâilî Devleti. San’all bir İsmâi¬ 
lî dâîsi olan Ebû Abdullah eş-Şiî, 279 (893) 
yılının hac mevsiminde tanıştığı Berberî 
Kütâme kabilesi mensuplarıyla Mısır’ın ar¬ 
dından İkcân'a ulaşmış, kurduğu devlet 
290 (903) yılında Ağlebîler’le mücadele¬ 
sinde başarılı olmuş, Ebû Abdullah altı yıl 
boyunca sürdürdüğü savaşlarla bölgeye 
hâkim olmuştur. Fâtımî iktidarının çekir¬ 
değini teşkil eden bu devlet Ubeydullah el- 
Mehdî’nin Rakkâde'ye gelip devleti teslim 
almasına kadar devam etmiştir. 4. Fâtımî 
Devleti. 297’de (910) Ubeydullah'ın Rak- 
kâde'de mehdîliğini ilân etmesiyle başla¬ 
mıştır. Ubeydullah kısa zamanda devletin 
sınırlarını genişletmiş, 322 (934) yılında 
ölümünün ardından neslinden gelen imam¬ 
lar Kuzey Afrika’ya ve Mısır'a tamamen 
hâkim olmuştur. Fâtımîler, 487'de (1094) 
Nizârîler ve Müsta’lîler olmak üzere ikiye 
ayrılmış, Müsta’lîler’in Mısır'da hâkimiyet¬ 
lerini sürdürmelerine karşılık Nizârîler, Ha¬ 
şan Sabbâh’ın şahsında önemli bir hâmi 
bularak Alamut’ta ve diğer kalelerde dev¬ 
letler kurmuştur. Müsta’lî hâkimiyetini Ey- 
yûbîler ortadan kaldırmış (567/1171), Ala- 
mut Nizârî İsmâilî Devleti 654 (1256) yı¬ 
lında Hülâgû tarafından yok edilmiştir. 5. 


Suleyhîler. Fâtımîler zamanında Yemen’¬ 
de Ali b. Muhammed es-Suleyhî’nin kur¬ 
duğu bu devlet (439/1047) bir anlamda 
Fâtımîler'in nüfuzu altındaydı. Hemdân 
kabilesinden Ali b. Muhammed, San’a ve 
Hicaz'ı işgal etmiş, oğlu el-Melikü’l-Mü- 
kerrem Ahmed zamanında devlet en ge¬ 
niş sınırlarına ulaşmış, fakat zamanla kü¬ 
çülerek Seyyide Hürre ile nihayete ermiş¬ 
tir (532/1138). 

Tarihte İmâmiyye'nin prensiplerini be¬ 
nimseyen devlet adamları, ayrıca Büvey- 
hîler, Hamdânîler ve Safevîler gibi hâne- 
danlar ortaya çıkmıştır. İmâmiyye Şîası bu 
hânedanları kendi muhalifleri gibi değer¬ 
lendirmemiş, fakat gaybet halinden çıka¬ 
cağına inanılan mehdî tarafından kurul¬ 
madığı için meşrû Şiî devletleri olarak da 
kabul etmemiştir. Bu dönemlerde dini 
temsil eden ulemâ ile devlet idarecileri 
arasında iyi ilişkiler bulunmakla birlikte 
bazı Şiî âlimleri bu devletlere gâsıp naza¬ 
rıyla bakmışlardır. Bununla birlikte Molla 
Ahmed en-Nerâkı ile (ö. 1245/1829) Mirza 
Muhammed Hüseyin Nâînî (ö. 1936) gibi 
âlimler, fakihlerin imamın nâibi olmaları 
dolayısıyla taşıdıkları yetkiler yanında dev¬ 
let kurma yetkisini de kullanabileceklerini, 
fakihin kuracağı devletin diğerlerinden da¬ 
ha başarılı olabileceğini, bunun da mezhe¬ 
bin siyaset nazariyesine aykırı düşmeye¬ 
ceğini ileri sürmüşlerdir. Bu anlayış ule¬ 
mânın çoğunluğu tarafından kabul gör¬ 
memekle birlikte İran’da 1960 yıllarından 
sonra şaha karşı başkaldıran Âyetullah 
Humeynî tarafından benimsenmiştir. Hu- 
meynî’nin kurduğu İran İslâm Cumhuri¬ 
yeti, Şerîatmedârî ve Muhammed Cevâd 
Muğniye gibi âlimlerin karşı çıkmasına rağ¬ 
men bu düşünceye dayandırılmış ve za¬ 
man içinde bunu meşrû devlet olarak ka¬ 
bul edenlerin sayısı artmıştır. 
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Doktrin. Şîa'nın doktrinini sağlıklı biçim¬ 
de ortaya koymanın bazı güçlükleri var¬ 
dır. Bunun önemli sebeplerinden biri Hz. 
Peygamber'den sonra yönetimin Hz. Ali’¬ 
ye, ardından onun evlâdına ait olduğu dü¬ 
şüncesine dayanan siyasî Şiîlik ile dinî ve 
fikrî bir mezhep hüviyetindeki Şiîlik ara¬ 
sında kesin bir sınır çizilmesinin zorluğu, 
bir diğeri, tarihî süreçte ortaya çıkıp ken¬ 
dilerine özgü düşünceleri bulunan Şiî grup¬ 
larının ayrı ayrı ele alınmayıp birbiriyle ka¬ 
rıştırılmasıdır. Bu çerçevede bazı mezhep¬ 
ler tarihi müellifleri, farklı fırkalara men¬ 
sup Şiî âlimleri, hatta modern dönemde¬ 
ki bazı araştırmacılar hatalı yargılara var¬ 
maktan kurtulamamışlardır (örnekler için 
bk. İrfan Abdülhamîd, s. 30-31 ). Dolayısıy¬ 
la uzun bir geçmişi olan, geniş bir coğrafî 
alana yayılan, siyasî anlayışlara sahip ke¬ 
simlerden dinin temel inançlarına ilişkin 
aşırı yaklaşımlar sergileyen kesimlere ka¬ 
dar birbirine zıt grupları bünyesinde ba¬ 
rındıran Şîa'nın siyasî ve itikadî yönünü 
ortaya koyabilmek için tarihî seyri takip 
etmek ve bu seyir içinde gelişen kolları 
dikkate almak gerekir. 

Keysâniyye. Şiîliğin bir mezhep olarak 
teşekkül etmeye başladığı en erken dö¬ 
nemin Hz. Hüseyin'in Kerbelâ’da şehid 
edilmesi (61/680) sonrasına rastladığı göz 
önünde bulundurulduğunda I. (VII.) yüz¬ 
yılın son çeyreğine kadar sistemli bir Şiî dü¬ 
şüncesi ve kelâmından bahsetmek müm¬ 
kün görünmemektedir. Bundan dolayı ba¬ 
zı Şiî müelliflerinin Şîa kelâmının Hz. Ali 
döneminde kurulduğu, ilk tabaka kelâm- 
cılarının akaid konularını Hz. Ali’den öğ¬ 
renen Mîsem et-Temmâr, Veysel Karanî, 
Süleym b. Kays el-Hilâlî gibi şahsiyetler 
olduğu (Da* iretü’l-ma’'arifi’l-İslâmiy y eti’ş- 
Şfiyye, XIX, 383) yolundaki yaklaşımları 
isabetli değildir. Varlığı ve düşünceleriyle 
ilgili farklı değerlendirmeler yapılan Sebe- 
iyye hesaba katılmazsa Muhtâr es-Seka- 
fî’nin etrafında meydana gelen ilk Şiî ha¬ 
reketi sadece siyasî bir faaliyet olarak kal¬ 
mamış, bu münasebetle ortaya konulan 
düşüncelerin bir kısmı Şiî fırkalarına inti¬ 
kal etmiştir. Kûfe’deki ayaklanmasında ba¬ 
şarı kazanan, kendine has fikirler ortaya 
atan, Hz. Ali’nin oğlu Muhammed b. Ha- 
nefiyye’nin imam olup kendisini onun ha¬ 
life seçtiğini söyleyen Muhtâr, Cezîre ve 
Irakeyn’i eline geçirdiğinde kâhinler gibi 
gaypla ilgili secili sözler söylemeye başla¬ 
mış, zaman zaman vahye mazhar oldu¬ 
ğunu iddia etmiş, taraftarlarından bazı¬ 
ları onun devrin hücceti, hatta nebî oldu¬ 
ğunu söyleyince buna itiraz etmemiştir. 
Ayrıca önceden haber verdiği bazı olayla¬ 


rın söylediği gibi gerçekleşmemesi üzeri¬ 
ne bedâ anlayışını ileri sürerek Allah'ın bil¬ 
gisi ve iradesinin değiştiğini iddia etmiş¬ 
tir (Bağdâdî, s. 38-39; Şehristânî, I, 145- 
149). Muhtâr es-Sekafî’nin ölümünden son¬ 
ra fırkanın çeşitli kollara ayrılması, bu kol¬ 
ların zamanla bulundukları coğrafyalarda¬ 
ki İslâm öncesi inançları mezhebin bün¬ 
yesine taşıması, Muhtâr’ın bıraktığı mira¬ 
sın siyasî ve itikadî bakımdan olgunlaşmış 
bir karaktere erişemediğini göstermek¬ 
tedir. Bu fırkalardan Hâşimiyye, hikmet 
ve sırları şahsında toplayan Muhammed 
b. Hanefiyye’nin bütün ilimleri oğlu Ebû 
Hâşim’e aktararak onu imam tayin etti¬ 
ğini; Râvendiyye, Hz. Peygamber’in vefa¬ 
tında imâmetin veraset itibariyle en yakı¬ 
nı olduğu için amcası Abbas’a, ondan da 
oğulları ve torunları yoluyla Ebû Ca’fer el- 
Mansûr'a geçtiğini; Kerbiyye ise Muham¬ 
med b. Hanefiyye'nin ölmediğini, Medine’¬ 
nin batısındaki Radvâ dağında yaşadığını, 
bir gün mehdî olarak geri döneceğini ileri 
sürmüştür. Fırkanın mehdî, gaybet, hulûl 
gibi telakkileri Ârâmî-hıristiyan etkisiyle 
İran’daki bazı eski inançların izleri olarak 
tâli kollara nüfuz edip kabul görmüş (Watt, 
s. 56), bunlar fırkanın tarihe karışmasıyla 
diğer gâlî gruplara intikal etmiş, bedâ ve 
rec’at gibi anlayışlar İmâmiyye'de varlığı¬ 
nı sürdürmüştür. Muhtâr'dan sonra Be¬ 
yân b. Sem’ân ve Mugire b. Saîd’in giriş¬ 
tiği hareketle Ebû Mansûr el-İclî isyanları 
sonunda ortaya çıkıp bu kişilerin ismine 
nisbetle anılan Beyâniyye, Mugiriyye ve 
Mansûriyye fırkaları için de benzer bir du¬ 
rum söz konusudur. Kaynaklar Beyân’ın 
İbnü’l-Hanefiyye’nin oğlu Ebû Hâşim’in, 
Mugire ve Ebû Mansûr’un ise Muham¬ 
med el-Bâkır'm imâmetini savunduğunu, 
ayrıca Mugire'nin Muhammed el-Bâkır’ın 
mehdî olduğunu iddia ettiğini kaydetmek¬ 
tedir. Beyân ise İlâhî nurdan bahsedip bu¬ 
nun peygamberlere, ardından imamlara 
ve Ebû Hâşim'den kendisine intikal etti¬ 
ğini, kendisinin ism-i a’zamı bildiğini, bu¬ 
nunla orduları bozguna uğrattığını ve Züh- 
re yıldızını çağırınca yanına geldiğini söy¬ 
lemiş, ölümünden sonra taraftarlarından 
bir kısmı onun ilâh, bir kısmı da peygam¬ 
ber olduğunu ileri sürmüştür. Mugire ay¬ 
rıca Allah’ın nurdan teşekkül ettiğini, or¬ 
ganlarının ve hikmet fışkıran kalbinin bu¬ 
lunduğunu iddia etmiş, terinden tatlı ve 
acı iki deniz meydana geldiğini, tatlı de¬ 
nizden Şiîler'in, acı denizden diğer fırka¬ 
ların yaratıldığını ileri sürmüş, ölümünün 
ardından bazı taraftarları ona ulûhiyyet, 
bazıları peygamberlik nisbet etmiştir. Ebû 
Mansûr el-İclî de Allah'ın kendisini göğe 


çıkardığını, başını okşayıp Muhammed el- 
Bâkır’ın vasîsi olarak görevlendirdiğini söy¬ 
lemiş, ölümünden sonra taraftarları onun 
aşırı görüşlerini devam ettirmiş, bu arada 
cennet ile cehennemin varlığını inkâr et¬ 
mişlerdir (Eş'arî, I, 66-74; Bağdâdî, s. 236- 
245). 

Zeydiyye. Mezhebin mensupları başlan¬ 
gıçta basit, III. (IX.) yüzyılda ise geliştiril¬ 
miş bir doktrin ortaya koymuştur. Zeyd b. 
Ali, Hz. Ali'ye ayrı bir üstünlük atfetmek¬ 
le birlikte ilk iki halifenin hilâfetini meşrû 
görmüş, diğer taraftan Mu’tezile'nin ku¬ 
rucusu Vâsıl b. Atâ ile yakın ilişki içinde 
bulunmuştur. Bu iki husus Zeydîliğin si¬ 
yasî ve itikadî yapısının temelini oluştur¬ 
muştur. İlk dönemde fırka, siyasî bakım¬ 
dan hem Ebû Bekir ile Ömer’in hilâfetini 
benimseme hem de Ali'yi daha üstün gör¬ 
me çerçevesinde Hâricîler'in ve aşırı Şiî- 
ler’in düşüncelerinden uzak durmuş, bu 
sayede daha geniş bir kitle tarafından be¬ 
nimsenmiştir. İbnü'n-Nedîm’in birçok ha- 
disçiyi bu fırkaya mensup göstermesi ( el- 
Fihrist, s. 226) bundan kaynaklanmış ol¬ 
malıdır. Zeyd b. Ali’den sonra yerine ge¬ 
çen oğlu Yahyâ ile ardından gelen Muham¬ 
med en-Nefsüzzekiyye ve kardeşi İbrâhim 
b. Abdullah’ın fırkanın fikrî gelişimine kat¬ 
kıları bilinmemekle birlikte Zeyd’in temel 
düşüncelerini sürdürdüklerinde şüphe yok¬ 
tur. Modern dönemde yapılan araştırma¬ 
lara göre esasen fırkanın doktrin yönünü 
geliştiren ve bu bakımdan fırkanın ikinci 
kurucusu kabul edilen şahsiyet Kasım b. 
İbrâhim er-Ressî olmuştur (ö. 246/860). Ar¬ 
dından oğlu Muhammed ile torunu Hâdî- 
İlelhak onun görüşlerini benimseyip ay¬ 
rıntılı biçimde ele alan kitaplar kaleme al¬ 
mışlardır (Mehmet Ümit, sy. 11 12007), s. 
81-102). Kâsım er-Ressî günümüze ulaşan 
eserlerinde bilgi kaynaklarını akıl, kitap 
ve peygamber olarak sıralamış, bilinmesi 
gereken temel inanç konularını beş esas 
şeklinde belirlemiştir. Ayrıca Allah'ın sıfat¬ 
ları konusunda Müşebbihe, kulların fiille¬ 
riyle ilgili olarak Mücbire ve Kaderiyye'yi, 
iman-amel ilişkisi hususunda Mürcie’yi 
eleştirmiştir. Hâdî-İlelhak da itikadî husus¬ 
ları Mu’tezilî çerçevede ele almış, imâmet 
konusunda Hz. Ali’nin üstünlüğüne dikkat 
çekmiş, ardından Haşan, Hüseyin, Zeyd b. 
Ali ve oğlu Yahyâ vasıtasıyla silsileyi ken¬ 
disine kadar getirmiştir (Kitâb fıhi ma'ri- 
fetullâh, II, 70-79). Zeydiyye’nin -Cârûdiyye 
hariç- siyaset anlayışı özetle şöyledir: Hz. 
Peygamber’den sonra kimin imam olaca¬ 
ğına dair bağlayıcı bir nas yoktur. Bu ba¬ 
kımdan Ebû Bekir ile Ömer’in hilâfetleri 
meşrûdur, onlara biat eden sahâbe suç- 
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lanamaz. Esasen Hz. Ali daha faziletli, do¬ 
layısıyla hilâfete daha lâyıktı, ancak çok 
faziletli kişi varken az faziletlinin imâmeti 
de câizdir. İmâmet için ortaya çıkma, ilim 
ve takvâ sahibi olma, Hz. Fâtıma soyun¬ 
dan gelme şartlarının bulunması gerekir. 
Diğer taraftan imâmet şûra işidir, seçim¬ 
le olur. Hal ve akd ehli tarafından seçilen 
kimse imam sayılır ve kendisine itaat edil¬ 
mesi gerekir. Cârûdiyye ise Hz. Ali’nin imâ¬ 
meti hakkında vasıf niteliğinde nas bu¬ 
lunduğunu, dolayısıyla onun Hz. Peygam¬ 
berden sonra meşrû imam özelliği taşı¬ 
dığını, Ali’ye biat etmeyen sahâbenin küf¬ 
re düştüğünü iieri sürmüştür (Bağdadî, 
s. 30-32; Şehristânî, i, 152-162). Zeydiyye 
itikadı bakımdan büyük ölçüde Mu’tezile’- 
nin fikirlerini benimsemiş (M. Ebû Zehre, 
I, 44-48), amelî yönden İmam Zeyd’e nis- 
bet edilen el-Mecmû c ile Zeydî imamla¬ 
rın telif ettikleri eserler çerçevesinde bir 
fıkıh sistemi kurmuş, Ehl-i sünnet'in ame¬ 
lî mezheplerine ve özellikle Hanefîliğe ya¬ 
kın ictihadlar ortaya koymuştur (a.g.e., I, 
673-685). 

İmâmiyye. Adı erken devir kaynakların¬ 
da İmâmiyye olarak geçmemekle birlikte 
imâmeti merkeze koyan Şîa grubu Hz. Ali, 
Haşan ve Hüseyin'den sonra Zeynelâbidîn, 
Muhammed el-Bâkır ve Ca’fer es-Sâdık'ı 
imam kabul etmiştir. Bu grubun -imâme- 
tin Ali evlâdına ait olduğu yolunda genel 
bir düşüncesi bulunmakla birlikte- tarihî 
seyir içinde kimin imam olacağı konusun¬ 
da belirli bir düşüncesinin, ayrıca itikadî 
konularda sistemleştirilmiş doktrinlerinin 
bulunmadığı anlaşılmaktadır. Nitekim Nev- 
bahtî her imamın vefatından sonra orta¬ 
ya çıkan bölünmelere dikkat çekmekte¬ 
dir. Ona göre meselâ Hz. Hüseyin’in şehid 
edilmesinden sonra taraftarları iki gruba 
ayrılmış, bir kısmı Hasan'la Hüseyin’in si¬ 
yasî tavırlarındaki çelişkili durumu değer¬ 
lendirirken, “Hasan’ın tavrı doğru idiyse 
Hüseyin’in yaptığı yanlış, Hüseyin’in tavrı 
doğru ise Hasan'ın yaptığı yanlış olmalı, 
buna göre her ikisi de imâmete lâyık de¬ 
ğildir" diyerek ümmetin çoğunluğuna ka¬ 
tılmıştır. Aynı şekilde Muhammed el-Bâ- 
kır'ın vefatının ardından taraftarlarından 
bir kısmı Ca’fer es-Sâdık'ı imam tanırken 
bir kısmı onun ölmediğini, bir gün mehdî 
sıfatıyla yeryüzüne döneceğini iddia et¬ 
miştir ( Fıraku’ş-Şfa, s. 25-26, 64-68). Esa¬ 
sen Zeynelâbidîn, Muhammed el-Bâkır ve 
Ca’fer es-Sâdık’ın siyasî ve itikadî düşün¬ 
celerini gerçek hüviyetiyle tesbit etmek 
kolay değildir. Çünkü bunlar Sünnî kay¬ 
naklarında İslâm’ın temel konuları açısın¬ 
dan farklı düşünmeyen, ilim ve ahlâktaki 


meziyetleriyle öne çıkan kimseler olarak 
tasvir edilirken Şiî kaynaklarında kendile¬ 
rini imam ilân eden, Şîa akaidini ve fıkhı¬ 
nı kuran kimseler diye tanıtılmaktadır. An¬ 
cak tarihî bilgiler bu kişilerin siyasî faali¬ 
yetlere katılmayıp ilim ve ibadetle meşgul 
olduklarını göstermektedir. Ca’fer es-Sâ- 
dık döneminde yaşayan İmâmî kelâmcısı 
Hişâm b. Hakem siyasî bakımdan İmâmiy¬ 
ye doktrininin esasını teşkil eden görüşler 
ortaya koymuştur. Ona göre toplumda Al¬ 
lah tarafından belirlenmiş bir imama her 
zaman ihtiyaç vardır. İmam peygamberin 
vârisi olup günahtan korunmuştur. Re- 
sûl-i Ekrem'den sonra imâmet Ali’nin hak¬ 
kıdır, onun imâmetini tanımayan ashap 
-birkaç kişi hariç- mürted olmuştur. Her 
imam kendinden sonraki imamı tayin et¬ 
miştir. Hişâm Allah’a cismiyet izâfe etmiş, 
onun üç boyutlu, saf gümüş veya yuvar¬ 
lak inci gibi parlayan bir nur olduğunu ileri 
sürmüş, ihtiyarî fiiller konusunda yer yer 
Nazzâm'm düşünceleriyle örtüşen iddia¬ 
lar ortaya atmıştır. Hişâm’ı benimseyen İs- 
nâaşeriyye onun teşbihe varan görüşleri¬ 
ni te’vil etmektedir ( meselâ bk. Dâ’iretü ’l- 
ma'ârifi’l-İslâmiyyeti’ş-Şfiyye, XIX, 399- 
412). Hişâm b. Sâlim el-Cevâlîki de Ca’fer 
es-Sâdık’ın ardından oğlu Mûsâ el-Kâzım’ı 
imam kabul etmiş, o da Hişâm b. Hakem 
gibi Allah'a cismanî özellikler nisbet et¬ 
miş, ayrıca İlâhî ilmin değişebilir olduğu¬ 
nu söylemiştir. İmâmiyye, Ca’fer es-Sâdık’- 
tan sonra da bölünmelere mâruz kalmış¬ 
tır. Meselâ aynı yapı içinde değerlendiri¬ 
len Nâvûsiyye Ca’fer es-Sâdıktn ölmediği¬ 
ni, onun beklenen mehdî olduğunu; Şü- 
meytiyye imâmetin Ca’fer'in ardından oğ¬ 
lu Muhammed'e intikal ettiğini, Ca’fer'in 
çocuklarından birinin mehdî olacağını; Am- 
mâriyye ise imâmetin Ca’fer'den sonra oğ¬ 
lu Abdullah’a geçtiğini iddia etmiştir (Bağ¬ 
dadî, s. 61-62; Şehristânî, 1, 167-168). 

İsmâiliyye. Ca’fer es-Sâdık'tan sonra 
hem siyasî hem dinî bir fırka olarak İsmâ¬ 
iliyye zuhur etmiş, Irak’tan sonra yayıldığı 
İran, Horasan, Hindistan ve Türkistan böl¬ 
gelerindeki Budizm, Brahmanizm, Mani- 
heizm gibi dinlerin bazı inançlarıyla yeni 
Eflâtuncu gnostik anlayışları bünyesine al¬ 
mış, Ebû Ya’küb es-Sicistânî, Nâsır-ı Hüs- 
rev, Hamîdüddin el-Kirmânî gibi bâtınî- 
İsmâilî filozoflar vasıtasıyla bir doktrin or¬ 
taya koymuştur. Bu doktrinin ilk dönemi¬ 
nin en belirgin özelliği zâhir ve bâtın ayı¬ 
rımıdır. Buna göre nasların zâhirî ve bâtı- 
nî yönü vardır. Zâhir bâtına ulaşmak için 
bir araç hükmünde olup ona ulaşıldıktan 
sonra şer'î hükümlerin önemi kalmamak¬ 
tadır. Bundan dolayı mezhebin prensiple¬ 


rine uygun yoruma (te’vil ) başvurmak ge¬ 
rekir. Bu çerçevede harf ve sayıların taşı¬ 
dığı ileri sürülen sırrî ve mânevî özellikle¬ 
re dayalı te'viller ortaya konmuş, bilhassa 
yedi sayısı öne çıkarılmıştır. İsmâiliyye’ye 
göre yedi İlâhî tecellinin yanı sıra din ge¬ 
tirmiş yedi peygamber vardır ki bunlara 
“nâtık" (konuşan) denilir. İki nâtık arasında 
altı “sâmit" (suskun) imam bulunur. Sâmi- 
tin altındaki tabaka yedi yahut on iki esası¬ 
na göre düzenlenmiştir. İsmâiliyye IV. (X.) 
yüzyılın başlarında Yeni Eflâtuncu bir âlem 
anlayışı geliştirmiş, Allah’ı mutlak varlık 
diye kabul etmiş, O’nun ilkin aklı yarattı¬ 
ğını, akıldan sudûr yoluyla nefsin ortaya 
çıktığını, nefsin aklın olgunluğuna duydu¬ 
ğu iştiyaktan dolayı harekete geçmesiyle 
feleklerin ve yıldızların hareketlerinin oluş¬ 
tuğunu ileri sürmüştür. Sonraki dönem¬ 
lerde bu nazariyedeki akıl yerine kalem 
ve arş, nefis yerine levh ve kürsî gibi İslâ¬ 
mî kavramlar kullanılmıştır. Doktrinin ilk 
devresinde Muhammed b. İsmâil'in meh¬ 
dî olup tekrar geldiğinde nâtık sıfatıyla gö¬ 
rev yapacağı ileri sürülmüş, ayrıca imam¬ 
ların sayısının yedi olarak sınırlandırılması 
biçiminde bir anlayış benimsenmişse de 
Fâtımîler'in ortaya çıkmasıyla bu anlayış 
ıslaha tâbi tutulmuştur. Bu konuda te¬ 
şebbüse geçen Ubeydullah el-Mehdî, Ca’¬ 
fer es-Sâdık'tan sonra imâmetin diğer oğ¬ 
lu Abdullah’a geçtiğini, ardından onun nes¬ 
li vasıtasıyla kesintiye uğramadan kendisi¬ 
ne kadar geldiğini ileri sürmüştür. İsmâi- 
liyye'nin Nizâriyye ve Müsta’liyye şeklinde 
ikiye ayrılmasının ardından her iki kolun 
doktrini ayrı ayrı gelişmiş, ilki katı bâtınî 
telakkileri sürdürürken İkincisi daha mu¬ 
tedil bir yol izlemiştir (bk. MÜSTA LİYYE; 
NİZÂRİYYE) 

İsnâaşeriyye. Şîa'nın Ca’fer es-Sâdık’tan 
sonra imâmetin oğlu Mûsâ el-Kâzım'a in¬ 
tikal ettiğini benimseyen ana kolunda her 
imamın vefatını takiben yeni ihtilâflar doğ¬ 
muştur. Bu kol diğer grupların tarihe ka¬ 
rışması sebebiyle İmâmiyye’yi tek başına 
temsil etmiş, giderek Şîa denilince akla 
gelen fırka olmuştur. İmâmiyye’nin kelâ¬ 
ma dair görüşlerinin ortaya çıkış tarihi ve 
ilk dönem kelâmcılarının kimliği hususun¬ 
da bu fırkaya mensup geç dönem müel¬ 
lifleri farklı bilgiler vermektedir. Bunlara 
göre Hz. Ali hilâfet konusunda sergiledi¬ 
ği tutum, Muâviye’ye karşı getirdiği delil¬ 
ler ve Hâricîler'le yaptığı konuşmalar itiba¬ 
riyle ilk kelâmcı olduğu gibi eşi Hz. Fâtı- 
ma, çocukları Haşan, Hüseyin, Ümmü Kül- 
sûm ve Zeyneb de muhalifleriyle yaptık¬ 
ları tartışmalar dikkate alındığında ilk ke- 
lâmcılar şeklinde değerlendirilmelidir. II. 
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(VIII.) yüzyılda Zürâre b. A'yen, Hişâm b. 
Hakem, Hişâm b. Sâlim el-Cevâlîki; III. 
(IX.) yüzyılda FazI b. Şâzân, Dâvûd b. Esed 
gibi âlimler yanında başta Zeynelâbidîn, 
Muhammed el-Bâkır ve Ca’fer es-Sâdık ol¬ 
mak üzere on iki imam silsilesinde bulu¬ 
nan her imam ve çevresinde belli sayıdaki 
seçkin kimseler kendi dönemlerinin ke- 
lâmcıları olup fırkanın doktrininin gelişti¬ 
rilmesine yardımcı olmuşlardır (A'yânü’ş- 
Şfa, I, 132-134; Ca'fer es-Sübhânî, VI, 575- 
590; ayrıca bk. Haşan es-Sadr, s. 49-53). 
Mezhepler tarihi kaynaklarındaki bilgi¬ 
lere göre II (VIII) ve III. (IX.) yüzyıllarda 
kelâmcı diye bilinen ve Hz. Ali taraftarı 
olan kimseler Allah’ın sıfatları, kader-kazâ 
ve imâmet konuları etrafında bazı fikirler 
ortaya koymakla beraber kendi aralarında 
bir bütünlük teşkil edememişlerdir. Ebü’l- 
Hasan el-Eş‘arî bu âlimlerin Allah'a cismi- 
yet isnat edilip edilemeyeceği konusunda 
altı, irade sıfatı konusunda dört, sorum¬ 
luluk doğuran fiillerin kaynağıyla ilgili ola¬ 
rak üç gruba ayrıldığını nakleder ( Makâlâ- 
tü’l-İslâmiyyîn, I, 106, 115, 117). Esasen İs- 
nâaşeriyye kelâmını III. (IX.) yüzyılın ikinci 
yarısından sonraya kadar götürmek ge¬ 
rekir. Bu çerçevede IV. (X.) yüzyılda kelâm 
konularıyla meşgul olan Muhammed b. 
Bişr el-Hamdûnî, Muhammed b. Kâsım 
el-Bağdâdî gibi âlimlerin yanı sıra Mu’te- 
zilî anlayışa sahip Nevbahtî ailesine men¬ 
sup bazı kişiler yetişmiş, bu aileden Ebû 
Sehl İsmâil b. Ali ile yeğeni Haşan b. Mû- 
sâ imâmeti nübüvvet konusunun devamı 
şeklinde değerlendirmiş, on ikinci imamın 
gaybetiyle ilgili boşlukları doldurmaya yö¬ 
nelik prensipler geliştirmişlerdir. Öte yan¬ 
dan baştan beri imamlarca nakledilen ya¬ 
hut imamlara izâfe edilen rivayetler Kü- 
leynî’nin el-Uşûl mine'l-Kâü adlı eserin¬ 
de derlenmiş, bunun ilk bölümü kelâm ko¬ 
nularına ayrılmıştır. Burada dinin inanç 
yönü tevhid ve hüccet diye ikiye ayrılmış, 
tevhidle ilgili olarak meselâ Allah'ın cisim 
ve sûretten münezzeh olduğu, O’nun an¬ 
cak kendisinin zikrettiği sıfatlarla nitelen¬ 
dirilebileceği, zâtî sıfatların kadîm, irade 
ve kelâmın dahil bulunduğu fiilî sıfatların 
hâdis olduğu, Allah’ı görmenin imkânsız¬ 
lığı gibi hususlar yanında Allah’a bedâ nis- 
bet edilebileceği, Ehl-i beyt’in konumu ve 
onlarla ilgili âyetlerin Kur’an'dan çıkarıldığı 
gibi nakillere yer verilmiştir. Hüccet bölü¬ 
münde imâmetin dindeki önemine temas 
eden rivayetler yanında her imamla ilgili 
naslar aktarılmıştır. Aynı asrın ikinci yarı¬ 
sında İbn Bâbeveyh el-Kummî yine riva¬ 
yetlerden yola çıkarak fırkanın kelâm gö¬ 
rüşlerini yansıtan bir eser kaleme almış, 


burada imamların mâsumiyetini dile ge¬ 
tirmiş, Kur'an’da ziyade ve noksanlık bu¬ 
lunmadığını bilhassa belirtmiştir ( Risale - 
tü’l-i‘tikadâti’l-lmâmiyye, s. 99-103). İsnâ- 
aşeriyye kelâmını İbn Bâbeveyh’ten son¬ 
ra öğrencisi Şeyh Müfîd sistemli bir yapı¬ 
ya kavuşturmuştur. Şeyh Müfîd, imâmet- 
le ilgili konularda geleneksel çizgiyi sür¬ 
dürürken temel inanç alanında bazı fark¬ 
lılıklara dikkat çekmekle birlikte (Evâ’ilü’l- 
makâlât, s. 4-10) büyük ölçüde Mu’tezile’- 
nin akılcı anlayışını fırkaya mal etmiş, ar¬ 
dından Şerif el-Murtazâ bu konudaki ça¬ 
lışmaları sürdürmüş, daha sonra Ebû Ca‘- 
fer et-Tûsî, Nasîrüddîn-i Tûsî, İbnü’l-Mu- 
tahhar el-Hillî gibi önemli kelâmcılar dikka¬ 
te değer eserler kaleme almışlardır ( A"yâ - 
nü’ş-Şfa, I, 135-138; ayrıca fırkanın Mute¬ 
zile ile ilişkisi hakkında geniş bilgi için bk. 
İrfan Abdülhamîd, s. 109-120; Madelung, 
s. 13-29). Fırka böylece kelâmî bir sisteme 
kavuştuktan sonra dinin usulü tevhid, 
adi, nübüvvet, imâmet ve meâd olmak 
üzere beş esas halinde tesbit edilmiştir. 
Tevhid ve adalet prensibini Mu’tezilî dü¬ 
şünce çerçevesinde benimseyen İmâmiy- 
ye kazâ-kader konusunda cebr ve tefvîz 
arasında orta yolu tutmak gerektiğini be¬ 
lirtmiş (Ebû Ca'fer et-Tûsî, s. 42-141 ), nü¬ 
büvvet ve meâd (âhiret) esasını yaygın İslâ¬ 
mî anlayışa paralel biçimde ele almış ve 
imâmeti doktrininin temeline koymuştur. 
Buna göre: a) İmâmet seçimle değil İlâhî 
tayinledir. Hz. Peygamber, İlâhî emir çer¬ 
çevesinde kendisinden sonra Ali'nin üm¬ 
metin yöneticisi olduğunu Gadîr-i Hum'- 
da açıklamış, ayrıca onun ilk imam olması¬ 
nın gerekliliği birçok âyet ve hadiste belir¬ 
tilmiştir (İbnü’l-Mutahhar el-Hillî, s. 147- 
173). b) İmâmette en önemli ölçü efdali- 
yet olup Resûl-i Ekrem’den sonra Ali, ar¬ 
dından onun soyundan gelenler takvâ, ilim 
ve ahlâkta en üstün, dolayısıyla imâmete 
en lâyık kimselerdir, c) İmâmet nübüvve¬ 
tin devamıdır; imamlar tıpkı peygamber¬ 
ler gibi mâsum olup özel bilgiyle donatılan, 
kendilerinden olağan üstü haller (mûcize) 
sâdır olan kimselerdir, d) Hepsi Hz. Pey¬ 
gamberim Ehl-i beyt'inden sayılan imam¬ 
ların sayısı on ikidir. On ikinci imam bek¬ 
lenen mehdidir, 260 (874) yılında gaybete 
girmiş olup halen hayattadır ve bir gün 
ortaya çıkıp yeryüzünde adaleti sağlaya¬ 
caktır (Ebû Ca'fer et-Tûsî, s. 296-367). Kü- 
leynî’nin eserindeki rivayetlerde imamların 
Allah’ın nuru, yeryüzünün direkleri, pey¬ 
gamberlik ağacının dalları olduğu, Kur’an’ın 
ancak imamlar vasıtasıyla anlaşılabileceği, 
imâmetin İslâm’ın namaz, zekât, hac ve 
oruçla birlikte beş temel esasından birini. 


hatta en önemlisini teşkil ettiği, zira imâ¬ 
metin bu ibadetlerin anahtarı konumun¬ 
da bulunduğu ifade edilmiştir ( el-Uşûl mi- 
ne’l-Kâfî, I, 188-189, 194, 196, 221-222; II, 
18-19). 

İsnâaşeriyye’nin imâmeti nübüvvetle, 
imamları peygamberlerle ilişkilendirip mâ¬ 
sum sayan yaklaşımları fırkanın yapısında 
kayda değer özellikler ortaya çıkarmıştır: 
a) Hz. Peygamber'in vefatından sonra sa- 
hâbenin Hz. Ali’ye biat etmeyişi onları iti- 
kadî bakımdan problemli hale getirmiş, fır¬ 
kanın bazı kaynaklarında sahâbeyi mür- 
ted sayan rivayetlere yer verilmiş (Şeyh 
Müfîd, el-lhtişâş, s. 6-7; Kohlberg, s. 143- 
175), devlet başkanlığı görevini üstlenen 
ilk üç halifenin hilâfeti gayri meşrû kabul 
edilmiş, haklarında ağır suçlamalar yapıl¬ 
mıştır (meselâ bk. Mûsevî, s. 6-99, 148- 
244, 399-410). b) İmamlar mâsum kabul 
edildiği için on iki imamdan nakledilen söz, 
fiil ve takrirler Peygamber sözüyle eş de¬ 
ğerde görülüp dinin Kur’an'dan sonra ikin¬ 
ci kaynağı sayılmış, böylece fırkanın kendi¬ 
ne mahsus bir hadis literatürü oluşmuş, 
bilhassa fıkhî görüşler bu rivayetlere da¬ 
yandırılmıştır. c) İmâmete ve Ehl-beyt’e 
yönelik aşırı vurgunun Kur'ân-ı Kerîm’le 
temellendirilememesi onun sıhhatine yö¬ 
nelik kuşkuların doğmasına yol açmış, hâ¬ 
kim anlayış Kur'an’da ziyade ve noksanlık 
bulunmadığı yönünde olmakla birlikte kay¬ 
naklarda buna aykırı rivayetler yer almış¬ 
tır (Kafârî, II, 586-601 ). d) İmamlara izâfe 
edilen rivayetler çerçevesinde özel inanç¬ 
lar oluşmuştur. Bunlar arasında kıyamet¬ 
ten önce bazı Ehl-i beyt mensuplarıyla on¬ 
lara zulmedenlerin yeniden dünyaya ge¬ 
tirilip (rec'at), zalimlerin cezalandırılacağı 
sakıncalı durumlarda gerçek inancın açık- 
lanmayıp gizlenebileceği (takıyye), Allah’ın 
önceden bildirdiği hükümlerde değişiklik 
olabileceği (bedâ), kabirde kişiye imamı¬ 
nın kim olduğunun sorulacağı gibi husus¬ 
lar zikredilebilir (M. Rızâ el-Muzaffer, s. 80- 
86). e) İmâmet anlayışı değişik biçimler¬ 
de fıkha da yansımış, meselâ "tevellî” ve 
‘‘teberrî’’ fürû-i dinden sayılıp ilki ile Ehl-i 
beyt’i sevenlerin sevilmesi, İkincisiyle on¬ 
ları sevmeyenlerden uzaklaşılması kaste¬ 
dilmiş, bir cüzü olmadığı kabul edilmekle 
birlikte ezan ve kâmete “eşhedü enne Aliy- 
yen veliyyullah” ibaresi eklenmiş, namaz 
kılarken secdede alnın tercihen Kerbelâ 
toprağından yapılmış “mühür” üzerine ko¬ 
nulması istenmiş, humusun kapsamı ge¬ 
nişletilerek ticarî kazancın beşte birinin 
yarısının hayatta olduğu sürece imama, 
gizlilik döneminde nâibi sıfatıyla taklit mer¬ 
ciine verilmesi emredilmiş, namaz imam- 
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lığı, zekât verilecek kimseler, nikâh akdi¬ 
nin kimlerle yapılabileceği gibi hususlar¬ 
da on iki imamın imâmetinin kabul edil¬ 
mesi önemli bir şart olarak belirlenmiştir 
(Kohlberg, s, 99-105). f) Faziletleri göz 
önünde bulundurularak on bir imamın do¬ 
ğum ve ölümleriyle on ikinci imamın do¬ 
ğum günlerinde anma törenleri düzenlen¬ 
miş, imamların kabirlerini ziyaret etmenin 
sevabıyla ilgili abartılı rivayetler aktarılmış 
(meselâ, bayram günü Hz. Hüseyin’in kab¬ 
rini ziyaret edene on hac, on umre seva¬ 
bı verileceği gibi, Meclisî, XCV1II, 34), bil¬ 
hassa Kerbelâ'da şehid edilen Hz. Hüse¬ 
yin'in acısını hissetmeye bağlı matem ge¬ 
leneği icat edilmiş, bu sayede toplumda 
reaksiyoner bir duygu yoğunluğu oluştu¬ 
rulmuştur. g) On ikinci imamın gizliliği gay- 
bet fikrinin doğmasına yol açmış, küçük 
gaybet döneminde gaybetin sebebi ima¬ 
mın dostlarının azlığı ve düşmanlarının çok¬ 
luğuna, büyük gaybetten sonra ise sade¬ 
ce Allah'ın bildiği sırlara bağlanmıştır. Bu 
dönemde imamlardan nakledilen rivayet¬ 
lerin anlaşılması ve bağlayıcılığıyla ilgili ola¬ 
rak Ahbârîlik ve Usûlîlik adıyla iki ekol or¬ 
taya çıkmış, birincisi bunların temel alın¬ 
masını savunurken İkincisi akıl ve içtiha¬ 
da dayanmanın gereğini vurgulamış, ay¬ 
rıca fakihlerin devlet yönetimini üstlenip 
üstlenemeyeceği konusunda "velâyet-i fa- 
kih” kavramı üretilip değişik anlayışlar ge¬ 
liştirilmiştir. h) İmâmetin iman esası şek¬ 
linde ortaya konulması, bunu benimseme¬ 
yen genel müslüman çoğunluğun duru¬ 
muna yönelik farklı hükümlerin gündeme 
gelmesine yol açmış, meselâ Şeyh Müfîd 
böyle kimselerin iman dairesinde kalama¬ 
yacağını (Euâ’ilü’l-makâlât, s. 7) ileri sür¬ 
müştür (fırkanın kelâmî görüşleri için bk. 
İSNÂAŞERİYYE) Amelî bakımdan fırka bün¬ 
yesinde oluşan Ca'feriyye mezhebinde eza¬ 
na Hz. Ali’nin imâmetiyle ilgili cümlenin 
yanı sıra “hayye alâ hayri’l-amel” ibaresi¬ 
nin eklenmesi, öğle ile ikindi, akşamla yat¬ 
sı namazlarının çoğu zaman yahut de¬ 
vamlı şekilde birleştirilmesi, -muamelât ko¬ 
nularıyla ilgili olarak geçici nikâhın (müt'a) 
meşru kabul edilmesi gibi farklı uygulama¬ 
lar ortaya çıkmıştır. 

Gâliyye. Abdullah b. Sebe ile başlayan 
Gâliyye, müstakil bir fırka olmaktan ziya¬ 
de çeşitli grupların bünyesinde değişik ad¬ 
larla varlığını sürdürmüştür. Abdullah b. 
Sebe, Hz. Ali'ye ulûhiyyet atfetmiş, bunun 
üzerine Ali onu Medâin’e sürmüş, İbn Se¬ 
be, Ali’nin vefatından sonra onun ölmedi¬ 
ğini, kıyametten önce dönüp yeryüzün¬ 
de adaletle hükmedeceğini iddia etmiştir. 
Bundan sonra gâlî anlayışlar Keysâniyye’- 


nin bazı tâli fırkalarında görülmeye baş¬ 
lanmıştır. Esasen Muhtâr es-Sekafî ileri 
sürdüğü düşüncelerle gâlî anlayışlara kapı 
aralamış, fırkanın kollarından olan Râven- 
diyye mensupları Halife Mansûr'a ilâh diye 
hitap etmiş, Cenâhiyye tenâsühü benim¬ 
semiş, Kerbiyye’den Hamza b. Umâre ibâ- 
hî fikirlere sahip olmuş, Rizâmiyye, Al¬ 
lah’ın Ebû Müslim-i Horasânî’ye hulûl et¬ 
tiğini ileri sürmüştür. Ardından ortaya çı¬ 
kan Beyâniyye, Mansûriyye ve Mugiriyye, 
dönemlerindeki imamların karşı çıkması¬ 
na rağmen benzer aşırı fikirler ortaya at¬ 
mış, daha sonra İsmâiliyye, Ebü’l-Hattâb 
el-Esedî, Meymûn el-Kaddâh ve oğlu Ab¬ 
dullah vasıtasıyla bâtınî-gâlî anlayışlara yö¬ 
nelmiştir. İsmâiliyye bünyesinde zuhur edip 
varlığını günümüze kadar devam ettiren 
Dürzîlik tamamen gâlî yaklaşımlar sergi¬ 
leyerek Fâtımî Halifesi Hâkim-Biemrillâh’ı 
ilâh kabul etmiş; hesap, cennet, cehen¬ 
nem gibi âhiretle ilgili inançların bu dün¬ 
yaya ait olduğunu ileri sürmüş; namaz, 
oruç, hac ve zekât gibi ibadetleri naslarm 
zâhiriyle ilgisi bulunmayan te’villere tâbi 
tutup ortadan kaldırmıştır. Bunlardan baş¬ 
ka İsnâaşeriyye bünyesinde ilk dönemler¬ 
de Nusayriyye adıyla ortaya çıkan ve ha¬ 
len varlığını sürdüren gâlî fırka Allah’ın Hz. 
Ali’ye hulûl ettiğini söylemiş, tenâsühü be¬ 
nimsemiş, İsmâiliyye gibi temel ibadetleri 
aslından uzaklaştırıp yorumlamıştır. Niha¬ 
yet İsnâaşeriyye ile ilgili diğer bir gâlî fır¬ 
ka, başlangıçta bundan zuhur eden Şey- 
hiyye ile XIX. yüzyılda ortaya çıkan Bâbiy- 
ye ve ardından bu yapıya mensup Mirza 
Hüseyin Ali Nûrî (ö. 1892) tarafından ku¬ 
rulan Bahâiyye olmuş, bunlardan Bahâiy- 
ye, İslâm’la bağını keserek müstakil din 
olduğunu ilân etmiştir. 
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1*1 İlyas Üzüm 

Değerlendirme. Mutedil Şia’nın Hz. Ali ve 
evlâdıyla ilgili olarak nas, vasîlik, mâsumi- 
yet gibi nazariyeleri, gâlî fırkaların imam¬ 
lara ilâhlık isnadı, tenâsüh, şer'î hüküm¬ 
lerin ilgası gibi aşırı anlayışları ve genel¬ 
likle Şîa doktrini tarih boyunca geniş bi¬ 
çimde değerlendirmeye tâbi tutulmuştur. 
Bu çerçevede nas ve vasiyet düşüncesinin 
İslâm toplumuna Abdullah b. Sebe vası¬ 
tasıyla girdiği, özellikle bazı gâlî fırkalar¬ 
da Hz. Ali'ye yahut imamlara ulûhiyyet 
nisbet edilmesi gibi hususların Hıristiyan¬ 
lık’la paralellikler arzettiği ileri sürülmüş¬ 
tür (Goldziher, s. 215; Ahmed Emîn, s. 
276). Bir başka anlayışa göre Araplar'ın 
hürriyete meyilli mizaçlarına karşılık Fars- 
lar'ın hükümdarlığa ve bunun verasetle 
intikaline alışkın olup halifenin seçimle iş 
başına geleceğini düşünmemeleri, Ehl-i 
beyt’e muhabbet göstererek Hz. Ali'nin 
muhaliflerinden gördüğü muameleye kar¬ 
şı çıkmaları, Hüseyin b. Ali’nin İran Hü¬ 
kümdarı Yezdicerd'in kızıyla evlenmesi do¬ 
layısıyla onun neslini eski hükümdarları¬ 
nın vârisleri gibi kabul etmeleri, Selmân-ı 
Fârisî gibi ilk Şiî sempatizanlarının İran 
asıllı olması vb. hususlar Şiîliğin Fars kül¬ 
türünden etkilenmesine yol açmıştır (Mak- 
rîzî, 11, 362; Wellhausen, s. 168, 170). Ayrı¬ 
ca tarihten gelen bağlara dayanılarak gâlî 
fırkalardaki bâtınî te’vil anlayışı, Allah'a 
cismanî özellikler atfedilmesi, bedâ, rec'at 
ve vasiyet gibi fikirlerin Yahudilik’ten, hu- 
lûl nazariyesinin Hıristiyanlık’tan, tenâsü- 
hün eski Hint dinlerinden, diğer aşırı an¬ 
layışların Zerdüştîlik, Maniheizm ve Mecû- 
sîlik gibi kadîm İran dinlerinden intikal et¬ 
tiği belirtilmiştir (Fethî Muhammed ez- 
Zağbî, s. 395, 500-502, 584-586, 608, 684). 

İsmâiliyye başta olmak üzere bâtınî-gâ- 
lî fırkalar tarih boyunca Sünnî, Mu’tezilî ve 
mutedil Şiî âlimleri tarafından İslâm dışı 
siyasî güçlere ve kültürlere bağlı biçimde 
ortaya çıkan hareketler çerçevesinde de¬ 
ğerlendirilmiştir. Bu fırkaların Allah’ın hiç¬ 
bir sıfatla nitelendirilemeyeceğini ileri sür¬ 
mesi, imamları peygamberlerden üstün 
görüp ilâhlaştırması, cennet ve cehenne¬ 
min bu dünyada olduğu iddiasıyla âhireti 
inkâr etmesi ve indî te’villerle İslâm’ın te¬ 


mel hükümlerini fiilen ortadan kaldırması 
gibi düşünce ve eylemlerinin Kur’an'ın or¬ 
taya koyduğu ve Hz. Peygamber’in tebliğ 
ettiği dinle ilgisinin bulunmadığı ifade edil¬ 
miştir (meselâ bk. Gazzâlî, s. 37-54, 57-72). 

Zeydiyye. aralarındaki fikrî yakınlıktan 
dolayı Mutezile tarafından olumlu de¬ 
ğerlendirilirken imâmet anlayışı itibariyle 
İsnâaşeriyye’nin eleştirilerine mâruz kal¬ 
mış, Ehl-i sünnet âlimlerince kelâm bakım¬ 
dan Mu’tezile’ye yöneltilen tenkitlere mu¬ 
hatap olmakla birlikte kendilerine en ya¬ 
kın fırka olarak görülmüştür. Zeyd b. Ali’¬ 
nin itikadî konularda Vâsıl b. Atâ'dan etki¬ 
lendiğine, fıkhı Ebû Hanîfe ile birlikte oku¬ 
duğuna ve Zeydî âlimlerinden Şevkânî'- 
nin Selef yöntemine çok yakın bulundu¬ 
ğuna dikkat çekilerek Zeydiyye, Şîa dışın¬ 
daki gruplara açılmaya en yatkın mezhep 
şeklinde değerlendirilmiş (Ahmed Subhî, 
s. 578), Ehl-i beyt sevgisinin mutedil şekil¬ 
de Zeydiyye'de gerçekleştiği belirtilip Zey- 
dîler'in ilk halifelerin meşruiyetini benim¬ 
semeleri ve ashaba dil uzatmamaları ba¬ 
kımından Ehl-i sünnet’le paralel konum¬ 
da bulundukları söylenmiştir (Topaloğlu, 
Kelâm İlmi-Giriş, s. 248-249). 

Câhiz, bütün Şîa’yı temsil eden İsnâaşe- 
riyye'nin Hz. Ali’nin ümmetin en üstünü, 
dolayısıyla imâmete en lâyık kişi olduğu 
fikrini ve bu konuda ileri sürdüğü delilleri 
eleştiren bir kitap yazmış, Hz. Ebû Bekir’in 
Ali'den daha üstün olduğunu savunmuş¬ 
tur (eKOşmâniyye, s. 44-95, 122-128, 130- 
133). Ehl-i sünnet âlimleri Şîa’nın temel 
görüşlerini Kur'ân-ı Kerîm, sahih sünnet, 
akıl ve tarihî gerçekler açısından ele alıp 
tenkide tâbi tutmuştur. Bu âlimlerin eleş¬ 
tirilerini şöylece özetlemek mümkündür: 
a) İmâmet imanın esaslarından değildir. 
Kur’an’da inanç konularına temas eden 
âyetlerin hiçbirinde bu yönde kesin bir 
açıklama yer almadığı gibi âhirette kur¬ 
tuluşa erecek kimselerin özelliklerinin zik- 
redildiği âyetlerde de imâmete atıf yapıl¬ 
mamıştır. b) İmâmet nübüvvetin devamı 
da değildir; zira Kur'an’da, “Bugün dini¬ 
nizi ikmal ettim, size verdiğim nimetimi 
tamamladım ...” (el-Mâide 5/3) meâlinde- 
ki âyette Resûl-i Ekrem'le birlikte İslâmî 
teşrîin sona erdiği açıkça belirtilmiştir, c) 
İmâmet İlâhî nas ve tayinle olmayıp top¬ 
lumun tercihine bırakılmıştır, toplum da 
tarihte görüldüğü gibi şartlara uygun bir 
yol izlemiştir. Esasen Hz. Ali’nin imâmeti 
hakkında nas olarak ileri sürülen âyetlerin 
hiçbirinde açık bir beyan bulunmamakta¬ 
dır. Hz. Peygamber’in vefatından sonra de¬ 
ğişik halife adaylarının ortaya çıkması, as¬ 


habın Ebû Bekir'e biat etmesi, Ali’nin ken¬ 
disine biat edilmesine yönelik herhangi bir 
nas ortaya koymaması, ayrıca kendisinin 
ilk üç halifeye biat etmesi Şia'nın nas id¬ 
diasını geçersiz kılmaktadır, d) İmamlar 
fazilet sahibi şahsiyetler olmakla birlikte 
kendilerine ismet sıfatı nisbet edilemez. 
Onlar peygamberler gibi mâsum olsaydı 
meselâ ortaya çıkan ihtilâflarda Resûlul- 
lah’ın hakem kabul edilmesini emreden 
âyette (en-Nisâ 4/65) imamlardan da söz 
edilmesi gerekirdi. Diğer taraftan Şia’nın 
bu konuda delil konumunda ileri sürdüğü 
tathîr (mânevî arındırma) âyetinin (el-Ahzâb 
33/33) kapsamı farklı olduğu gibi tathîr 
kelimesi başka âyetlerde müminler için de 
kullanılmıştır (et-Tevbe 9/103). e) İmâmet 
nazariyesi tarihî gerçekler bakımından bü¬ 
yük boşluklar taşımaktadır. Hz. Ali, Muâ- 
viye ile anlaşıp hilâfet hakkını ona devret¬ 
tiği döneme kadar Haşan ve henüz işin 
başında şehid edilen Hüseyin dışında hiç¬ 
bir imam fiilen yönetimde bulunmamış, 
dokuzuncu imam Muhammed el-Cevâd et- 
Taki yedi yaşında iken imam kabul edilmiş, 
on ikinci imam on bir asır boyunca gay- 
bette olduğu için fırkanın imama yükledi¬ 
ği fonksiyonlar ortada kalmıştır, f) Kur’ân-ı 
Kerîm’in yalnız mâsum imamların rivayet¬ 
leriyle anlaşılabileceği ve Kur’an'da eksik¬ 
lik bulunduğu gibi iddialar her şeyden ön¬ 
ce Kur’an'ın beyanlarına uymamaktadır. 
Zira çeşitli âyetlerde bütün insanlara hi¬ 
tap edilerek kendilerinden Kur’an’ı anla¬ 
maları istenmiş, ayrıca Kur’an'm Allah ta¬ 
rafından indirildiğine ve O'nun tarafından 
korunacağına vurgu yapılmıştır (el-Hicr 
15/9) g) Sahâbîler bizzat Hz. Peygam¬ 
ber tarafından eğitilmiş örnek bir nesil¬ 
dir. Kur’an'da birçok âyette hem muha¬ 
cirler hem ensar övülmüştür (meselâ bk. 
el-Enfâl 8/72; et-Tevbe 9/100; el-Feth 48/ 
18; el-Haşr 59/8-10). Ebû Zer el-Gıfârî, Am- 
mâr b. Yâsir, Mikdâd b. Esved ve Selmân-ı 
Fârisî gibi birkaç sahâbî dışında kalan as¬ 
haba dil uzatılması Kur’an'ın işaret edilen 
âyetlerine aykırıdır, h) İmâmet çevresinde 
ortaya çıkan bedâ, takıyye ve rec’at gibi 
anlayışlar tashihe muhtaçtır. Bedâ Allah'ın 
ilminin ezelî ve mutlak oluşuyla çelişir. Din¬ 
de özel durumlarda ikrah (zorlama) ve ih¬ 
tiyatın yeri olmakla birlikte takıyyenin iman 
temeline oturtularak kabul edilmesi İs¬ 
lâm ahlâkının doğruluk prensibiyle bağ¬ 
daşmaz (Zehebî, s. 318-495; Teftâzânî, V, 
232-320; Âlûsî, s. 138-208; Yavuz, s. 667- 
687). Diğer taraftan geleneği sorgulayan 
çağdaş Şiî âlimlerinden Mûsâ el-Mûsevî 
inanç konularından ilk halifelere ve asha¬ 
ba dil uzatma, takıyye, gaybet, rec’at; fı- 
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kıh konularından müt'a, belli namazların 
sürekli biçimde cem'i, namazda Kerbelâ 
toprağından yapılan mühür üzerine secde 
edilmesi, gaybette cuma namazının far- 
zıyetinin düşmesi gibi hususların ilk dö¬ 
nem Şiîliğinde mevcut olmadığını ifade 
etmektedir (eş-Şfa ue’t-taşhîh, s. 9-151). 
On dört asırlık İslâm tarihi boyunca müs- 
lümanların çoğunluğu tarafından çeşitli 
devletlerin kurulduğuna, fetihlerin yapıl¬ 
dığına, irşad faaliyetlerinin gerçekleştiril¬ 
diğine ve medeniyetlerin geliştirildiğine 
dikkat çekilerek bunların temelini haksız 
hilâfet, gasp ve zulme dayandırmanın nas 
ve tarih bakımından kabul edilebilir olma¬ 
dığı belirtilmektedir (Topaloğlu, EmâlîŞer¬ 
hi, s. 82-83). 
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H Mustafa Öz 

Literatür. Hz. Ali ve evlâdına yönelik si¬ 
yasî taraftarlık şeklinde ortaya çıkıp kısa 
zamanda bir mezhep durumuna gelen, 
ardından birtakım gruplara ayrılmak su¬ 
retiyle farklı coğrafyalara yayılan Şîa ge¬ 
nel İslâm tarihi ve İslâm mezhepleri tari¬ 
hi kaynaklarında ele alınmış, bizzat fırka 
mensuplan kendi inanç ve düşüncelerini 
anlatmak üzere çok sayıda eser telif et¬ 
miş, karşılıklı reddiyeler yazılmış, Şîa üze¬ 
rine modern dönemde müslüman müel¬ 
lifler ve şarkiyatçılar tarafından çalışmalar 


yapılmış, böylece geniş bir literatür mey¬ 
dana gelmiştir. Şîa’nın ortaya çıkışıyla ilgi¬ 
li olarak Ya'kübî'nin Târih’ i, Taberî’nin Tâ- 
rîhu'l-ümem ve'l-mülûk’ü, Mes'ûdî’nin 
Mürûcü'z-zeheb'i, kısmen sonraki geli¬ 
şimlere ışık tutan İzzeddin İbnüî-Esîr’in el- 
Kâmil fi't-târîh’i ile İbn Kesîr’in el-Bidâ- 
ye ve'n-nihâ ye’si başvuru eserleridir. Ker¬ 
belâ Vak'ası’nın ardından ortaya çıkan Tev- 
vâbîn hareketi, ilk Şiî fırkası sayılan Keysâ- 
niyye-Muhtâriyye’nin doğmasına yol açan 
Muhtâr es-Sekafî’nin faaliyetleriyle Eme- 
vîler’in son dönemlerinde gerçekleşen Zeyd 
b. Ali ve Abdullah b. Muâviye'nin isyanları 
adı geçen eserlerde uzun rivayetlerle an¬ 
latılmıştır. Diğer taraftan başta Hz. Ali, Ha¬ 
şan ve Hüseyin olmak üzere imam kabul 
edilen şahıslar İbn Sa'd'ın et-Tabakâtü'l- 
kübrâ'sı ve Belâzürî'nin Ensâbü'l-eşrâfı 
gibi eserlerde ele alınmış, geç dönem ta¬ 
rihçileri de önceki kaynaklarda yer alan bil¬ 
gileri tekrarlamıştır. 

Mezhepler tarihi ve makâlât türü eser¬ 
ler Şia'nın kollarına ve belli ölçüde doktrin¬ 
lerine ağırlık vermiştir. Bu türün en önem¬ 
li teliflerinden sayılan Ebü’l-Hasan el-Eş‘a- 
rî'nin Makâlâtü’l-İslâmiyyîn'mde (I, 66- 
166). Şîa mezhebi Gâliyye, Râfıza ve Zey- 
diyye şeklinde üç gruba ayrılmış, her grup 
tâli kollarıyla belirtilmiş ve temel görüşleri 
yargılayıcı bir tutum sergilenmeden nak¬ 
ledilmiştir. Buna karşılık Ebü’l-Hüseyin el- 
Malatî'nin eserinde Şîa dalâlet ehli diye ni¬ 
telendirilmiş, bazı aşırı görüşler İmâmiy- 
ye’ye nisbet edilerek imâmetle ilgili fikir¬ 
lerin reddine yönelik açıklamalar yapılmış¬ 
tır ( et-Terıbîh ue’r-red, s. 18-35). Abdülkâ- 
hir ei-Bağdâdî ayrı bir grup içinde değer¬ 
lendirdiği Gâliyye dışındaki Şîa'yı Zeydiyye, 
Keysâniyye ve İmâmiyye olarak ele alıp bun¬ 
lardan doğan tâli grupları itikadî ve siyasî 
görüşleriyle birlikte yer yer tarafsızlığını 
koruyamadan anlatırken (el-Fark, s. 29- 
72) aynı dönemde yaşayan İbn Hazm'ın 
eserinde mutedil Şia'nın reddettiği Gâliy¬ 
ye'ye ait birtakım görüşler onlara izâfe 
edilerek aktarılmıştır (el-Faşl, IV, 177-188). 
Şehristânî'nin el-Milel ve'n-nihal’ inde (I, 
144-207), diğer eserlerde olduğu gibi grup¬ 
ların ortaya çıkışı ve gelişimiyle ilgili sos¬ 
yokültürel arka plan ihmal edilmekle bir¬ 
likte hem sağlıklı gruplandırmalar ortaya 
konmuş, hem de bunların görüşleri ola¬ 
bildiğince doğru nakledilmiştir. Bu tür için¬ 
de Haşan b. Mûsâ en-Nevbahtî’nin Fıra- 
ku'ş-Şfa’sı ile Ebû Halef Sa'd b. Abdullah 
el-Kummî’nin el-Makâlât ve'l-fırak’mı da 
anmak gerekir. Birbirine çok benzeyen bu 
iki eserde, birinci imamdan on birinci imam 
Haşan el-Askerî’nin vefatına kadar ortaya 
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çıkan Şiî gruplarına ve bunların görüşleri¬ 
ne dair önemli bilgiler verilmiştir (makâlât 
türü kaynaklarda Şîa hakkında yer alan 
bilgiler ve değerlendirilmesi için bk. Ei- 
sentein, s. 1-9). Şîa’ya dair asıl literatür 
bizzat fırka mensuplarının kaleme aldığı 
eserlerden oluşmuştur. Ancak Keysâniyye- 
Muhtâriyye gibi zamanla tarih sahnesin¬ 
den çekilen ve eserleri bugüne ulaşmayan 
fırkalarla ilgili bilgiler tarih kaynaklarında 
ve makâlât türü çalışmalarda bulunanlar¬ 
la sınırlı kalmıştır. 

Günümüze kadar varlığını sürdüren fır¬ 
kalardan Zeydiyye zengin bir literatür or¬ 
taya koymuştur. Büyük çoğunluğu yaz¬ 
ma halinde olan bu eserlerin bir kısmı biz¬ 
zat imamlar tarafından telif edilmiştir (bu 
telifler için bk. Ahmed Mahmûd Subhî, s. 
587-598). Abdullah el-Habeşî, Yemenîe ve 
kısmen aynı coğrafyadaki diğer mezhep¬ 
lerle ilgili çalışmasında Zeydî literatürüne 
geniş yer ayırmıştır ( Meşâdirü’l-fıkriT-Islâ- 
mî fıT-Yemerı, Beyrut 1408/1988). Ahmed 
el-Hüseynî, Yemen’den başka Taberistan 
ve Deylem bölgesini de dikkate alarak baş¬ 
langıçtan günümüze kadar gelen süreçte 
3346 Zeydî esere yer vermiş (Mü’ellefatü’z- 
Zeydiyye, I-II1, Kum 1413), Abdüsselâm 
b. Abbas el-Vecîz de aynı süre içinde eser 
telif eden 1246 Zeydî âlimini tanıtmıştır 
( A c lâmü’l-miTellifine’z-Zeydiyye, Amman 
1420/1999). Öte yandan fırkaya ait yazma 
eserler 1930-1950 yıllarında tahkik edile¬ 
rek yayımlanmaya başlanmış, bir durak¬ 
lamanın ardından 1980'lerden itibaren ne¬ 
şir faaliyeti yeniden hız kazanmış (Abdul¬ 
lah b. Muhammed, s. 144-147), bu çerçe¬ 
vede Zeyd b. Ali’ye nisbet edilen el- Mec¬ 
mu' (nşr. E. Griffini, Milano 1919) Müs- 
nedü'l-İmâm Zeyd adıyla tekrar neşre¬ 
dilmiştir (nşr. Abdülazîz el-Bağdâdî, Bey¬ 
rut 1401/1981). Fırkanın ikinci kurucusu ka¬ 
bul edilen Kâsım er-Ressî ve torunu Hâdî- 
İlelhakYahyâ b. Hüseyin'in kelâm konula¬ 
rına ilişkin çalışmaları ( Resâ’ilü T- C adl ve’t- 
teuhîd, nşr. Muhammed Amâre, I-II, Ka¬ 
hire 1971) ile Abdullah b. Hamza el-Man- 
sûr-Billâh (ö. 614/1217) dönemine kadar 
Zeydî imamlarının biyografilerini içeren 
Kadı Humeyd b. Ahmed el-Mahallî’nin el- 
Hado > iku'l-verdiyye's\ (I-II, tıpkı basım, 
baskı yeri yok, Dârü Üsâme, ts.) yayımlan¬ 
mıştır. 

İsmâiliyye sırri karakterine rağmen ge¬ 
niş sayılabilecek bir literatüre sahip ol¬ 
muş, fırkanın müellifleri çoğu Arapça ve 
Farşça, kısmen de Gucerâtî gibi mahallî 
dillerde çok sayıda eser yazmıştır. Bunlar 
daha çok bâtınî te’villere dayalı felsefî, 
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edebî ve fikrî konularda yoğunlaşmıştır. 
W. İvanovv ilk çalışmasında bunlardan 691 
eseri tanıtmış (A Guide to Ismâ'ili Litera¬ 
türe, London 1933), ardından yayımladığı 
ikinci eserinde fırkanın Müsta’liyye ve Ni- 
zâriyye kollarına ait toplam 929 esere yer 
vermiş (/smâ'i/i Literatüre, Tahran 1963), 
daha sonra kendisi de bir İsmâilî olan İs- 
mâil K. Pûnâvâlâ (İsmail K. Poonavrala), Bio- 
bibliography of Ismaili Literatüre adlı 
çalışmasıyla (California 1977) kapsamlı bir 
tanıtım yapmıştır. Fırkaya ait yazma eser¬ 
ler XX. yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
neşredilmeye başlanmış olup Ferhad Def¬ 
terî kendi eserinde yetmiş dolayında mü¬ 
elliften söz ederek bunların kitap ve risa¬ 
lelerinin neşrini ve bir kısmının tercüme¬ 
sinin bibliyografik künyesini kaydetmiştir 
(Ismaili Literatüre, s. 106-161). Bu eser¬ 
lerden Ebû Ya’küb es-Sicistânî'nin Keş- 
fü'l-mahcûb'u (nşr. Henry Corbin, Tah¬ 
ran 1949) ile Flamîdüddin el-Kirmânî’nin 
Kitâbü’r-Riyâzi (nşr. Ârif Tâmir, Beyrut 
1960) örnek olarak zikredilebilir. 

İsnâaşeriyye âlimlerinin tefsir, hadis, fı¬ 
kıh ve kelâm gibi temel İslâmî disiplinler¬ 
le diğer alanlarda ortaya koydukları çalış¬ 
maların listesi ciltleri bulmuştur. Muhsin 
el-Emîn, kaleme aldığı eserde fırkanın ile¬ 
ri gelenlerinin hayatı ve çalışmalarına dair 
13.000 civarında telifi sıralamış (A'yânü’ş- 
Şfa, 1-XI, nşr. Haşan el-Emîn, Beyrut 1403/ 
1983), Âgâ Büzürg-i Tahrânî yirmi beş cilt¬ 
lik eserinde (ez-Zerfa ilâ teşanîfı’ş-Şfa, Bey¬ 
rut 1390/1970) alfabetik yöntemle fırka 
âlimlerine ait 53.510 çalışmayı tanıtmış¬ 
tır. Bunlar arasında IbbersTnin M ecmaf’u'l- 
beyân’ı (I-X, Beyrut 1415/1995), Muham- 
med Bâkır el-Meclisî’nin 400 kadar eserde¬ 
ki rivayetleri bir araya getiren 110 ciltlik Bi- 
hârü'l-envârı (Beyrut 1403/1983), Ebû 
Ca’fer et-Tûsî’nin Tehzîbü'l-ahkâm ’ı (I-X, 
Necef 1377-1382) ve Feyz-i Kâşânî’nin C İ1- 
mü'l-yakin fî uşûli'd-dîrî i (1-11, Kum 1979) 
zikredilebilir (geniş bilgi için bk. CAFERİY- 
YE [Literatür]; İSNÂAŞERİYYE [Literatür]) 

Dürzîliğin temel metinleri asırlar boyu 
gizli kaldıktan sonra XIX. yüzyılın ilk yarı¬ 
sında ilim çevrelerinin eline geçmiştir. Fır¬ 
kanın Hâkim-Biemrillâh, Hamza b. Ali, Ba- 
hâeddin el-Muktenâ gibi ileri gelenlerine 
nisbet edilen bu metinler 111 risâleden 
meydana gelmiş, Resâ’ilü'l-hikme veya 
el-Hikmetü'ş-şerîfe adıyla anılmıştır (eser¬ 
lerin içeriğiyle baskıları hakkında bk. Ab- 
durrahman Bedevî, 11, 514-549). Nusayrî- 
liğin temel metinleri de XIX. yüzyılın ikinci 
çeyreğinden itibaren ilim çevrelerince bi¬ 
linir hale gelmeye başlamış, özellikle fırka¬ 
nın temel kaynağı niteliğindeki Kitâbü'l- 
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Mecmu 1 ile Dürzîlik doktrinini konu edi¬ 
nen önemli eserler yayımlanmıştır. Abdur- 
rahman Bedevî elli dolayındaki Nusayrî 
müellifinin 130’a yakın eserini tanıtmış 
(a.g.e., II, 427-440), Muhammed Ahmed 
el-Hatîb, çalışmasında başta Kitâbü'l- 
Mecmû c olmak üzere bu eserlerden ge¬ 
niş iktibaslara yer vermiştir ( el-Harekâtü’l- 
Bâtıniyye, s. 394-416). 

Şîa literatüründe muhaliflerce kaleme 
alınan reddiyelerin de özel bir yeri vardır. 
II. (VIII.) yüzyıldan itibaren Ehl-i sünnet ve 
Mu’tezile âlimleri, Şîa’nın itikadî ve siyasî 
konulardaki düşüncelerine yönelik eserler 
yazmaya başlamış, Şiî fırkaları da birbirle¬ 
rine karşı reddiyeler yazmıştır (reddiyele¬ 
rin yoğun olarak görüldüğü II-IV. |VI11-X.) 
yüzyıllar arasındaki eserler için bk. Kah¬ 
veci, VI11/23 [2005|, s. 77-87). Bu telifler ara¬ 
sında İbn Mâlik Flammâdî el-Yemânî’nin 
Keşfü esrâri'l-Bâtıniyye ve ahbâri'l-Ka- 
râmita'sı (nşr. M. Zâhid Kevserî, Kahire 
1357), Muhammed b. Flasan ed-Deylemî’- 
nin Beyânü mezhebi'l-Bâtmiyye’siy\e 
(nşr. R. Strothmann, İstanbul 1938) Gaz- 
zâlî’nin Feda’ihu'l-Bâtmiyyesı (nşr. Ab- 
durrahman Bedevî, Kahire 1964; trc. Avni 
İlhan, Bâtınîliğirı İçyüzü, Ankara 1933) öne 
çıkan eserlerdir. İsnâaşeriyye’ye yönelik en 
meşhur reddiyeler arasında İbn Teymiy- 
ye'nin Minhâcü's-sürıne'si (I-IX, nşr. Mu¬ 
hammed Reşâd Sâlim, Riyad 1986), İbn 
Hacer el-Fleytemî'nin eş-Şavâ c iku’l-muh- 
rika c alâ ehli’r-rafz ve'd-dalâl ve'z-zerı- 
dekası (nşr. Abdurrahman b. Abdullah et- 
Türkî - Kâmil Muhammed el-Harrât, Bey¬ 
rut 1417/1997; T trc. Yakıcı Yıldırımlar, trc. 
Hasib Seven, İstanbul 1990) ve Abdülazîz 
ed-Dihlevî'nin Tuhfe-i İşnâ c aşeri yye’si 
(Leknev 1255, 1295 |Ar. trc. Gulâm Muham¬ 
med b. Muhyiddin b. Ömer]; Mahmûd Şük- 
rîel-Âlûsî, Muhtaşarü’t-Tuhfeti’l-İşnâ'aşe- 
riyye, nşr. Muhibbüddin el-Hatîb, Kahire 
1953) sayılabilir. Ayrıca bunlara, Şiî bölge¬ 
lerine yaptığı seyahatlerdeki gözlemlerini 
dikkate alarak reddiye yazan Mûsâ Cârul- 
lah’ın el-Veşî c a fî nakzı c akâhdi'ş-Şî c a- 
sıyla (Kahire 1935, 1403) İhsan İlâhî ez-Za- 
hîr’in eş-Şfa ve'l-Kur’ân (Lahor 1983), eş- 
Şfa ve's-sünne (Lahor 1984), eş-Şî'a ve 
Ehlü'l-beyt (Lahor 1984) gibi eserlerini ek¬ 
lemek gerekir (reddiyelerle ilgili geniş bil¬ 
gi için bk. REDDİYE [Şîa]). Diğer taraftan 
Şia’nın siyasî meseleleri itikadî konular ha¬ 
line getirmesi, özellikle İsnâaşeriyye'nin 
imamı nasla belirlemesi ve imamların mâ- 
sum olduğuna hükmetmesi, ilk üç halife 
ile ashaba ta‘n etmesi gibi sebeplerle Ehl-i 
sünnet âlimleri kelâma dair eserlerinin son 
bölümlerinde Şîa'ya yer verip görüşlerini 
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değerlendirmişlerdir. Meselâ Mâtürîdiyye 
kelâmcılarından Ebüi-Muîn en-Nesefî ( Teb- 
şıratü’l-edille, nşr. Claude Salame, Dımaşk 
1993, II, 825-912) ve Eş’arî kelâmcıların- 
dan Teftâzânî (Şerhui-Makâşıd, nşr. Ab¬ 
durrahman Umeyre, Beyrut 1409/1989, V, 
232-320) imâmet konusuna geniş yer ayı¬ 
rarak Şiî iddialarını cevaplandırmıştır. 

Modern dönemde Şia’nın ortaya çıkışı ve 
tarihî gelişimi, ana fırkaları, Şiî şahsiyetler, 
usûlü’d-dîn ve fürû-i dîn ile ilgili konular, 
başta imâmet olmak üzere Şîa'nın Ehl-i 
sünnet'ten ayrıldığı noktalar vb. hususlar¬ 
da bizzat Şîa’ya mensup müellifler, Ehl-i 
sünnet âlimleri ve şarkiyatçılar tarafından 
çok sayıda kitap, makale ve inceleme or¬ 
taya konmuştur. Şiî müelliflerinden Nebî- 
le Abdülmürîim Dâvûd'un Neş’etü'ş-Şfa- 
ti'l-İmâmiyye’si (Bağdat 1968), Abdullah 
Feyyâz’ın Târîhu'l-İmâmiyye ve eslâfi- 
him mine'ş-Şfa's\ (Beyrut 1975), Muham¬ 
med Hüseyin Zeyn’in eş-Şî c a fi't-târîh'ı 
(Beyrut 1979), Muhammed Hüseyin Mu¬ 
zafferin Târîhu’ş-Şfa'sı (Beyrut 1985) 
bunlardan bazılarıdır. Doktrinle ilgili olarak 
Muhammed Hüseyin b. Ali Kâşifülgıtâ'nın 
Aşlü'ş-Şî c a ve uşûlühâ (Beyrut 1954, T 
trc. Ca'ferîMezhebi ve Esasları, trc. Abdül- 
bakıy Gölpınarlı, Kum 1412), İbrâhim Mu¬ 
sevî ez-Zencânî’nin c Akâ’idü'l-İmâmiy- 
yeti'l-İşnâ c aşeriyye (I-III, Kum 1984) ve 
Hâşim Ma'rûf el-Hasenî'nin Usûlü't-te- 
şeyyu c (Beyrut, ts., Dârü’l-kalem) adlı ça¬ 
lışmaları ilgi gören eserlerdendir. Şîa’nın 
Ehl-i sünnet’ten ayrıldığı önemli konulara 
dair Nâsır Mekârim eş-Şîrâzî'nin MaVi/e- 
tü'l-imâme (Beyrut 1992), Abdülhüseyin 
Ahmed Emînînin el-Gadîr fi'l-Kitâb ve's- 
Siinne ve'l-edeb (I-XI, Tahran 1987), Sey- 
yid Abdullah Haşan el-Mûsevî el-Bahrânî’- 
nin Bahşhavle'l-bedtf (Beyrut 1987), Ah¬ 
med b. Zeynüddin el-Ahsâî’nin Kitâbü’r- 
Rec c a (Beyrut 1414/1993) gibi eserleri zik¬ 
redilebilir. Diğer taraftan Şîa adıyla anıl¬ 
makla birlikte daha çok isnâaşeriyye’ye 
ağırlık veren Farsça Dâ’iretü'l-ma c ârif-i 
Teşeyyırî (I-Vl, Tahran 1369-1376), Haşan 
Emîn tarafından neşredilen Dâ’iretü'l- 
ma c ârifi'l-İslâmiyyeti'ş-Şî c iyye ( Beyrut 
1410/1990), Muhammed Hüseyin el-Hâi- 
rî'nin kaleme aldığı Dâ :, iretü'l-ma c ânfi'ş- 
Şî c iyyeti'l- c âmme (I-XVIII, Beyrut 1413/ 
1993) gibi ansiklopedilere de işaret etmek 
gerekir. 

Sünnî dünyasında gerek Şiî gruplar ge¬ 
rekse Şîa adıyla İsnâaşeriyye merkezli ça¬ 
lışmalar kabarık sayılara ulaşmıştır. Ah¬ 
med Muhammed Ahmed Celî’nin Dirâse 
c ani'l-fırak fî târihi'1-müslimîn el-Havâ- 
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ric ve'ş-Şî c a (Riyad 1988), Muhammed 
Râşid el-Ukaylî’nin eş-ŞFa neş’etühâ ve 
tetavvürühâ (Amman 1400/1980), Ahmed 
Kemâl Şeat'ın eş-Şfatü'l-İmâmiyye fel¬ 
sefe ve târih (Kahire 1414/1994) adlı ça¬ 
lışmaları bunlar arasında sayılabilir. Mu- 
hammed el-Bendârî’nin Şîa ile Fars kültü¬ 
rü arasındaki ilişkileri ele aldığı et-Teşey- 
yu c (Amman 1988), zaman zaman Şiî ri¬ 
vayetlerini mezhebin kabulleriyle aynileş¬ 
tirme yanlışlığına düşmekle birlikte büyük 
bir emek ürünü olan Nâsır b. Abdullah el- 
Kafârî’nin Usûlü mezhebi'ş-Şfa (1-I1I, Ri¬ 
yad 1414/1993), titiz bir çalışma kabul edi¬ 
len Muhammed İbrahim el-Feyyûmî'nin 
eş-Şî c atü’l- c Arabiyye ve 'z-Zeydiyye’si 
ile (Kahire 1423/2002) eş-Şfatü'ş-şu c û- 
biyye ve'l-İşnâ^şeriyye'si (Kahire 1423/ 
2002) ve Kâmil Mustafa eş-Şeybî'nin eş- 
Şıla beyne’t-taşavvuf ve’t-teşeyytf (I-II, 
Bağdat 1982) adlı eserleri özellikle anılma- 
lıdır. İrfan Abdülhamîd, itikadî mezheple¬ 
re tahsis ettiği kitabında Şiîliğin ortaya çı¬ 
kışı ile İsnâaşeriyye, Zeydiyye ve İsmâiliy- 
ye’nin kısa tarihçeleri ve doktrinleri hak¬ 
kında değerli tahliller ortaya koymuş ( Di- 
râsât fi’l-fırak, s. 9-65), Abdurrahman Be- 
devî Mezâhibü’l-İslâmiyyîn'ın (1-11, Bey¬ 
rut 1973) II. cildini İsmâiliyye, Karâmita, 
Nusayrîlikve Dürzîliğe ayırıp önemli bilgi¬ 
lere yer vermiştir. 

Batı dünyası ilk defa Fâtımîler dönemi 
ve Haçlı seferleri sırasında Şia’dan haber¬ 
dar olmuş, İsnâaşeriyye hakkında ilk bil¬ 
giler Safevî hânedanlığı döneminde elde 
edilebilmiş, XVII. yüzyılda Şiî bölgelerini 
gezen seyyahların notlarıyla bu bilgiler ge¬ 
nişletilmiştir. XIX. yüzyılda Joseph Art- 
hur, James Morier, Alfred von Kramer gi¬ 
bi âlimlerin eserlerinde belirginlik artmış, 
oryantalizmin gelişmesiyle birlikte Şiîlik 
önceleri İslâm'a dair kitaplarda bir bölüm 
olarak işlenmiş, daha sonra müstakil ça¬ 
lışmalar yapılmıştır. 1979 yılındaki İran İs¬ 
lâm Devrimi’nin hemen öncesinden itiba¬ 
ren kitaplar, makaleler ve tezlerden oluşan 
yoğun bir yayın faaliyeti gerçekleştirilmiş¬ 
tir (Kohlberg, s. 23-44). Şarkiyatçıların ça¬ 
lışmalarında ilk dönemlerde İsmâiliyye, Nu- 
sayrîlik ve Dürzîlik gibi fırkalara ağırlık ve¬ 
rilmiş, bunlarla Hıristiyanlık arasında bağ¬ 
lar kurulmuş, İran İslâm Devrimi ile Kör¬ 
fez Savaşı’ndan sonra İsnâaşeriyye ile İran, 
İrak ve Lübnan bölgeleri özel çalışma ko¬ 
nuları haline gelmiştir. Batı’da yapılan ça¬ 
lışmalar arasında, Dvvight M. Donaldsonîn 
İsnâaşeriyye'yi konu edinen ilk müstakil 
eserlerden biri olma özelliğini taşıyan The 
Shi’ite Religiorı'ı (London 1933), Henri 


Laoust’un Les schismes dans l'lslam ı 
(Paris 1965), Hint alt kıtası Şiîliği açısından 
önemli sayılan John Norman Hollister’in 
The Shi'a of Indiası (New Delhi 1979), 
Moojan Momen’in Şîa’nın kaynakları, nü¬ 
fusu ve doktrini hakkında önemli bilgiler 
içeren An Introduction to Shi'i İslam'ı 
(London 1985), İrak Şiîliği hakkında öz¬ 
gün bilgiler aktaran Yizthik Nakash’ın The 
Shi'is of Irak'ı (Princeton 1992) ve W. M. 
VVatt’ın ilk Şiî hareketleri ve düşüncesinin 
arka planlarına dair kıymetli bilgiler veren 
İslâm Düşüncesinin Teşekkül Devri ad¬ 
lı eseri (s. 339-347) burada sayılmalıdır. 
Bunların yanında Şîa'ın menşei, inançları, 
tasavvufla ilişkisi, İslâm sanatlarına kat¬ 
kısı gibi konular hakkında makalelerden 
oluşan Shi'ism Doctrines, Thought and 
Spirituality (ed. Seyyid Hossein Nasr 
v.dğr., NewYork 1988); İran, Irak, Lübnan, 
Körfez ülkeleriyle Afganistan ve Suudi Ara¬ 
bistan’daki çağdaş Şiî eğilimleri konu edin¬ 
miş makalelerden teşekkül eden Shi’ism 
and Social Protest (ed. luan R. I. Cole - 
Niki R. Keddie, New Haven-London 1986) 
ile VVilfred Madelung'un diğer mezhepler¬ 
le birlikte Şia’nın çeşitli kollarına dair ma¬ 
kalelerini bir araya getirerek yayımladığı 
Religious Schools and Sects in Medi- 
eval İslam (London 1985) ve Etan Kohl- 
berg’in İsnâaşeriyye hakkındaki makale¬ 
lerinden oluşan Belief and Law in Ima- 
mi Shi'ism (Hampshire 1991) adlı çalış¬ 
maları da kaydedilmelidir (Batı daki çalış¬ 
malar için ayrıca bk. M. Ali Amir-Moezzi - 
Sabine Schmidtke, CCLXXXV/1 [1997], s. 
73-86). 

Türkiye'de de Şîa ile ilgili önemli çalış¬ 
malar yapılmıştır. Kendisi de İsnâaşeriy¬ 
ye Şîası’na bağlı olan Abdülbaki Gölpınar- 
lı, Şiî âlimlerinden yaptığı çok sayıdaki ter¬ 
cümeden başka Tarih Boyunca İslâm 
Mezhepleri ve Şiîlik adıyla bir kitap yaz¬ 
mış (İstanbul 1987), Bekir Topaloğlu, Ke¬ 
lâm İlmi: Girişte (İstanbul 1985) Şia’nın 
ana kolları, görüşleri, yayılması ve coğraf¬ 
yasının yanı sıra Şîa hakkında değerlen¬ 
dirmelere yer vermiş (s, 189-261), Ethem 
Ruhi Fığlalı Çağımızda Îtikâdî İslâm 
Mezheplerinde (İzmir 2004) Şîa'nın ana 
kollarıyla ilgili kapsamlı bilgiler vermiş (s. 
113-221 ), İmâmiyye Şîası adlı eseri (İs¬ 
tanbul 1984) bu alanda el kitabı niteliği ka¬ 
zanmış, Mazlum Uyar İmâmiyye Şîası'n- 
da Düşünce Ekolleri Ahbarîlik isimli bir 
çalışma yapmıştır (İstanbul 2000). 1993 yı¬ 
lında İstanbul'da Sünnî ve Şiî âlimlerinin 
katılımıyla gerçekleştirilen sempozyumun 
tebliğleri Milletlerarası Tarihte ve Gü¬ 
nümüzde Şiilik Sempozyumu başlığıy¬ 


la neşredilmiştir (İstanbul 1993). 
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Allah'a kulluk etmeye vesile olan, 
saygı gösterilmesi 
ve korunması gereken 
belli ibadet, işaret ve semboller 
anlamında terim. 

Sözlükte “bilmek, hissetmek” anlamın¬ 
daki şi’r (şa’r) kökünden türeyen şiar (şaî- 
re, çoğulu şeâir) "ayırıcı özellik, nişan, alâ¬ 
met” mânasına gelir. Şiâre ve meş’ar ke¬ 
limeleri de aynı anlamdadır. Bu çerçeve¬ 
de bayrak ve sancak gibi temsil özelliği ta¬ 
şıyan şeylere veya askerlikte kullanılan pa¬ 
rolalara da şiâr adı verilmiştir. Dinî termi¬ 
nolojide Allah tarafından vazedilen, O’na 
kulluk etmeye vesile olan, saygı gösteril¬ 
mesi ve korunması gereken belli ibadet, 
işaret ve semboller şiâr kabul edilmiştir. 
Kur’ân-ı Kerîm’de şiâr kelimesi geçme¬ 
mekle birlikte "dinin gerçekleştirilmesini 
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emrettiği hususlar” anlamındaki şaîrenin 
çoğulu olan şeâir hac ibadetinin konu edil¬ 
diği dört yerde Allah kelimesine muzaf 
olarak zikredilir. Bu âyetlerde hac veya um¬ 
re münasebetiyle aralarında yürünen Sa- 
fâ ve Merve ile kurban edilecek hayvanla¬ 
rın Allah'ın koyduğu dinî simgelerden ol¬ 
duğu (el-Bakara 2/158; el-Hac 22/36), söz 
konusu simgelere saygısızlık edilmemesi 
gerektiği ve bunları yüceltmenin Allah'a 
bağlılıktan kaynaklandığı (el-Mâide 5/2; el- 
Hac 22/32) belirtilmektedir. Başka bir âyet¬ 
te hacıların Arafat'tan sonra gittikleri me¬ 
kâna (Müzdelife) “meş'arü’l-harâm” (iba¬ 
det yeri) denilerek burada Allah'ın çokça 
anılması istenmektedir (el-Bakara 2/198). 
Hadislerde, Câhiliye döneminde uygulan¬ 
dığı için ashaptan bazılarının önceleri Sa- 
fâ ile Merve arasında sa'y etmekte tered¬ 
düt gösterdikleri, ancak Bakara sûresinin 
158. âyeti indikten sonra bunu yerine ge¬ 
tirdikleri bildirilmektedir (Buhârî, “Hac”, 
79-80; Tirmizî, “Tefsîrü’l-Kufân", 2). Yine 
hac ibadeti sırasında yüksek sesle söyle¬ 
nen “teibiye”nin haccın şiarlarından sayıl¬ 
dığı haber verilmekte ( Müsned , II, 325; V, 
192), Hz. İbrahim'den gelen dinî bir gele¬ 
nek olduğu için hacdaki uygulamalara de¬ 
vam edilmesi emredilmekte (İbn Mâce, 
“Menâsik”, 55; Nesâî, “Menâsik”, 202), ay¬ 
rıca Müzdelife'deki mekânın meş‘ar-i ha- 
râm olduğuna dair rivayetler yer almakta¬ 
dır (Müsned, I, 298; Müslim, “Hac”, 148; 
Ebû Dâvûd, “Menâsik”, 56) (ayrıca bk. 
MEŞAR-i HARÂM) 

Şeâir kelimesi naslarda daha çok hac 
ibadetinin rükün ve unsurlarıyla ilişkili iken 
daha sonra tefsir kaynaklarında ve dinî li¬ 
teratürde muhtevası genişletilerek ibade¬ 
te, saygı ve tâzime konu olan davranış ve 
sembollerin bütününü kuşatan bir terim 
şeklinde kullanılmaya başlanmış, hacda 
somut formlar halinde öne çıkan mekân, 
nesne ve uygulamaları tasvir için kullanı¬ 
lan terim dinin temelini oluşturan esasla¬ 
rı da içine almıştır. Nitekim Zeccâc'ın şeâir 
tanımlaması bu yöndedir ( Lisânü’l-'Arab, 
“ş c ar” md.). İmam Mâtürîdî konuyla ilgili 
âyeti tefsir ederken “şeâirullah” kavramı¬ 
na bütün farzların veya genel olarak dinî 
konuların girdiği şeklindeki anlayışlara te¬ 
mas eder (Te’uüatü’l-Kur'ân, IV, 134). Fah- 
reddin er-Râzî de bir anlama göre Allah’a 
kulluk işareti taşıyan her şeyin tek ibadet¬ 
le sınırlı kalmayıp şeâir kapsamına girdiği¬ 
ni söyler (Mefâtîhu’l-ğayb, IV, 177; XI, 128). 
Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, şeâirin alanını 
daha da genişleterek ibadetlerin yanında 
Allah'ın kendine has kıldığı ve mânen O'na 
yaklaşma vesilesi yaptığı, duyularla algı¬ 
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lanabilen dinî sembolleri de bu terim için¬ 
de kabul eder. Buna göre en büyük dört 
şiâr Kur'an, Kâbe, Peygamber ve namaz¬ 
dır. Bunlara saygı göstermek Allah'a say¬ 
gı göstermek, saygısızlıkta bulunmak O’na 
saygısızlık yapmak hükmündedir ( Hücce- 
tullâhi’l-bâliğa, 1, 206-209). Elmalılı Mu- 
hammed Hamdi şeâirin bazan ibadetin 
kendisiyle, bazan da ibadet edilen yerle 
ilişkili olabileceğini belirtir; bu bağlamda 
haccın rükünleri yanında ezanı, cemaatle 
namazı, cuma ve bayram namazlarını, hat¬ 
ta camileri ve minareleri de dinin şiârları 
arasında sayar (Hak Dini, I, 554). 
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ŞİBAY, Halim Sabit 
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Ebû Abdillâh Bedrüddîn Muhammed 
b. Abdillâh eş-Şiblî ed-Dımaşki et-Trablusî 
(ö. 769/1367) 

Hanefî fakihi. 

712 (1312) yılında babasının kayyim ola¬ 
rak görev yaptığı Dımaşk’a bağlı Şibliye 
kasabasında doğdu. İlk tahsilini burada 
yaptı. 730'dan (1330) sonra Kahire'ye gi¬ 
derek Ebû Hayyân el-Endelüsî, Zehebî, Ce- 
mâleddin el-Mizzî, İbn Fazlullah el-Ömerî 
gibi âlimlerin ders halkasında bulundu. 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
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737'de (1336) Kudüs’e geçip Mescid-i Ak- 
sâ'nın başimamı Ebû Saîd Halîl b. Keykel- 
dî el-Alâî’nin öğrencisi oldu. Şam bölgesi¬ 
nin tanınmış âlimleri arasında yer alan Şib- 
lî, 755’te (1354) Trablusşam kadılığına ge¬ 
tirildi ve 769 Safer ayında (Ekim 1367) ve¬ 
fatına kadar bu görevde kaldı. Hocası Ze¬ 
hebî Şibiî’yi fakih, muhaddis, âlim, talebe¬ 
lerin zekilerinden ve gençlerin faziletlile¬ 
rinden biri diye niteler (el-Mu'cemü’l-muh- 
taş, s. 237). İbn Habîb el-Halebî de Şiblî’- 
nin değerli bir âlim olduğunu, silâh kuşa¬ 
nıp sahildeki ribâtlarda kaldığını, Trablus'¬ 
ta kendisiyle defalarca görüşüp ondan fay¬ 
dalandığını kaydeder. 

Eserleri. Şiblî’nin otuza yakın eserinin 
bulunduğu tahmin edilmekte, kendisi bun¬ 
lardan sekizinin adını Mehâsinü'l-vestfil 
adlı eserinde zikretmektedir (s. 34-42). 1. 
Mehâsinü'l-vesâ’il ilâ ma'rifeti'l-evâ’il. 
Yirmi üç bölüm (fasıl) halinde düzenlenen 
eserde her varlığın başı (el-evvel) olan Ce- 
nâb-ı Hak, O'nun yarattıklarının ilkleri, Hz. 
Âdem'den Hz. İbrâhim'e kadar olan dö¬ 
nemdeki ilkler, Kâbe, Hz. İsmâil ve Hz. Mu¬ 
hammed zamanındaki ilkler, ayrıca Hz. 
Peygamberin seriyye ve gazveleri, dinî hü¬ 
kümler, Kur’an, sahâbe, Hulefâ-yi Râşidîn, 
Emevîler, Abbâsîler, çeşitli ilimler vb. ko¬ 
nularda ilk defa vuku bulan yahut kıya¬ 
met alâmetleri ve âhiret gibi vuku bula¬ 
cak olan şeyler hakkında bilgi verilmekte¬ 
dir. Eserin Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’deki (nr. 
5674) bir nüshasının sonunda Zehebî, Mu¬ 
hammed b. Ali ed-Dimyâtî ve Safedî’ye ait 
üç takriz bulunduğu belirtilmektedir ( Me- 
hâsinü’l-vesâhl, neşredenin girişi, s. 11). 
Kitap Muhammed Altuncî tarafından neş¬ 
redilmiştir (Beyrut 1412/1992). 2. Âkâmü'l- 
mercân fî ahkâmi'l-cân. Cinler hakkın- 
daki haberleri ve hükümleri konu edinen 
eser bir mukaddime, 140 bölüm (bab) ve 
bir hâtimeden meydana gelmiş olup çe¬ 
şitli neşirleri yapılmıştır (Kahire 1326, 1356; 
nşr. Ebü'1-Fazl tbnü's-Sıddîk, Kahire 1376; 
nşr. İbrahim Muhammed Cemel, Riyad 
1402/1982; Garâdb ve ‘aca’ibü’l-cin ue’ş- 
şeyâtîn adıyla, Kahire 1404/1983; nşr. Ah- 
med Abdüsselâm, Beyrut 1408/1988; nşr. 
Seyyid Cümeylî, Ahkâmü’l-cân adıyla, 
Beyrut 1405/1985). Süyûtî’nin Laktü'l- 
mercân fî ahkâmi’l-cân (nşr. Mustafa 
Abdülkâdir Atâ, Beyrut 1406/1986), Nûred- 
din el-Halebî’nin c İkdü'l-mercân fîmâ ye¬ 
te''allak bi'l-cân (nşr. Mustafa Âşûr, Ka¬ 
hire 1408/1988) adıyla ihtisar ettiği eseri 
Muhammed Ferşad Türkçe’ye tercüme et¬ 
miştir (Cinlerin Esrarı, İstanbul 1974). 3. 
Şerhu'l-Kudûrî. Hanefî fakihlerinden Ku- 
dûrî’ye ait el-Muhtaşarm şerhidir. Bazı 

Tanzanya 





SİBLÎ, Ebû Bekir 


' r»—’J/VV -MP 7 1 »- 

->«M h,-Lij*Ul I _JL V Uj f | 

çÇ&* I 't, J2TTL- 

U*»< 

İ-£ I £•*" 

cO^LıJ"^’ 1 ^’aşİ/^İ»^- 
*>»Xf *-i-.‘t»yî.ı- jRl —iy M" 


Bedreddin eş-Siblî'nin Keşfü’l-ibhâm adlı eserinin müellif 
hattı nüshasından bir sayfa (The Chester Beatty Library, nr. 
3060, vr. 161 b ) 


kaynaklarda el-Yenâbî c fî ma c rifeti'l-uşûl 
ve't-tefârf adıyla geçen eser Muhammed 
b. Ramazan er-Rûmî’ye de nisbet edilmek¬ 
tedir (İbn Kutluboğa, s. 260, 264; Keşfü’z- 
zunûn, 11, 1632, 1634). İstanbul kütüpha¬ 
nelerindeki çeşitli yazmaları Muhammed 
b. Ramazan adına kayıtlıdır. 4. Teskîfü'l- 
elsine bi-ta c rifi'l-ezmine. Arap diline da¬ 
ir bir eser olup 743 (1342) tarihli müellif 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesinde ka¬ 
yıtlıdır (Lâleli, nr. 1686). 5. Zehvü'l-bed i c 
fî zehri'r-rebî c . Hadis ilmiyle ilgili olan ese¬ 
rin bir nüshası Süleymaniye Kütüphane¬ 
sinde bulunmaktadır (Ayasofya, nr. 4032). 
6. Keşfü'l-ibhâm bi-şerhi'l-ahkâm (Şer- 
hu’l- c Clmde fı’l-ahkâm). Cemmâîlî’nin c Um- 
detü'l-ahkâm adlı eserinin şerhi olup 25 
Receb 738 (16 Şubat 1338) tarihli müellif 
hattı nüshasının dördüncü bölümü Ches¬ 
ter Beatty Library’de kayıtlıdır (Arberry, I, 
24). Şiblî’nin bunların dışında Zemmü's- 
semâ c i'l-mülhî ve tahrîmühû ve be yü¬ 
nü hamîdi'ş-şTr min zemîmih, Risale fî 
âdâbi'l-hammâm, el-Fuşûl fî ahvâli'r- 
Resûl, Tasrifü'l-aklâm ve's-sütûr fî ta c - 
rîfi'l-eyyâm ve'ş-şühûr, Neşrü'l-a c lâm 
fî ahkâmi's-selâm, Nüzhetü'l-kirâm ve 7- 
ekyâs fî zikri's-sihâm ve'l-kıyâs, Vak c u'l- 
hicâbi's-sâtir fi'l-inbâ 3 ’’ani'1-lafzi'l-mü- 
tevâtir, eTEnvâ c u'l-vâride fî şalâti'l- 
havf fî tardi'l-kelâm, Risale fî âdâbi'l- 
hammâm adlı eserleri bulunmaktadır (Me¬ 
bizisin, neşredenin girişi, s. 8-9). 
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nach Badr al-Din al-Sibli", WZKM, XCII (2002), 

H İlyas Çelebi 

r n 

ŞİBLÎ, Ebû Bekir 

( Juül jSG ) 

Ebû Bekr Dülef 

b. Cahder (Ca’fer b. Yûnus) eş-Şiblî 
(ö. 334/946) 

İlk sûfîlerden. 


247'de (861 ) Sâmerrâ'nın Şibliye köyün¬ 
de doğdu. Türk asıllı bir ailenin çocuğu ol¬ 
duğu, babasının Abbâsî sarayında hâcibü'l- 
hüccâblık, dayısının İskenderiye’de emî- 
rü’l-ümerâlık görevinde bulunduğu kayde¬ 
dilir (Hatîb, XIV, 389). Şiblî’nin adı kaynak¬ 
larda farklı şekillerde geçmektedir. Serrâc, 
Kelâbâzî ve Hücvîrî Dülef b. Ca’fer, Sülemî 
ve ondan naklen birçok müellif ise Ca’fer 
b. Yûnus adını zikretmiştir. Diğer isimler 
bu iki isimdeki kelimelerin yanlış okunma¬ 
sından kaynaklanmıştır. Sülemî, Şiblî’ye ar¬ 
kadaşı Hüseyin eş-Şâfiî’nin Ca’fer b. Yû¬ 
nus dediğini ve mezar taşında da bu şe¬ 
kilde yazılı olduğunu belirtir (Tabakât, s. 
337) Şiblî’nin hayatına dair fazla bilgi yok¬ 
tur. İyi bir öğrenim gördüğü, Abbâsîler’- 
den Muvaffak’ın veliahtlığı sırasında onun 
arkadaşlarından olduğu ve daha sonra hâ- 
cibliğini yaptığı bilinmektedir. Devlet kade¬ 
melerinde hızla yükselen Şiblî, Rey’e bağ¬ 
lı Dünbâvend’de valilik yaptı (Hatîb, XIV, 
389) Valiliği esnasında devrin sûfîlerinden 
Hayr en-Nessâc’ın sohbetine katıldı; soh¬ 
betinden etkilenerek valilik görevini bıra¬ 
kıp tasavvufa yöneldi. Hücvîrî’nin kaydet¬ 
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tiğine göre Cüneyd-i Bağdâdî’ye büyük hay¬ 
ranlık duyan Hayr en-Nessâc, Şiblî’yi onun 
yanına gönderdi (Keşfü’l-mahcûb, s. 259). 
Böylece Şiblî, tasavvuf eğitimini devrin en 
ünlü sûfîsinin yanında tamamlama imkâ¬ 
nına kavuştu. Cüneyd’in, “Her topluluğun 
bir tacı vardır, sûfîlerin tacı da Şiblî’dir” sö¬ 
zü onun tasavvufta ulaşmış olduğu maka¬ 
ma işaret etmektedir. Genç yaşta seyrü 
sülûkünün başında çokça seyahat eden 
Şiblî 334 yılı Zilhicce ayında (Temmuz 946) 
Bağdat’ta vefat etti. 

Şiblî sadece tasavvuf eğitimiyle yetin¬ 
meyip dinî ilimlerle de ilgilenmiş, yıllarca 
hadis ve fıkıh okumuş, İmam Mâlik’in el- 
Muvaîfa’ını ezberlemiştir. Ebû Abdullah 
Muhammed er-Râzî, “Sûfîler içinde Şiblî’- 
den daha âlim bir kimseyi görmedim” de¬ 
miştir. Fakat onun daha sonra fıkıh ve ha¬ 
dis ilimlerine karşı olumsuz tavır alması 
kendisinden sonraki pek çok sûfîyi etkile¬ 
miştir. Gerçeğe ulaşmada bu iki ilmi ye¬ 
tersiz gören Şiblî’ye göre gerçek fıkıh Al¬ 
lah ile kul arasındaki halleri açıklayan fıkh-ı 
İlâhîdir; ancak kendisi fakihlerden bu ilmi 
öğretecek bir kimseyle karşılaşmamıştır 
(Serrâc, s. 486). Kur’anî âyetlerin mânala¬ 
rı üzerinde yoğun biçimde düşünerek oku¬ 
mayı tavsiye eden Şiblî’nin bu usulle kırk 
üç yılda Kur’an’ın ancak dörtte birini oku¬ 
yabildiği kaydedilmektedir (Hatîb, XIV, 392). 
Kaynaklarda onun bazı âyetler için yaptığı 
işârî tefsirler nakledilir. 

Ebû Bekir eş-Şiblî tasavvufun bütün ko¬ 
nu ve kavramları üzerinde fikir beyan et¬ 
miş ve onun bir ilim dalı olarak ortaya çık¬ 
masına katkıda bulunmuştur. A. J. Arberry, 
Şiblî’yi IV. (X.) yüzyılın özgün düşünürlerin¬ 
den ve tasavvuf teorisyenlerinden biri di¬ 
ye kabul eder (Tasavvuf, s. 61 ). Başta el- 
Lüma <: olmak üzere bütün tasavvuf kla¬ 
siklerinde görüşlerine sıkça atıf yapılan Şib¬ 
lî’nin ele aldığı konuların başında mârife- 
tullah ve tevhid gelmektedir. Ona göre ta¬ 
savvuf başı mârifetullah, sonu tevhid olan 
bir yolculuktur. Gerçek mârifet kişiyi Al¬ 
lah’tan başka her şeyden alıkoyan Ârif 
O’nun kelâmından başka bir kelâm söyle¬ 
yemez; O’ndan başkasını gözetemez. Mâ¬ 
rifet, sâliki Hakk’a ulaştıran kanattır. Sâli- 
kin Hakk’a doğru bu uçuşunda en önemli 
gıdası muhabbetullahtır. Şiblî’ye göre ta¬ 
savvufun nihaî hedefi gerçek tevhiddir. 
Benliği terketmeden gerçek tevhide ulaş¬ 
mak mümkün değildir. Allah’ı bilmek ve 
tanımlamak ancak O’nun kendisi için kul¬ 
landığı tanımlarla mümkündür. Lafızlarla 
tevhidi anlatan mülhid, Allah’ı işaretle an¬ 
latmaya kalkışan kimse senevî (iki tanrıcı) 
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olur. Allah'a erdiğini sanan hiçbir şeye er¬ 
memiştir. O’nun hakkında konuşan gafil¬ 
dir. O'na yakın olduğunu zanneden O’ndan 
uzaktır. Tevhid Allah’a karşı duyulan dâimi 
bir aşk, O’na mutlak bir bağlılık ve sonsuz 
bir tevekküldür. Şiblî’ye göre ilim-amel bü¬ 
tünlüğü ve amelde ihlâslı olmak şarttır. 
Çünkü amel lisanı, ilim lisanından daha et¬ 
kilidir. Nebilere açılan keşif velîlere açılan 
keşiften çok büyüktür. Eğer Allah nebile¬ 
re açtığı keşiften bir zerresini velîlere aça¬ 
cak olsaydı velilikleri iptal olurdu. 

Şiblî şathiyeleriyle de ünlüdür. Serrâc el- 
Lüma c ın bir bölümünü (s. 478-491) onun 
şathiyelerine ayırmış, şathiyelerinden bir 
kısmını sıralayarak bunları diğer sûfîlerin 
ve kendisinin yorumlarıyla açıklamaya ça¬ 
lışmıştır. Hallâc-ı Mansûr’un en yakın ar¬ 
kadaşlarından olan Şiblî İlâhî sırları halka 
açmaması hususunda kendisini defalarca 
uyardığını söyler. Özellikle idamı sırasın¬ 
da Hallâc’ın yanından hiç ayrılmamış, ar¬ 
kadaşına en zor anlarında destek olmaya 
çalışmıştır. Şiblî’nin, "Ben ve Hallâc aynı 
şey idik; beni divaneliğim kurtardı, onu 
aklı batırdı” sözü Hallâc ile aynı fikirleri 
paylaştığını gösterdiği gibi onun idam son¬ 
rası başlayan Hallâc taraftarlarını ortadan 
kaldırma hareketi sırasında canını nasıl 
kurtardığına da işaret etmektedir. 

Şiblî’nin sözleri, işârî yorumları ve şat- 
hiyeleri, başta tasavvuf kaynakları olmak 
üzere tarih ve tabakat kitaplarında dağı¬ 
nık halde bulunmaktadır. Kâmil Mustafa 
eş-Şeybî onun şiirlerini bir araya toplaya¬ 
rak yayımlamıştır ( Dîvânıî EbîBekr eş-Şib- 
lî, Bağdat 1967). Edebî yönden kuvvetli 
olan şiirleri tamamen tasavvuf! anlamlar 
yüklüdür. Kendisinden sonra pek çok sûfî 
onun sözleri ve şiirleriyle eserlerini zen- 
ginleştirmiştir. Muhyiddin İbnü’l-Arabî Fu- 
şûşü'l-hikem'mde, Mevlânâ Celâleddîn-i 
Rûmî Dîvân-ı Kebîr inde Şiblî’nin, “İnsan¬ 
ların nazarında benim âşık olduğum ke¬ 
sinleşti, ama aşkımın kime olduğunu kim¬ 
se bilemedi” beytini zikretmişlerdir. Şiblî 
Kâdiriyye, Mevleviyye, Rifâiyye ve Şâzeliy- 
ye silsilelerinde yer almaktadır. 
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ŞİBLÎ NU’MÂNÎ 

( ^JUud 1 _ S LA ) 

(1857-1914) 

Hindistanlı âlim ve tarihçi. 

Hindistan'ın A’zamgarh bölgesine bağlı 
Bindûl’de doğdu. Adı Muhammed’dir. Şib¬ 
lî lakabı ve İmâm-ı Âzam Nu’mân b. Sâbit’e 
nisbetle Nu’mânî nisbesiyle tanındı. Mev¬ 
lânâ Şiblî diye de anılır. İslâmî ilimleri, Arap 
ve Fars edebiyatını dönemin önemli hoca¬ 
larından okudu (hocaları için bk. M. Hüse¬ 
yin Meşâyih-i Ferîdenî, III/1-2 11368/1988- 
891, s. 41-42). 1877’de hacca gitti. 1882'- 
de Seyyid Ahmed Han tarafından kuru¬ 
lan Aligarh’taki Mohammadan Anglo- 
Oriental Coilege’da (daha sonra Aligarh 
İslâm Üniversitesi) Arapça hocası olarak 
çalışmaya başladı. Burada görev yaptığı 
yıllarda Thomas W. Arnold gibi şarkiyat¬ 
çılarla tanıştı ve onlarla bilgi alışverişin¬ 
de bulunarak kendini geliştirdi. Aligarh'- 
taki kolejde çalışırken 1883’te A'zamgarh’- 
ta millî bir kolej kurdu. Bu dönemde tarih, 
edebiyat ve düşünce tarihiyle ilgilendi. Tâ¬ 
rihe duyduğu ilgi onu İslâm dünyasındaki 
büyük kütüphaneleri dolaşmaya yöneltti. 
Bu amaçla Türkiye, Suriye ve Mısır'ı ziya¬ 
ret etti. İstanbul’a gittiğinde II. Abdülha- 
mid tarafından kabul edildi ve Mecidiye 
nişanı ile ödüllendirildi. Osmanlı hilâfeti le¬ 
hine yazılar yazdı, konferanslar verdi. Mı¬ 
sır’a giderken Beyrut ve Kudüs’e uğradı. 
Mısır'da kaldığı süre içinde Ezher’de çalış¬ 


tı ve kütüphanelerde araştırmalar yaptı. 
Tarihle ilgili ilk büyük eseri el-Me’mûrı'u 
1887’de tamamladı. 1894'te Nedvetü’l- 
ulemâ’nın kuruluş toplantısına katıldı. Ay¬ 
nı yıl kendisine "şemsüT-ulemâ” unvanı ve¬ 
rildi. 1898'de on altı yıldır görev yaptığı Mo¬ 
hammadan Anglo-Oriental College'dan ay¬ 
rıldı. 1900 Kasımında babasından kalan 
borçları ödemek amacıyla Haydarâbâd'a 
taşınmak zorunda kaldı. Burada bir süre 
Haydarâbâd nizamının hizmetinde bulun¬ 
du. 1903'te kurulan Encümen-i Terakkî-i 
Urdû'nun birinci sekreterliğine getirildi. 
1905’te A’zamgarh'a dönüp NedvetüT- 
ulemâ’nın yayım organı Nedve dergisi¬ 
nin editörlüğünü ve Dârülulûm-i Nedve- 
tüT-ulemâ’nın İlmî işler sorumluluğunu 
üstlendi. Burada eğitim programıyla ilgili 
bazı düşünceleri sebebiyle karşılaştığı mu¬ 
halefet yüzünden 3 Mart 1913’te görevin¬ 
den istifa etti. Onun ayrılmasını isteme¬ 
yen öğrenciler üç ay boyunca Dârülulûm-i 
Nedvetü'l-ulemâ'da eğitimi boykot ettiler. 
Şiblî ertesi yıl A'zamgarh'ta Dârülmusan- 
nifîn adlı bir eğitim ve araştırma merke¬ 
zi kurdu. Ailesinden kalan evini ve kitap¬ 
larını buraya bağışlayarak bir kütüphane 
oluşturdu. 1914’te A’zamgarh'ta vefat et¬ 
ti. Ölümünden sonra öğrencileri Hamîdüd- 
din Ferâhî ve Seyyid Süleyman Nedvî, Dâ- 
rülmusannifîn ile ilgilenmişlerdir. Dârül- 
musannifîn, Hindistan alt kıtasında İslâ¬ 
mî araştırmaların gelişmesinde önemli rol 
oynamış, Şiblî’nin eserlerinin birçoğu bu 
kurumun yayını olarak basılmıştır. Mo¬ 
hammadan Anglo-Oriental College'da ça¬ 
lışması Şiblî’nin entelektüel gelişimine bü¬ 
yük etkide bulunmuştur. Hint alt kıtasın¬ 
da yetişen ilk modern müslüman tarihçi 
olan Şiblî geleneksel tarih anlayışıyla mo¬ 
dern tarihçiliği birleştiren bir tarihçi diye 
kabul edilir. Onun Seyyid Ahmed Han'ın 
tarih anlayışından etkilendiği söylenebilir. 
Tarihçiliğinin en dikkat çekici yönü İslâm 
kültürünün ve dinî düşüncenin yeniden ih¬ 
yasıyla ilgili fikirleridir. Bu bağlamda ke- 
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lâm ilmiyle de ilgilenmiş ve bu konuda 
eserler kaleme almıştır (aş.bk.). 

Başlıca Eserleri. 1 . el-Me’mûn (Agra 
1887). Şiblî bu ilk büyük çalışmasında Ab- 
bâsî Halifesi Me'mûn’u akılcı, entelektüel 
bir devlet adamı olarak tanıtmış, kültür 
faaliyetlerine dikkat çekmiştir. Seyyid Emîr 
Ali A Short History of the Saracens, P. 
K. Hitti M akers of Arab History adlı ça¬ 
lışmalarında bu eserden büyük ölçüde ya¬ 
rarlanmışlardır. Sahasında Urduca kale¬ 
me alınmış ilk eser olma özelliğini taşıyan 
kitap Urduca tarih yazıcılığının gelişme¬ 
sinde önemli katkılar sağlamıştır. Eserin 
ikinci baskısı Seyyid Ahmed Han’ın takri¬ 
ziyle yapılmıştır (A'zamgarh 1889). 2. Sî- 
ret-i Nu'mân (Agra 1891). İmâm-ıÂzam 
Ebû Hanîfe’nin hayatına dair Urduca eser¬ 
de Şiblî sadece Ebû Hanîfe'nin biyografi¬ 
sini yazmakla kalmamış, Hanefî fıkhının 
önemli noktaları üzerinde de durmuştur. 
Eser İngilizce’ye tercüme edilmiştir (trc. 
M. Hadi Husain, Lahor 1972; New Delhi 
1988). 3. Sevânih-i Mevlânâ-yı Rûm 
(Leknev 1902; Lahor 1909). Şiblî, yeni ilm-i 
kelâma ilgisini göstermesi bakımından 
önemli olan bu eserinde Mevlânâ Celâ- 
leddîn-i Rûmî’yi sadece bir sûfî olarak de¬ 
ğil aynı zamanda seçkin bir kelâm âlimi 
olarak ele alıp değerlendirmiştir. 4. Sîre- 
tü'n-nebî. Şiblî, Hz. Peygamber’in ha¬ 
yatını anlattığı en önemli çalışması ka¬ 
bul edilen bu eserini beş cilt halinde ta¬ 
sarlamışsa da iki cildini yazabilmiştir. 
Eserin ilk cildi Şiblî’nin ölümünden son¬ 
ra basılmış (A’zamgarh 1918), II. cildi Sey¬ 
yid Süleyman Nedvî'nin yaptığı bazı ilâve¬ 
lerle yayımlanmış (A'zamgarh 1920), Ned- 
vî dört cilt daha yazarak eseri tamamla¬ 
mıştır. Ömer Rıza Doğrul, aslı Urduca olan 
eseri İngilizce tercümesinden İslâm Ta¬ 
rihi Asr-ı Saadet adıyla Türkçe’ye tercü¬ 
me etmiştir (I-IV, İstanbul 1928; bk. ASR-ı 
SAÂDET) S. Şi'rü ’l-'Acem yâ Târîh-i 
Şu'arâ ve Edebiyyât-ı Manzûm-ı îrân 
(1 -IV, Aligarh 1909-1912; V, A'zamgarh 
1919). Eser Farsça’ya tercüme edilmiştir 
(trc. Burhâneddin Keşkekî v.dğr., Kâbil 
1306-1315 hş. ; Tahran 1326-1363 hş.). 6. 
Külliyyât-ı Şiblî. Kitapta Şiblî’nin şiirle¬ 
ri derlenmiştir ( Kanpûr 1909; Tahran 1937; 
A'zamgarh 1954). İyi bir şair olan Şiblî’nin 
“Hımâr-ı Çeşm-i Sâki” ve “Bâğ ü Bahâr" 
adlı şiirleri onun bu sahadaki kabiliyeti¬ 
ni göstermektedir. 7. c Ömer el-Fârûk 
(Kanpûr 1899; İng. trc. Zafar Ali Khan-M. 
Saleem, 1-11, Lahore 1957; İngilizce özeti: 
London 2004). Ömer Rıza Doğrul tarafın¬ 
dan Türkçe’ye çevrilen eser Asr-ı Saâdet' in 
VII. cildi olarak yayımlanmıştır. Eserin iki 


Türkçe tercümesi daha vardır (Bütün Yön¬ 
leriyle Hz. Ömer ve Devlet idaresi, trc. Ta¬ 
lip Yaşar Alp, 1-11, İstanbul 1986; Hazreti 
Ömer, trc. Fatih Güngör v.dğr., İstanbul 
2004). Mevlânâ Şiblî’nin diğer bazı eserle¬ 
ri de şunlardır: el-Gazzâlî (Lahor 1902; T 
trc. Yusuf Karaca, İslâmın Fikir Kılıcı Gaz- 
zâlî, İstanbul 1972), Kitâbhâne-i İsken- 
deriyye (Agra 1891), Hutût-ı Şiblî (Agra, 
ts.), M ekâtîb (nşr. Süleyman Nedvî, 1-11, 
A'zamgarh 1927-1928), Makâlât-ı Şib¬ 
lî, (I-V1I1, A'zamgarh 1934-1954), Sefer- 
nâme-i Rûm u Mışr u Şâm (A'zam¬ 
garh 1940), Târîh-i ''İlm-i Kelâm (Far. trc. 
M. Takı Fahr-i Dâî-i Gîlânî, Tahran 1328), 
'İlm-i Kelâm-ı Cedîd (Far. trc. M. Takı 
Fahr-i Dâî-i Gîlânî, Tahran 1329). 
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S Anis Ahmad 

Fikirleri. Hindistan'da modernist düşün¬ 
ce genellikle Seyyid Ahmed Han'la başla- 
tılsa da bölgede yeni kelâm hareketinin 
temsilciliğini Şiblî Nu’mânî yapmıştır. Şib¬ 
lî, tarihçiliğinin yanında çalışmalarında te¬ 
mel İslâm ilimlerini de konu edinmiş, ıs¬ 
lahat anlayışında fıkıh ve siyasetten ziya¬ 
de kelâma öncelik vermiştir. Kelâm ilmini 
çağdaş dinî akılcılık bakımından bir hare¬ 
ket noktası ve ilham kaynağı olarak gör¬ 
müş, eski kelâm metodunun yetersiz kal¬ 
ması yüzünden yeni bir kelâm kitabı yaz¬ 
ma ihtiyacını dile getirmiştir ( Tarîh-i 'İlm-i 
Kelâm, s. 2-3). Şiblî'ye göre son dönemde 


bazı kelâm kitapları telif edilmişse de bun¬ 
ların bir kısmı müteahhir Eş’ariyye’yi, bir 
kısmı da Avrupa'ya has inanç ve düşün¬ 
celeri ölçü almış, dolayısıyla birinciler tak¬ 
lide, İkinciler ise taklidi bir içtihada yönel¬ 
miştir. Bu sebeple Şiblî, Hindistan’da 1894'- 
te Nedvetü’l-ulemâ adıyla kurulan cemiye¬ 
tin hedefine uygun biçimde materyaliz¬ 
min İslâm âleminde yayılmasına karşı yeni 
bir kelâm ilmi tesis etmek amacıyla eser¬ 
ler kaleme almıştır. 

Modern çağın gereklerine uygun açık¬ 
lamalar getirmeyi zorunlu gören Şiblî’ye 
göre itikadî konuların yanı sıra dinin tarihî, 
ahlâkî ve sosyal yönleri de sorgulanmaya 
başlandığı için yeni kelâm ilminde bunla¬ 
rın da ele alınması gerekir. Önceki kelâm 
kitaplarında bulunan uzun mukaddimeler, 
anlaşılması zor terimler ve lüzumsuz tar¬ 
tışmalara karşılık yeni çalışmalarda temel 
konulara açık biçimde yer verilmeli, aklın 
yanında kalp ve vicdanın da tatmin edil¬ 
mesi hedeflenmelidir {'İlm-iKelâm-ı Cedîd, 
s. 4). Şiblî, Selefi eğilimdeki Hint âlimleri¬ 
nin aksine yalnızca Asr-ı saâdet’ten değil 
İslâm tarihindeki bütün birikimden ve her 
alandaki âlimlerden istifade edilmesini ge¬ 
rekli görmüştür. Gazzâlî veya Fahreddin 
er-Râzî birer kelâm âlimi olduğu gibi İslâm’ı 
farklı bir üslûpla takdim etmek isteyen 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî de bir kelâm¬ 
adır. Şiblî'nin yeni metot arayışında, kelâm 
tarihindeki görüşlerden seçme ve tercih¬ 
ler yaparak gelenekten kopmadan kelâmı 
yenileme yolunu benimsediği görülmek¬ 
tedir. Yeni kelâmla ilgili eserinde kelâm 
kitaplarının başında yer alan bilgi konusu 
yerine dinin mahiyeti ve fıtrîliği konusunu 
işlemiş, din duygusunun doğuştan gelen 
bir haslet olduğu hususu üzerinde dur¬ 
muştur. 

Ulûhiyyet inancı bağlamında daha çok 
tevhid konusuna vurgu yapan Şiblî Nu'mâ- 
nî, Allah ile kul arasına herhangi bir aracı¬ 
nın konmaması ve kişinin ihtiyaçlarını doğ¬ 
rudan Allah’a arzetmesinin gerekliliğini sık¬ 
ça vurgulamıştır. Ona göre diğer din ve 
inançların ulûhiyyet anlayışındaki karma¬ 
şıklığın aksine İslâm’daki apaçık tevhid ve 
tenzih fikri, putperestliğin bir daha geri 
gelmeyecek şekilde müslüman toplumlar- 
dan tamamen sökülüp atılmasını sağla¬ 
mıştır (a.g.e., s. 55, 117-118). Kur’an'da 
çoğunlukla İlâhî iradenin beşerî fiillerden 
sonraya bırakıldığı görülmekle beraber 
(Yûnus 10/9; en-Nahl 16/104; Muhammed 
47/7; es-Saf 61/5) insanların fiillerinde zo¬ 
runluluk altında olduğu kanaatini uyandı¬ 
ran bazı âyetler de bulunmaktadır (mese¬ 
lâ en-Nisâ 4/78; el-En'âm 6/18). Bundan 
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hareketle bazı çevreler, müslümanlar ara¬ 
sında görülen tembelliği ve geriliği kazâ 
ve kader inancına bağlamakta, dolayısıyla 
diğer dinlerin üstünlüğünü ileri sürmek¬ 
tedir. Bu iddia her ne kadar bir kısım ta¬ 
savvuf ehlinin davranışlarıyla teyit edilmiş¬ 
se de gerçekte asılsızdır. İslâm dini insa¬ 
nı tamamen hür kabul etmekle beraber 
bu özelliğinin onu haddi aşmaya veya so¬ 
rumluluklarını ihmal etmeye yöneltmesi¬ 
ni de kabul etmez (a.g.e., s. 192-194; krş. 
Mehr Afroz Murad, s. 55). 

Şiblî’nin yeni ilm-i kelâma dair eserinde 
üzerinde en çok durduğu konu nübüvvet¬ 
tir. Peygamberliğin bazı üstün özelliklere 
sahip kimselere verileceği hususunda İbn 
Hazm, Gazzâlî, Fahreddin er-Râzî ve Şah 
Veliyyullah’a dayalı açıklamalar yaptıktan 
sonra kendi görüşünü şöyle temellendi¬ 
rir: Allah bazı insanlara diğerlerinde bu¬ 
lunmayan yetenekler ihsan eder. Bu ruha¬ 
nî kapasiteler içinde nefis terbiyesi ve ah¬ 
lâk temizliğiyle ilgili bir yetenek vardır ki 
“kuvve-i kudsiyye" veya “meleke-i nübüv¬ 
vet” diye anılır. Buna sahip olan kişi öğre¬ 
nim görmediği halde nesne ve olayların 
mahiyeti kendisine açılır. Nitekim peygam¬ 
berler ümmî iken fesahat, belâgat ve hi¬ 
tabette yüksek dereceler elde etmişler¬ 
dir. Meselâ Hz. İbrâhim, Hz. îsâ ve Hz. Mu- 
hammed rehberlik ve telkin yoluyla dün¬ 
ya tarihini değiştirmiş, ahlâk felsefesinde 
Eflâtun ve Aristo’yu aşan prensip ve me¬ 
totlar ortaya koymuştur ("İlm-i Kelâm-ı Ce- 
dîd, s. 89-90). 

Mûcize üzerine kurulu yaygın nübüvvet 
anlayışını eleştiren Şiblî’ye göre davet ve 
tebliğleri sırasında peygamberlere mâne¬ 
vi destek verilirken Allah’ın koyduğu tabiat 
düzeninin bozulması gerekmez. Aksi tak¬ 
dirde her şeyin illetsiz meydana gelebile¬ 
ceği görüşü ortaya çıkar. Bundan dolayı 
mûcizelerin bilinmeyen gizli bir sebeple ve 
İlâhî kanun çerçevesinde oluşan hadiseler 
şeklinde açıklanması daha doğrudur. Ni¬ 
tekim âlemdeki sebepler zinciri üzerinde 
inceleme yapıldığı takdirde mûcizelerin 
sırrı daha iyi anlaşılabilir. Görevi dünya ve 
âhiret mutluluğuna ulaştırmak olan bir 
peygamberin elindeki cismi ejderhaya çe¬ 
virmesi hayret verici de olsa insanlığa sun¬ 
duğu mânevî değerlere fazla bir katkı sağ¬ 
lamaz (a.g.e., s. 61-64, 72-73). Şiblî, mûci¬ 
zelerin niteliği hususunda Allah’ın kanun¬ 
larına aykırı hiçbir olayın meydana gelme¬ 
yeceği yönünde -bazı Eş’arîler hariç- bütün 
mezhep âlimlerinin birleştiğini söyler. Pey¬ 
gamberlere gelen vahyin insanlar tarafın¬ 
dan anlaşılması konusuna değinen Şiblî 
nasların zâhirî çerçevesi içinde birbirin¬ 


den farklı mânalarının olabileceğini, bun¬ 
ların ortaya çıkarılmasıyla bazı anlam so¬ 
runlarının çözüleceğini düşünür. Her dilde 
çok anlamlı mecazi ifadeler bulunur. Me¬ 
selâ “el açıklığı" deyince cömertliğin anla¬ 
şılması hiçbir anlam değişikliği meydana 
getirmezken yaygın mânanın kastedilme- 
si bazı problemlere yol açar. Şu halde asıl 
dikkate alınması gereken husus şudur: 
Kur’ân-ı Kerîm, Allah kelâmı olmasının ya¬ 
nı sıra Arapça indirildiği için bu dilde bu¬ 
lunan bütün yapı ve kullanılışları yani me¬ 
caz, istiare ve teşbihlerin her çeşidini içe¬ 
rir. Dolayısıyla zâhirî anlamın terkedilme- 
diği, aralarından birinin uygun görüldüğü 
açıklamalar çok defa te’vil olarak isimlen¬ 
dirilse de aslında bunlar tam bir te’vil de¬ 
ğildir. Zira bir kelimenin aslî mânasından 
başka bazan birçok anlamı bulunabilmek¬ 
tedir. Metinlerdeki kelimelerin tek mâna¬ 
ya indirilmesi durumunda lügat kitapların¬ 
da mevcut karşılıkların çoğunun göz ardı 
edileceği hesaba katılırsa dilde yer alan 
sözlük anlamlarının çoğunun aslında zâhi¬ 
rî mâna kapsamına girdiği anlaşılır (a.g.e., 
s. 163-169). Şiblî ayrıca, tarihteki Bâtıniy- 
ye tehlikesi yüzünden başka yönlere çekil¬ 
mesini önlemek için dinî metinlerin âlim¬ 
ler tarafından sadece yaygın sözlük anlam¬ 
larıyla açıklandığını belirtir ( İslâmırı Fikir 
Kılıcı Gazzâlî, s. 137). 

Kur’an’da Allah’ın birliğine ve Hz. Mu- 
hammed’in peygamberliğine inanan her¬ 
kes müslüman kabul edildiğinden bazı ha¬ 
dislere dayanılarak tekfir iddialarının orta¬ 
ya atılması mümkün değildir. Bu sebeple 
Mutezile, Kaderiyye ve Cehmiyye gibi fır¬ 
kalar İslâm dışında tutulmamış ve ümme¬ 
tin yetmiş üç fırkaya bölünüp yalnız biri¬ 
nin kurtuluşa ereceğini haber veren riva¬ 
yete uyulmamıştır. Dolayısıyla metinlerin 
zâhirine takılıp kalan bazı âlimlerin bu tür 
hadisleri dikkate alıp bazı insanları tekfir 
etmeleri kabul edilemez bir durumdur. 

Âhiret hayatının farklılığına dikkat çe¬ 
ken Şiblî, ruhanî âleme ve bedenlerin ye¬ 
niden dirilmesine ateistlerin itiraz etmesi 
karşısında rüya olayını delil gösterir. Hiç 
kimse rüyayı inkâr edemeyeceğine göre 
rüya sahibinin uzak yerleri görüp naklet¬ 
mesi gibi nebî ve velîlerin uhrevî ve ru¬ 
hanî âlemi tasvir etmeleri de mümkündür. 
İnsanlara dünyada yaptıklarının karşılığı 
olarak âhirette mükâfat veya ceza veril¬ 
mesi Şiblî’ye göre naslarda yalın biçimde 
ifade edilmiştir. Zira âhiret hayatı gibi be¬ 
şer tasavvurunun dışında kalan bir konu 
ancak farklı ifadeler ve maddî bir üslûpla 
nakledilmesi halinde anlaşılabilir. Aslında 
ceza ve mükâfat konusunu sebep-sonuç 


ilişkisi içinde anlamak gerekir. Madde âle¬ 
minde nasıl zehir öldürücü, ilâç tedavi edi¬ 
ci ise ruh dünyasında da aynı durum söz 
konusudur. İyi veya kötü davranışlardan 
ruhun etkilenmemesi mümkün değildir. 
Ruhun iyi fiiller neticesinde duyduğu mut¬ 
lulukla kötü amellerden dolayı hissettiği 
üzüntünün isimleri dinde mükâfat ve ce¬ 
zadır. Gazzâlî’nin el-Madnûn adı eserine 
atıf yapan Şiblî bu konudaki görüşlerini 
şu şekilde açıklar: Allah’ın emir ve nehiy- 
leri bir tabibin hastaya ilâç ve perhiz ver¬ 
mesine benzer. Hastanın bunlara uyma¬ 
ması durumunda rahatsızlığın sürmesi¬ 
nin gerçek sebebi ilâcın ve perhizin ihmal 
edilmesi iken halk genellikle bunu tabibin 
tavsiyesine uymamak şeklinde algılar. As¬ 
lında mesele doğrudan ilâç ve perhizle il¬ 
gilidir. Tabip perhiz tavsiye etmeseydi bi¬ 
le kişi gerekli perhizi yapmadığı için yine 
zarar görecekti. Aynı şekilde Allah’ın gü¬ 
nah işlemeyi yasaklamaması halinde de 
ruh onu işlemekle üzüntü duyacaktı. Ni¬ 
tekim Kur’an’da cehennemin kesin ilimle 
görülebileceği (et-Tekâsür 102/5-6) ve hâ¬ 
lihazırda insanı kuşattığı (el-Kehf 18/29; 
el-Ankebût 29/54) yönünde işaretler bu¬ 
lunmaktadır ("İlm-i Kelâm-ı Cedîd, s. 120- 
123, 179-181). 

İslâm’ın temel ilkelerinde mevcut ber¬ 
raklık ve sadeliğe rağmen zamanla birçok 
ilâve yapılarak kelâm ilminin bir problem¬ 
ler yumağı haline getirildiğini belirten Şib¬ 
lî, ilk dönem müslümanlarının bile bu tür 
meselelerle kuşatılmış İslâm’ı anlayama¬ 
yacağını söyler. Ona göre asıl şaşılacak şey 
Kur’an’m mahlûk olup olmadığı, Allah’ın 
sıfatlarının zâtıyla münasebeti ve amelin 
imandan bir cüz sayılıp sayılmayacağı gi¬ 
bi tartışmaların küfür ya da imanın ölçü¬ 
sü diye kabul edilmesidir. Bunlar eskiden 
bilinmediği halde bazı vasıtalarla kelâm il¬ 
mine girip zaman içinde kelâmcıların vaz¬ 
geçilmez meselesi durumuna gelen tar¬ 
tışmalar veya Kur’an’da geçen, fakat ma¬ 
hiyeti ve keyfiyeti bilinmeyip te’vile tâbi 
tutulan konulardır. Ancak bu tartışmalar 
yüzyıllar boyunca İslâm esasları gibi telak¬ 
ki edildiğinden hemen çıkarılıp atılması 
kolay değildir (a.g.e., s. 144-146). Nitekim 
sahâbe devrinden itibaren ictihad teşvik 
edildiği halde daha sonra taklit hâkim ol¬ 
maya başlamıştır. Düşünme ve araştırma 
ruhu her ne kadar kelâm kitaplarına, “İti- 
kadda taklit câiz değildir” ifadesiyle geç¬ 
mişse de bu, sonraki dönemlerde geçer¬ 
liliği bulunmayan bir söz olarak kalmıştır 
(a.g.e., s. 115-116, 194). 
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Şiblî Nu’mânî kelâmın siyerle bağlantısı¬ 
nı kurmak istemiştir. Dinin sadece Allah'a 
imandan ibaret bulunmadığını, nübüvve¬ 
tin de onun bir parçası olduğunu, dolayı¬ 
sıyla peygamberin şahsiyeti ve hayatıyla 
ilgili muhtemel sorularla kelâm ilminin il¬ 
gilenmesi gerektiğini vurgular. Ayrıca ev¬ 
lilik, İslâm’ı zorla kabul ettirme, köleliğe 
izin verme, dünya işleri ve siyasetle uğraş¬ 
ma gibi konularda Batılı yazarlarca Hz. 
Peygamber'e eleştiriler yöneltildiğini ifa¬ 
de ederek bunlara cevap verilmesinin zo¬ 
runlu hale geldiğini belirtir (Sirat-un-Na- 
bi, 1, 7, 88). Bu noktada İslâm'ın inanç ve 
prensiplerini diğer din ve medeniyetlerle 
mukayese edip üstünlüğünü göstermeye 
çalışır. Bunun yanında insan hakları, kadı¬ 
nın konumu, miras ve amme hukuku gibi 
o zamana kadar kelâmda ele alınmayan 
konulara da başlıklar halinde yer vermiş¬ 
tir (‘//m-ı Kelâm-ı Cedîd, s. 127-144). Bu 
durumda kelâmın muhtevası, konularının 
sıralanışı sabit ve durağan olmaktan çık¬ 
maktadır. 
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H M. Saİt Özervarli 

r ~ı 

ŞİBLÎZÂDE AHMED ÇELEBİ 

(bk. BURSALI AHMED). 

r n 

ŞİDDET 

( öÂAlf ) 

Arap alfabesinde 
bazı harflerin telaffuzunda 
belli bir özelliği ifade eden terim 
(bk. HARF). 

r n 

ŞİDYÂK 

(bk. FÂRİS eş-ŞİDYÂK). 

r n 

ŞİFA 

( pUAJI ) 

Dinî, ahlâkî 

ve bedenî hastalıkların tedavisi 
ve ilâcı anlamında 
bir Kur’an terimi. 

Sözlükte “bir hastalığı tedavi etmek, has¬ 
tayı iyileştirmek" anlamında masdar olan 
şifâ’ “hastalıktan kurtulma, iyileşme; ilâç" 
mânasında isim şeklinde kullanılır. Kelime 
mecazen “cehalet hastalığını giderme" an¬ 
lamına da gelir ( Lisânü’HArab, “şfy” md.; 
Kamus Tercümesi, “şfy” md ). Kur’an’da şi¬ 
fa kelimesi türevleriyle birlikte dört yer¬ 
de dinî-ahlâkî (et-Tevbe 9/14; Yûnus 10/ 
57; el-lsrâ 17/82; Fussılet 41/44), iki yerde 
bedenî (en-Nahl 16/69; eş-Şuarâ 26/80) 
hastalıkların tedavisi ve ilâcı mânasında 
yer almaktadır. Bu âyetler Abdülkerîm 
el-Kuşeyrî’den nakledilen bir keşfe atıf¬ 
la şifa âyetleri diye anılmıştır (Zerkeşî, I, 
435-436). Bunların ikisinde (el-lsrâ 17/82; 
Fussılet 41/44) Kur’an’ın inananlar için, bi¬ 
rinde ise (Yûnus 10/57) göğüslerde bulu¬ 
nan hastalıklar için şifa olduğu belirtilir. Son 
âyette şifa mev’iza, hidayet ve rahmet ke¬ 
limeleriyle birlikte ve onlarla yakın anlam¬ 
da kullanılmıştır. Cehalet hastalığına ilâç 
anlamında ise besâir (cehaleti ve basîret 
körlüğünü gideren deliller, nurlar; el-En- 


’âm 6/104; el-A'râf 7/203; el-Câsiye 45/20) 
ve burhan (en-Nisâ 4/174) kelimeleriyle 
benzer bir kapsama sahiptir. Fiil kipiyle 
geçtiği Tevbe sûresinin 14. âyetinde “içi 
ferahlatma, öfke, intikam vb. duyguları 
teskin etme" mânasındadır. Tefsirlerde 
kaydedildiğine göre âyet, Hudeybiye Ant¬ 
laşmasına dayanarak Hz. Peygamber’le 
ittifak kuran Huzâalılar'a Bekiroğulları'nın 
antlaşmayı bozarak saldırması ve Kureyş- 
liler’in de onlara yardım etmesi üzerine 
tecavüzkâr müşriklere karşı müminleri ci¬ 
hada teşvik etmek için inmiştir (Kurtubî, 
VIII, 87; Süyûtî, ed-Dürrü’l-menşûr, IV, 138). 
Şifa kelimesi hadislerde de Kur’an'daki 
kullanımıyla paralellik arzedecek şekilde 
geçmektedir (Wensinck, e/-Mu‘cem, “şfy” 
md.). Şifanın karşıtı olan maraz (hastalık) 
Kur’an’da genellikle inkâr, şirk, nifak; ve¬ 
him ve kuşku gibi dinî-itikadî hastalıkları, 
bir yerde de “şehevî zaaf" anlamında ahlâ¬ 
kî hastalığı (el-Ahzâb 33/12) anlatır. Beden¬ 
sel hastalıklara ise daha çok marîz (has¬ 
ta) kelimesi kapsamında işaret edilmiştir. 
İnanç, düşünce ve karakterdeki sapmayı, 
bozulmayı ifade eden hastalıkların kayna¬ 
ğı kalb / kulûb ve sadr / sudûr kelimeleriy¬ 
le belirtilirken itikadî-fikrî ve ahlâkî hasta¬ 
lıklara yakalanmamış ya da yakalandıktan 
sonra mârifet / yakın (tevhid) ve tövbe ilâ¬ 
cıyla şifa bulmuş kalpler için “kalb-i selîm” 
tabiri kullanılır (eş-Şuarâ 26/89). Yûnus sû¬ 
resinin 57. âyetinde, “Size ... göğüslerdeki 
hastalıklara şifa olan Kur’an geldi" buyu¬ 
rularak dinî ve ahlâkî hastalıkların ilâcının 
Kur'an olduğu bildirilirken bedenî hasta¬ 
lıkların tedavisi bağlamında balın şifa ve¬ 
rici özelliğine dikkat çekilir (en-Nahl 16/69). 
Hz. İbrâhim’in diliyle, “Hastalandığımda 0 
bana şifa verir" âyetiyle de (eş-Şuarâ 26/ 
80) İslâm'ın ulûhiyyet ve tevhid anlayışına 
göre asıl şifayı verenin Allah Teâlâ olduğu 
vurgulanır. Nitekim "eş-şâfî" (şifa veren) ha¬ 
dislerde Allah’ın isimleri kapsamında geç¬ 
mektedir (Buhârî, “Tıb”, 38; Ebû Dâvûd, 
“Tıb”, 17; Tirmizî, “Cenâ’iz”, 4). 

Müfessirler Kur’an’ın şifa oluşunu dö¬ 
nemlere göre farklı şekillerde yorumla¬ 
mışlardır. Kur'an'ın bedenî hastalıklar için 
de şifa olduğu düşüncesi eskiden beri 
bulunmakla birlikte ilk devir müfessirieri 
Kur’an'ın şifa niteliğini daha çok cehalet, 
inkâr, şirk, nifak, tereddüt ve fâsıklık gi¬ 
bi hastalıklara şifa diye yorumlamışlardır. 
Tıpla da uğraştığı bilinen Fahreddin er- 
Râzî ile birlikte Kur'an'ın cismanî hastalık¬ 
lara şifa olabileceği dile getirilmeye baş¬ 
lanmıştır. Ruhanî / mânevî hastalıkların en 
zararlısının ulûhiyyet, nübüvvet, âhiret, ka- 
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zâ ve kader konusundaki yanlış inançlar 
olduğunu belirten Râzî, Kur’an’ın doğru 
inancı ortaya koyup bâtıl inançları çürü¬ 
terek itikadî hastalıklara, kötü ahlâktan 
menedip güzel ahlâka ve erdemli davra¬ 
nışlara yönelterek ahlâkî hastalıklara ve 
Allah'ın yüceltilip azgın şeytanların lânet- 
lendiği âyetlerinin okunmasıyla da cisma- 
nî hastalıklara şifa olduğunu söyler (Mefâ- 
tîhu’l-ğayb, XXI, 29). Kur’anîn bedenî has¬ 
talıklara şifa oluşuyla ilgili yorumun da¬ 
ha sık zikredilmesinde, Hz. Peygamber’in 
ve ashabın bedenî hastalıkların şifası için 
Kur'an’la rukye yaptıklarına dair bir kısım 
rivayetlerin etkisi olduğu anlaşılmaktadır 
(bk. HAVÂSSÜ’l-KUR'ÂN; RUKYE) Sosyal 
bilimlerin bağımsız disiplinler haline ge¬ 
lerek kendi sistemlerini kurmaya çalıştık¬ 
ları son devirlerde müfessirler Kur’an’ın şi¬ 
fa oluşunu, genellikle İslâm'ın fert ve ce¬ 
miyetin istikamet ve ıslahı için getirdiği il¬ 
keler temelinde sosyolojik bir bakışla açık¬ 
larlar. Buna göre Kur’an, İslâm'ın fert ve 
cemiyetin salahı için koyduğu kurallara 
bağlılığı engelleyen şehevî hastalıklarla ke¬ 
sin bilgiye ulaşmayı önleyen şüpheleri yok 
eden bir ilâçtır (Abdurrahman b. Nâsır es- 
Sa'dî, 1, 367; krş. Ahmed Mustafa el-Merâ- 
gi, XI, 122-123; XV, 82). Mevdûdî bunu kı¬ 
saca Kur'an'ın bütün zihinsel, psikolojik, 
ahlâkî ve toplumsal hastalıklara şifa oldu¬ 
ğu şeklinde ifade eder (Tefhîmü’l-Kur’ân, 
III, 70; krş. Elmalılı, IV, 3195). Kur'an'ın 
hangi alanlarda şifa verdiği konusundaki 
farklı yaklaşımların yanı sıra onun ne tür¬ 
den bir şifa kabul edildiği konusunda da 
çeşitli görüşler ileri sürülmüştür. Bu bağ¬ 
lamda Kur'an’ın helâl ve haramı açıklayan 
bir beyan (Mukâtil b. Süleyman, 11, 269), 
dini hurafe ve bid'atlardan arındırıp aslı¬ 
na döndüren bir ölçü (Mâtürîdî, VII, 82) ol¬ 
duğu yolundaki görüşler dikkate değerdir. 
İmâmiyye Şîası’nın müfessirlerinden Ta- 
bersî'ye göre Kur’an cehalet ve şüpheleri 
yok eden bir beyan, belâgat ve fesahatiy¬ 
le Resûl-i Ekrem'in doğruluğunu gösteren 
bir mûcize, ihtiva ettiği tevhid ve adalet 
ilkeleri, hükümleri, emsal ve hikmetleriyle 
insanlar için hem dünyada hem âhirette 
bir şifadır ( Mecma c u’l-beyân, V, 673). 

Fussılet sûresinin 44. âyetinde Kur’an'ın 
inananlar için mutlak mânada şifa olu¬ 
şundan bahsedilmesi, ayrıca muhtelif âyet¬ 
lerde kötü yaratıkların ve şeytanın şerrin¬ 
den Allah'a sığınmanın öğütlenmesi yanın¬ 
da (en-Nahl 16/98; el-Mü'minûn 23/97-98; 
Fussılet 41/36; el-Felâk 113/1-5; en-Nâs 
114/1-6) Hz. Peygamber’den, ashap ve ta¬ 
biînden gelen rivayetleri dikkate alan İs¬ 
lâm âlimleri sözlerinin anlaşılması, fayda¬ 


nın Allah’tan umulması ve şirke sebep teş¬ 
kil etmemesi kaydıyla Allah’ın kelâmı, is¬ 
mi veya sıfatları okunarak rukye yapılma¬ 
sında bir sakınca görmezler. Bunun bir kâ¬ 
ğıt üzerine yazılıp taşınmasını İmam Mâ¬ 
lik, Saîd b. Müseyyeb ve Muhammed el- 
Bâkır bazı şartlarla, İbn Şîrîn şartsız câiz 
kabul eder (bk. MUSKA). Bu şekilde hazır¬ 
lanmış kâğıdın suya batırılıp suyunun şifa 
niyetiyle hastanın vücuduna dökülmesi, 
sürülmesi ya da ona içirilmesini de hasta¬ 
ya zarar verilmemesi şartıyla câiz gören¬ 
ler bulunmakla birlikte Hasan-ı Basrî ve İb- 
râhim en-Nehaî gibi âlimlerce uygun gö¬ 
rülmemiştir (Kurtubî, X, 318-319; Âlûsî, 
XV, 146). 

Ortaya koyduğu ilkelerle insanların be¬ 
den sağlığının korunmasına önem veren 
Kur’an, "Onda -balda- insanlar için şifa var¬ 
dır” âyetiyle (en-Nahl 16/69) bedensel has¬ 
talıkların tedavisi için tıbbî müdahale ve 
ilâç kullanımının gerekliliğine dikkat çeker. 
Fiziksel ve ruhsal hastalıkların tedavisinde 
izlenecek yöntemlere dair işaretler taşı¬ 
yan bu âyet hekimlere başvurularak has¬ 
talıkların iyileştirilmesi ve bu amaçla ilâç 
kullanılmasının İslâmiyet’in tevekkül, zühd 
ve takvâ anlayışına ters düşmediğini gös¬ 
terir (Kurtubî, X, 138). Hz. Peygamber de 
Allah’ın ihtiyarlık ve ölüm dışında her has¬ 
talık için bir şifa yarattığını bildirmiş ve 
insanları tedavi olmaya teşvik etmiştir 
(Müsned, III, 156; IV, 278; Buhârî, “Tıb”, 7; 
Müslim, “Selâm”, 88, 89). Tıbbî gerçekle¬ 
ri dikkate alan müfessirler, bal hakkında- 
ki âyetin umum ifadesini hususa yorarak 
balın ancak bazı hastalıklar için ilâç olabi¬ 
leceğini, hatta usulünce kullanılmadığı tak¬ 
dirde sağlığa zarar verebileceğini belirtir¬ 
ler (Semerkandî, II, 281; Zemahşerî, II, 
418; İbn Atıyye, III, 406). Kur’an’daki ifa¬ 
delerden ve hadislerden bedenî hastalıkla¬ 
rın ilâcının esas itibariyle maddî, ruhî has¬ 
talıkların ilâcının ise mânevi olduğu anla¬ 
şılmaktadır (Çetin, VII 11992 ] , s. 73). Bu 
sebeple tıbbî müdahalenin gerektiği yer¬ 
de sadece dua ve telkin yoluyla, rukye yap¬ 
makla yetinilmesi İslâmiyet’in hastalığa ve 
tedaviye yaklaşımına uygun düşmemek¬ 
tedir. Kur’an okumanın bazı fiziksel has¬ 
talıkların tedavisinde etkisinin görülmesi, 
sebep-sonuç ilişkisi çerçevesinde sürek¬ 
lilik arzeden fiziksel bir yasa (sünnetullah) 
niteliğinde değil Allah’ın meşîetine bağlı 
olarak gerçekleşen doğa üstü bir lutuf ya 
da imanın kazandırdığı yüksek moral gü¬ 
cünün fiziksel yansıması şeklinde değer¬ 
lendirilmelidir. Dolayısıyla bugün tedavi edi¬ 
lebilen bedensel ve ruhsal hastalıkların te¬ 


davisi sürecinde şifanın Allah’tan olduğu 
inancıyla Kur’ân-ı Kerîm gibi kutsal sözle¬ 
rin ruhanî şifa iksirinden de yararlanılabi¬ 
lir (bk. TEDAVİ). Pozitif bilimlerin alanıyla 
ilgili âyetlerin yanında Hz. Peygamber’in 
hastalık ve tedaviye dair sözleri ve uygu¬ 
lamalarının, İslâmiyet'in erken dönemle¬ 
rinden itibaren tıp biliminin ilgi görmesi¬ 
nin en önemli sebepleri arasında yer aldı¬ 
ğı bilinmektedir. İslâm âlimleri konuyla il¬ 
gili naslardan hareketle bir literatür oluş¬ 
turmuş (bk. TlBB-ı NEBEVİ) ve tıbbı dinî 
ilimlerden sayan Süyûtî gibi âlimler, bazı 
Kur'an âyetlerinden koruyucu ve tedavi 
edici hekimliğin temel ilkelerine işaretler 
çıkarmışlardır (el-ltkân, IV, 2). 

Kaynaklarda, Kur'an'ın hastalıkların te¬ 
davisinde tesirinin görülebilmesi için has¬ 
tanın ruhî bir hazırlığının bulunmasının 
(niyet / teslimiyet) önemine işaret edil¬ 
mektedir (tbnu 1-Arabî, III, 139; Kurtubî, X, 
138). Nitekim Kur’an’ın inananlar için şi¬ 
fa, inanmayanlar için hüsranlarını arttıran 
bir vesile (el-İsrâ 17/82) ya da kulaklarda 
sağırlık, gözlerde körlük (Fussılet 41/44) 
oluşu böyle bir hazırlığın bulunup bulun¬ 
mamasıyla ilgilidir. Müfessirler bu duru¬ 
mu, aslında faydalı olan bir ilâcın bünyesi 
bunu kabul etmeyen kişi için fayda sağ¬ 
lamaması gibi Kur'an’ın da kendisine hür¬ 
met ve tâzim nazarıyla bakmayanlar için 
fayda vermeyeceği şeklinde izah eder¬ 
ler (Mâtürîdî, VIII, 345; krş. Zerkeşî, I, 
280). Esasen Şuarâ sûresinin 80. âyetinde 
(yk.bk.), yaratıcılık sıfatının sadece Allah'a 
nisbet edilmesi gereğine işaretin yanı sı¬ 
ra tedavisine başlanmış bir hastalığın te¬ 
davisi sürecinde samimi bir iman ve te¬ 
vekkül bilincinin sağlayacağı mânevî kat¬ 
kıya ima vardır. 

Kur'ân-ı Kerîm tevhid öğretisiyle akla, 
gönüle ve davranışlara âhenk getirmesi, 
sağlam bir imanla tek yaratıcıya kulluğu 
öğretmesi, kalbi yanlış itikadlardan ve ki¬ 
şiyi kötü huylardan arındırması, insanı ruh¬ 
sal bozukluklar ve cinsel sapıklıklardan ko¬ 
ruması anlamında bir şifadır. Bugün ma¬ 
teryalist ve septik felsefelerin etkisiyle yay¬ 
gınlık kazanan fikrî ve dinî-ahlâkî sapma¬ 
lar, sınırsız tüketim ve israf kültürünün yol 
açtığı sosyal hastalıklar ancak Kur’an'ın 
rehberliğinde tedavi edilebilir. Günah ve 
suçluluk psikolojisinden kaynaklanan kor¬ 
ku, ümitsizlik, gerilim ve endişe gibi, ba- 
zan mâneviyatı zayıf kimseleri intihara ka¬ 
dar sürükleyebilen ruhsal rahatsızlıkların 
ve bunalımların tedavi yolu da günahkâr 
kullar için tövbe kapısının açık tutulduğu¬ 
nu bildiren ve her zaman ümitvar olmayı 
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tavsiye eden Kur’an’da saklıdır. Şifa kav¬ 
ramı üzerine Rifai Erten ( Hıristiyanlık’ta 
ve İslamiyet’te Şifâ, 2004, Atatürk Üniver¬ 
sitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü), Selahat- 
tin Öz ( Kur’an’da Şifâ Kavramı, 2004, MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü) ve Bilal Umaç 
(Kur’an’da Şifâ, Sekine ve Tuma’nîne, 2007, 
Yüzüncü Yıl Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü) yüksek lisans tezi hazırlamış¬ 
lardır. 
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( tlaiJI ) 

İbn Sînâ’nın 

(ö. 428/1037) 

mantık ve nazarî felsefe 
disiplinlerine dair ünlü eseri. 

İbn Sînâ'nın felsefî sistemini bütün yön¬ 
leriyle kapsayan ve diğer eserlerinin anla¬ 
şılması için esas teşkil eden Kitâbü'ş-Şi- 
fâ\ İslâm felsefesi geleneği yanında top- 
yekün İslâm düşüncesi tarihinin de büyük 
bir klasiğidir. Filozofun kendi ilimler tas¬ 
nifine dayalı olarak kaleme aldığı eser, 
onun terminolojisinde felsefî ilimler ve¬ 
ya aklî ilimler diye geçen çok sayıda di¬ 
siplini konu edinir. Eserde mantıkla te¬ 
mellenen felsefî araştırma tabiat felsefe¬ 


si ve matematik ilimleriyle bilimsel boyut¬ 
lar kazanır, metafizikle taçlanır, peygam¬ 
berliğin ispatı meselesiyle son bulur, eş- 
Şifâ 3 , Aristo külliyatının İslâm felsefe gele¬ 
neğindeki ismiyle “et-ta'lîmü’l-ewer'in ye¬ 
niden ele alınışı olup felsefî ilimlerin öğ¬ 
retimi için kapsamlı bir kaynak şeklinde 
tasarlanmıştır. İbn Sînâ, felsefî çözümle¬ 
melerini Aristo külliyatından hareketle de¬ 
rinleştirirken tıpkı onun yaptığı gibi Tha- 
les ve Pisagor’a kadar giden felsefî fikir¬ 
lerle hesaplaştığı için eş-Şifâ 3 aynı zaman¬ 
da İbn Sînâ'nın bakışıyla yazılmış bir Grek 
felsefesi tarihi görünümündedir. Bu eleş¬ 
tirel tutumu çağının kelâmcılarına da yö¬ 
neltmiş olması eseri İslâm kelâm gelene¬ 
ği bakımından önemli kılmaktadır. Filozo¬ 
fun fizik ve matematiğin çeşitli dallarını, 
ayrıca zooloji ve botaniği sistemli biçimde 
ele alması esere bilim tarihinin bakış açı¬ 
sıyla da yaklaşmayı gerektiren özel bir hü¬ 
viyet kazandırmıştır. 

Filozofun eş-Şifâ 3 ya yazdığı genel giriş 
eserin amacı ve yöntemi hakkında fikir 
edinmek için önemli bir kaynaktır. Fizik 
bölümünün başındaki ikinci giriş de ese¬ 
rin müellif tarafından tanıtılması yönüyle 
önemlidir. Talebesi Ebû Ubeyd Abdülvâ- 
hid el-Cûzcânî’nin eş-Şifâ 3 ya yazdığı su¬ 
nuşla hocası hakkında kaleme aldığı Târî- 
hu'ş-Şeyh adlı biyografi de eserin yazılış 
süreciyle ilgili değerli bilgiler içermekte¬ 
dir. İbn Sînâ, eserini yazmaktaki maksa¬ 
dını “Eskiçağ’lara ait felsefî ilimlerde doğ¬ 
ruluğunu araştırarak tesbit ettiğimiz (mâ 
tahakkaknâhu) ilkeleri özüyle ortaya koy¬ 
mak” diye açıklamaktadır. Bu ifadedeki 
“tahakkuk” kavramı, İbn Sînâ terminolo¬ 
jisinde bilgiyi bir filozofun ya da felsefe 
akımının otoritesinden hareketle değil ay¬ 
rıntılı mantıkî analiz ve kanıtlamalarla doğ¬ 
rulamak anlamına gelmektedir (Gutas, s. 
188). Filozofa göre bu ilkeler, uzun yıllar 
boyunca ortak felsefî aklın çabaları ve ka¬ 
bulleriyle üretilmiş bir araştırma birikimi¬ 
ni ifade etmektedir. Bu amacın, eski ne¬ 
sillerin ürettiği bilgileri aktarmakla yeti- 
nilmesi veya bu birikim karşısında pasif 
bir yorumcu konumunda bulunulması de¬ 
mek olmadığını vurgulamak üzere filozof, 
söz konusu ilkeler ve onlarla ilgili ikincil 
meseleler hakkında araştırmalar yaparken 
tam bir problem bilinci içinde davrandığı¬ 
nı vurgulamaktadır. Klasik kaynaklarda yer 
alan bütün önemli birikimlerin esere alın¬ 
dığını özellikle belirten İbn Sînâ bu felsefî 
birikime kendisinin ulaştığı çok önemli hu¬ 
susları kattığını da belirtmektedir ( eş-Şifâ 1 
el-Mantık [1], s. 9-10). eş-Şifâ’ da eleştirel 
bir yöntem izleyeceğini ve sonu gelmeyen 


tartışmalara girmek istemediğini fiziğe 
yazdığı girişte tekrar vurgulayan filozo¬ 
fun kendisinden önceki şârihlerce kaleme 
alınmış kitapları şerh veya tefsir etme yo¬ 
lunu seçmeyişi de bundandır. Ancak eseri 
Meşşâîler’in felsefesinde geçerli olana ya¬ 
kın bir tertip içinde düzenleme niyeti de 
açıkça dile getirilir ( eş-Şifâ 3 et-Tabfiyyât [1], 
s. 3). 

İbn Sînâ, Aristo’nun tertibine uyarak eş- 
Şifâ’ya mantıkla başlamıştır. Mantığı fi¬ 
zik, matematik ve metafizik izler. Filozof, 
fizik ilimlerin öncüsü kabul edilen Aristo’¬ 
nun Fizika’sıyla birçok hususta paralel 
düşmediğini vurgulama ihtiyacı duyar. Ma¬ 
tematik alanında takip etmeyi düşündü¬ 
ğü yol ise konunun anlaşılıp öğrenilmesini 
kolaylaştıracak bazı ilâve, açıklama ve çö¬ 
zümlemeler yanında esas alınan metinle¬ 
rin sistematik biçimde özetlenmesidir. İbn 
Sînâ’nın bu alanda dayandığı kaynakların 
geometride Öklid’in Kitâbü'l-Üstükus- 
sât’ı, astronomide Batlamyus’un Kitâbü'l- 
Mecisü'si, aritmetikte Gerasalı Nicomac- 
hus’un Kitâbü'l-Medhal fi'l-hisâb’ı ol¬ 
duğunu yine kendisi söylemektedir. Filo¬ 
zof, matematiğin üçüncü fenni olan mü¬ 
zik hakkında yazdığı Cevâmfu c ilmi'l- 
mûsîkö adlı bölüm için kaynak adı ver¬ 
mez, fakat bu konuda giriştiği uzun ve 
zahmetli incelemelerden bahseder (eş- 
Şifâ 3 el-Mantık [i], s. 11). Gutas, eş-Şifâ 3 - 
nın bu fenninde Batlamyus'un Harmoni- 
kon’undan yararlanıldığını kaydetmekte¬ 
dir (Auicenna, s. 102). Son olarak filozof bü¬ 
tün bölümleri ve yönleriyle metafiziği ele 
almış, bu arada ahlâka ve siyasete -daha 
sonra bu konularda müstakil ve kapsamlı 
bir eser yazacağı gerekçesiyle- metafizik 
içinde temas etmiştir. Dolayısıyla bu bö¬ 
lümde amelî felsefeye sadece metafizik te¬ 
melleri itibariyle değinmiştir. İbn Sînâ’nın 
bu eserin, felsefe sanatıyla ilgili doyurucu 
bilgilerin yanı sıra başka kitaplarda kolay¬ 
ca rastlanmayacak türden özgün katkılar 
(ziyâdât) içerdiği yönündeki vurgusu dikkat 
çekicidir ( eş-Şifâ 3 el-Mantık [1], s. 11). 

Filozofun eş-Şifâ’dan sonra bu kitaba 
bir şerhten, eserdeki temel ilkelerin açım¬ 
lanması veya bir genişletme olmak üzere 
yazmayı planladığı Kitâbü'l-Levâhık ad¬ 
lı bir eserden söz etmesi, eş-Şi/d 3 nın bel¬ 
li felsefî disiplinlerle ilgili hâlâ genişletil¬ 
meyi bekleyen bir eser şeklinde tasarlan¬ 
dığını akla getirmektedir. Nitekim eş- 
Şi/â 3 nın kapsamının genişliğine rağmen 
hacminin küçük olduğunu özellikle belirt¬ 
mektedir (a.g.e., a.y.). Eserin tertibinde 
başlıklandırma sistemi “cümle, fen, ma¬ 
kale, fasıl” biçiminde düzenlenmiş olup 
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cümle terimi felsefenin dört ana dalını, fen 
ise tâli dalları ifade etmektedir. Bu cüm¬ 
leler sırasıyla mantık, fizik (tabîiyyât), ma¬ 
tematik (riyâziyyât), metafiziktir (ilâhiyyât) 
ve hepsi birlikte Kitâbü'ş-Şifâ’yı oluştu¬ 
rur (eserin genel planı için bk. Yahyâ Meh- 
devî, s. 132-169). eş-Şi/â’nın cümleleri gibi 
kapsamlı, ancak ayrıntıya girmeyen eser¬ 
lere Latinler’in “compendium" adını ver¬ 
diği hatırlanırsa eş-Şifâ’, felsefenin dört 
ana dalı hakkında yazılmış “compendium”- 
lardan müteşekkil bir “compendia” sayıla¬ 
bilir. Bu açıdan bakıldığında eser için mo¬ 
dern araştırmacıların kullandığı ansiklope¬ 
di kelimesi uygun düşmemektedir. Çün¬ 
kü modern bir ansiklopedide her bir ana 
dal ve bilim dalı arasında iç bağlantıların 
tutarlı biçimde oluşturduğu organik birlik 
gözetilmez (Gutas, s. 103). eş-Şifâ’ ise İbn 
Sînâ'nın nitelemesiyle bir “mecmû‘”dur 
(eş-Şifâ’ et-Tabfiyyât [1], s. 4), bütüncül 
bir eser hüviyetindedir. 

Cûzcânî’nin eş-Şifâ’ için yazdığı sunu¬ 
şa bakılırsa talebeleri İbn Sînâ'dan artık 
ulaşılamaz hale gelmiş eserlerini yeniden 
yazmasını istemiştir. Filozof eskiden yap¬ 
tığı gibi lafzı metin tahlilleri ve şerhiyle uğ¬ 
raşacak zamanı bulunmadığını, esasen böy¬ 
le bir şeye gönlünün de yatmadığını, eğer 
zihninde hazır olanlarla yetinilirse kendin¬ 
ce uygun gördüğü bir tertibe göre kap¬ 
samlı tek bir eser kaleme almayı tercih 
ettiğini belirtmiş ve fizik ilimlerinden baş¬ 
layarak eş-Şifâ’yı yazmaya koyulmuştur 
(eş-Şifâ’, Cûzcânî'nin girişi, s. 2). Biyogra¬ 
fisinde ise Cûzcânî’nin İbn Sînâ’dan Aris¬ 
to’nun kitaplarına şerh yazmasını iste¬ 
diği, fakat hocasının böyle bir iş için boş 
vaktinin olmadığı cevabını vererek dilerse 
felsefî ilimlerde doğru bulduklarını, muha¬ 
liflerle tartışmaya girmeksizin ve reddet¬ 
me gailesiyle uğraşmaksızın bir kitapta 
toplayabileceğini söylediği belirtilir. Bu iki 
metinde dikkat çeken ilk husus filozofun 
eş-Şifâ’ ile özgün bir eser ortaya koyma 
isteğidir. Dostu Ebû Ca’fer el-Kiyâ’ya yaz¬ 
dığı mektupta eskilerin bütün ilimlerini 
kapsayan eş-Şifâ’ adlı büyük kitapta yap¬ 
tığı çalışmayı şerh, tafsil ve tefrî’ (ilkelere 
göre ayrıntılı hale getirme) biçiminde özet¬ 
lemiştir ( el-Mübâhaşât, s. 374). Buradaki 
şerh, tafsil ve tefrî’ terimleri felsefî ilim¬ 
lerin açıklanmasına yönelik analiz yöntem¬ 
lerini ifade eder. Filozofun eserinin meta¬ 
fizik bölümünde geçen “mantık ve fizikle 
ilgili şerhimizde” ifadesi de ( eş-Şifâ 3 el-llâ- 
hiyyât [1], s. 22) böyle anlaşılmalıdır. Çün¬ 
kü İbn Sînâ, eş-Şifâ’y\ Aristo külliyatına 
daha önce yazılan şerhler dizisine eklen¬ 
miş sıradan bir halka gibi tasarlamamış- 


tır. Nitekim Gutas’a göre filozof İskende¬ 
riye şârihlerinin yazdığı türden şerh tar¬ 
zını kısmen terketmek istemiş, eş-Şifâ’- 
da kendi fikrî yaklaşımı içinde yeniden te¬ 
şekkül etmiş haliyle felsefî ilimleri ortaya 
koymuştur. Bu karar, eş-Şi/â 3 nın yanı sı¬ 
ra en-Necât ve Dânişnâme-i c Alâ’î nin 
telif tarzında da örneği görülen yeni bir 
tutumu ifade etmektedir (Gutas, s. 102). 
Cûzcânî’nin metinlerinde dikkati çeken 
ikinci husus, filozofun muhalif fikirler kar¬ 
şısında eleştirel tutumunu muhafaza et¬ 
mekle birlikte yeni eserini sonu gelmeyen 
tartışmalara boğmadan kendi felsefî doğ¬ 
rularını öne çıkarma niyetidir. Nitekim bu 
niyeti, eş-Şi/â 3 nın genel girişinde de vur¬ 
guladığı gibi “meşriki felsefe” hakkında yaz¬ 
dığı eserinde billûrlaşmıştır. Gutas (a.g.e., 
s. 109-111 ), eş-Şf/â 3 nın girişinden hare¬ 
ketle İbn Sînâ’nın Aristo ve “Meşşâî orto- 
doksi” karşısındaki tutumunu tartışmış, fi¬ 
lozofun bu girişte olsun, orada sözünü et¬ 
tiği el-Felsefetü'l-meşrikıyye’ye dair ese¬ 
rin girişinde olsun kendisini Aristocu gele¬ 
neğin bilinçli bir reformcusu şeklinde tak¬ 
dim ettiğini yazmıştır. 

Gutas, Cûzcânî’nin verdiği bilgileri eleş¬ 
tirel bir yaklaşımla değerlendirirken İbn 
Sînâ’nın eserini yazmaya Hemedan Emîri 
Şemsüddevle'nin vefatından hemen önce 
411 (1020) yılı dolaylarında başladığını söy¬ 
lemektedir. Cûzcânî’nin metinlerinden çı¬ 
kan kronolojiye göre eş-Şifâ 3 nın yazılışı 
411-418 (1020-1027) yılları arasında ger¬ 
çekleşmiş, muhtemelen müellif kırk sekiz 
yaşındayken tamamlanmıştır. Buna göre 
eserin yazılışı filozofun telif hayatının or¬ 
ta dönemine denk gelmektedir (a.g.e., s. 
104-105, 145). Sık sık yanlış biçimde eş- 
Şifâ’ nın özeti olarak nitelenen, aslında fi¬ 
lozofun eş-Şifâ’ dan önce kaleme aldığı 
bazı eserlerden derlenmiş olan Kitâbü'n- 
Necât'm yazılışı da bu sürecin son yılları¬ 
na rastlamaktadır (a.g.e., s. 112-114). Ki- 
tâbü'n-Necât'ta eş-Şifâ’ya iki yerde atıf 
yapılmaktadır (s. 83, 131) Filozof son dö¬ 
nem eserleri olan el-İşârât (I, 483) ve el- 
Mübâhaşât'ta da (s. 92) eş-Şifâ’ya gön¬ 
dermede bulunmuştur (tbn Sînâ’nın eser¬ 
lerinin kronolojisi için bk. Gutas, s. 145; 
krş. Reisman, s. 304). 

İbn Sînâ felsefesinin felsefe, kelâm ve 
tasavvuf üzerinde büyük bir etki yaptığı 
bilinmektedir. Bu etkiyi daha sonraki ne¬ 
sillere taşıyan eserler arasında eş-Şifâ’- 
nın önemli bir yeri vardır. Her ne kadar 
hakkında yazılan şerhler vasıtasıyla el- 
İşârât ve't-tenbîhât ve nisbeten küçük 
hacmi sebebiyle Kitâbü'n-Necât yaygın 
biçimde okunmuşsa da eş-Şifâ 3 , İbn Sînâ 


ile ilgili temel başvuru kaynağı olmuştur. 
Meselâ Gazzâlî’nin Tehâfütü'l-felâsife sin¬ 
de ve Şehristânî’nin Nihâyetü'l-ikdâmm- 
da özellikle âlemin hudûsu ve kıdemi prob¬ 
lemi tartışılırken çoğunlukla eş-Şifd 3 dan 
nakiller yapılmıştır. İbn Rüşd’ün Tehâfü- 
tü Tehâfüti’l-felâsife’s'mde gerek olum- 
layıcı gerekse eleştiri amaçlı nakillerde de 
aynı durum söz konusudur. Ayrıca İbn Hal- 
dûn’un Mukaddimesinin çeşitli yerlerin¬ 
de eş-Şifâ 3 dan bahsedilmektedir. Nesefî’- 
nin el- c Akâ’id' i, Teftâzânî’nin el-Makâ- 
şıd’ı, Îcî'nin el-Mevâkıfı ile bunlara yazı¬ 
lan şerh ve hâşiyeler verilen örneklere ek¬ 
lendiğinde eş-Şi/â 3 nın yaygın bir çevrede 
okunduğu tahmin edilebilir (anılan eser¬ 
lerde eş-Şı'/a’dan nakiller ve esere yapılan 
atıflar hakkında bk. eş-Şifâ 3 , İbrâhim Med- 
kûr'un mukaddimesi, s. 29-30). Bunun yanı 
sıra eş-Şifâ 3 nın çeşitli cümle veya fenleri 
için yazılan şerh, hâşiye, ta’lik ve telhisler 
de eserin etkisini yansıtır (Yahyâ Mehdevî, 
s. 172-174; ayrıca bk. Ergin, s. 93, 111-112). 
Bunlardan Sadreddin eş-Şîrâzî’nin eş-Şi- 
fâ’nın el-İlâhiyyât'ı için yazdığı ta’lîkâtla 
(Tahran 1305/1885 baskısının hâmişinde) 
Muhammed Mehdîen-Nerâki'nin Şerhu’l- 
İlâhiyyât miri Kitâbi'ş-Şifâ’ sı (nşr. Meh¬ 
dî Muhakkik, Tahran 1365/1986) özellikle 
anılmalıdır. eş-Şi/â 3 nın günümüze ulaşan 
yazma nüshalarının çokluğu da bu husus¬ 
ta fikir verir. Bazıları eserin tamamını içe¬ 
ren, bazıları riyâziyyâtı dışarıda bırakan, 
bazıları bir veya iki disiplinden ibaret çok 
sayıda yazma dünya kütüphanelerinde 
mevcut olup bunlardan elliyi aşkın nüsha 
İstanbul kütüphanelerindedir (eş-Şifâ’ yaz¬ 
malarının bir dökümü için bk. Anawati, s. 
69-78; Yahyâ Mehdevî, s. 170-172). Türki¬ 
ye'de bulunan eş-Şifâ’ yazmaları içinde Fâ¬ 
tih Sultan Mehmed’e sunulan 871 (1466- 
67) istinsah tarihli el-İlâhiyyât nüshası 
(Tire Necib Paşa Ktp., nr. NP/446 —> An¬ 
kara: Vakıflar Genel Müdürlüğü Yayınları, 
2005), Türk kültür tarihinde esere olan il¬ 
ginin anlamlı bir göstergesidir. 

eş-Şifâ 3 Latin Ortaçağı’nda genellikle 
Sufficientia, bazan da Sarıatio adıyla ta¬ 
nınmıştır. Bu karşılıkların ilki Latince’de 
"yeterlik" anlamına geldiğinden isabetsiz¬ 
dir. Sanatio ise Latince’de “iyileşme" de¬ 
mektir ve eş-Şifd 3 nın anlamına uygun¬ 
dur. Gilson, Liber Sufficientia adının bi¬ 
linçli şekilde eş-Şi/â 3 nın et-Tabfiyyât’ma 
ait Latince bir tercümenin ismi olarak da 
kullanıldığına dikkat çekmektedir. Buna 
göre İbn Sînâ’nın fizik kitabının bu adı ta¬ 
şımasının sebebi, yanlışları reddetmekle 
vakit kaybetmeksizin fizik hakkındaki doğ¬ 
ruları yeterli biçimde ortaya koyma ama- 
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cıdır (History of Christian Philosophy, s. 
192, 236). Eserin çeşitli cümle, fen, ma¬ 
kale ve fasıllarına ait kısmî Latince tercü¬ 
meleri farklı zamanlarda ve bazan yar¬ 
dımlaşarak başta Avendauth lsraelite (İbn 
Dâvûd) ve Dominicus Gundissalinus olmak 
üzere Johannes Gunsalvi, Alfredus Sares- 
halensiss, Giraldus Lumbardus, Gehard 
de Cremona ve Michael Scotus gibi kişiler 
tarafından yapılmıştır. Avrupa'nın belli baş¬ 
lı kütüphanelerinde bu tercümelere ait 
150’yi aşkın yazma nüshanın mevcut olu¬ 
şu eş-Şifâ 3 ya Ortaçağ Latin dünyasında 
verilen önemin bir göstergesidir (ayrıntı¬ 
lı bilgi için bk. Karlığa, s. 341-351). 

Avrupa’da XII. yüzyılın ikinci yarısından 
itibaren başlayan eş-Şifâ 3 tercümelerinin 
Latin Ortaçağ felsefe ve teoloji dünyasını 
etkilediği görülmektedir. İlk etkiler ise mü¬ 
tercimlerinin kendi eserlerinde görülmek¬ 
tedir. XII. yüzyılın sonlarına doğru, Liber 
de Anima adıyla eş-Şi/â 3 nın en-Nefs ve 
Liber de philosophia prima şive scienia 
divina adıyla el-İlâhiyyât fenierinden 
tercümeler yapan Dominicus Gundissali¬ 
nus, De processione müridi ve De Ani¬ 
ma adlı eserlerinde başka kaynakların ya¬ 
nı sıra İbn Sînâ’dan da yararlanmıştır. XIII. 
yüzyılın başlarında varlığı bilinen De cau- 
sis primis et secundis adlı anonim eser 
de geniş ölçüde eş-Şi/d’nın el-İlâhiyyâfm- 
dan derlenerek yazılmıştır. XIII. yüzyıldan 
itibaren Paris Üniversitesi hocalarının İbn 
Sînâ’nın eserlerine vâkıf olduğu kaydedil¬ 
mektedir. Oxford ve Cambridge’de ders 
vermiş olan Paris Üniversitesi hocaların¬ 
dan John Blund, eş-Şi/d’nın en-Neis ter¬ 
cümesindeki ana fikirleri izlediği De Ani¬ 
ma adlı eserinde filozofun adını yirmi yer¬ 
de zikretmiştir. eş-Şi/â 3 nın fiziğinden ma¬ 
denlerle ilgili bölümü De Mineralibus 
adıyla tercüme eden Sareshalli Alfredus, 
Aristo'nun Meîeorologica’sına yazdığı 
şerhte İbn Sînâ’dan “büyük filozof" diye söz 
etmiştir. Bunun gibi Auvergneli VVilliam 
da De Anima adlı eserinde enerjisinin 
çoğunu en-Nefs teki fikirlere saldırma¬ 
ya ayırmıştır. eş-Şifâ 3 nın el-İlâhiyyât’m- 
dan çeviriler içeren Liber de philosop¬ 
hia prima' nın Avrupa Ortaçağ felsefe¬ 
sinde hareket noktası teşkil ettiği belirti¬ 
lir. Özellikle iki büyük hıristiyan düşünürü 
Thomas Aquinas ve Duns Scotus’un me¬ 
tafiziklerinin şekillenmesinde bu eserin 
açık, kesin ve belirleyici etkileri olmuştur 
(Gilson, s. 236-238; Meranbon, II, 1003- 
1006; Butterworth - Kessel, s. 26-29, 44- 
45, 61-65). 

Neşirleri ve Tercümeleri. eş-Şifâ 3 nin fi¬ 
zik ve metafiziği içeren ilk baskısı Tah¬ 


ran'da yapılmıştır ( 1305). Tamamı ise uzun 
süren bir proje kapsamında yirmi iki cilt 
halinde Kahire’de neşredilmiştir (1952- 
1983). Bu neşrin on cilt halinde Tahran’- 

da (h. 1405, M. M. Âyetullah el-Uzmâ el- 
Mar'aşî en-Necefî tarafından) ve Beyrut'¬ 
ta (1992) tıpkıbasımları gerçekleştirilmiş¬ 
tir. eş-Şi/â 3 nın bazı fenleri çeşitli Batı ve 
Doğu dillerine tercüme edilmiştir. Eserin 
tamamının -Arapça neşriyle karşılıklı ola¬ 
rak- Türkçe’ye çevrilmesi projesi Muhittin 
Macit'in editörlüğünde halen devam et¬ 
mekte olup bugüne kadar dokuz fenninin 
tercümesi yayımlanmıştır (İstanbul 2004- 
2008) Anılan neşirlerle tercümelerinin dö¬ 
kümü eş-Şi/â 3 nın özgün tertibine göre 
şöyledir: A) el-Maııtık. 1. el-Medhal (nşr. 
İbrahim Medkûr - Georges C. Anawati - 
Mahmûd el-Hudayrî - Fuâd el-Ehvânî, 
Kahire 1952; T trc. Ömer Türker, Mantığa 
Giriş, Medhal [İstanbul 2006|). 2. el- 
Makülût (nşr. Georges C. Anawati - 
Mahmûd el-Hudayrî - Ahmed Fuâd el- 
Ehvânî - Saîd Zâyid, Kahire 1959). 3. el- 
c İbâre (nşr. Mahmûd el-Hudayrî, Kahire 
1970; T trc. Ömer Türker, Yorum Üzerine, 
İstanbul 2006). 4. el-Kıyâs (nşr. Mahmûd 
el-Hudayrî, Kahire 1970; İng. trc. N. She- 
haby, The Propositional Logic of Avicen- 
na. A Translation from al-Shifâ: ai-Qiyâs, 
Dordrecht, Reidel 1973). 5. el-Burhân 
(nşr. Ebü’l-Alâ el-Afîfî, Kahire 1955; el- 
Burhân min Kitâbi'ş-Şifâ 3 , nşr. Abdurrah- 
man Bedevî, 2. bs., Kahire 1966; T trc. 
Ömer Türker, İkinci Analitikler, İstanbul 
2006). 6. el-Cedel (nşr. Ahmed Fuâd el- 
Ehvânî, Kahire 1965; T trc. Ömer Türker, 
Topikler, İstanbul 2008). 7. es-Safsata 
(nşr. Ahmed Fuâd el-Ehvânî, Kahire 
1958; T trc. Ömer Türker, Sofıstik Deliller, 
İstanbul 2006). 8. el-Hatâbe (nşr. Mu- 
hammed Sâlim Sâiim, Kahire 1954). 9. 
Fennü'ş-Şfr min Kitâbi'ş-Şifâ 3 (nşr. 
Abdurrahman Bedevî \Aristotâlîs: Fen- 
nü’ş-Şi c r içinde, s. 161-1981, Kahire 1966; 
İng. trc. I. Dahiyat, Auicenna’s Commen- 
tary on the Poetics of Aristotle, Leiden 
1974). B) et-Tabfiyyât. 1. es-Semâ’ü't- 
tabî c î (nşr. Saîd Zâyid, Kahire 1983; es- 
Semâ 3 ü’t-tabfî min Kitâbi’ş-Şifâ 3 , nşr. 
Ca'fer Âlü Yâsîn, Beyrut: Dârü’l-Menâhil 
1416/1996; T trc. Muhittin Macit - Ferruh 
Özpilavcı, Fizik, I-II, İstanbul 2004-2005; 
Far. trc. M. Ferûgi, Fenn-i Sema 1 -i Tabfî, 
Tahran 1937, 1983). 2. es-Semâ 3 ve'l- 
c âlem. 3. el-Kevn ve'l-fesâd. 4. el-Efâl 
ve'l-infi c âlât (nşr. Mahmûd Kasım, Kahi¬ 
re 1969; el-Kevn ve’l-fesâd'm T trc. Mu¬ 
ammer İskenderoğlu, Oluş ve Bozuluş, 


İstanbul 2008). 5. el-Me c âdin ve'l- 
âşârü'l- c ulviyye (nşr. Abdülhalîm Mün- 
tasır - Saîd Zâyid - Abdullah İsmâil, Ka¬ 
hire 1965). 6. en-Nefs (nşr. Georges C. 
Anawati - Saîd Zâyid, Kahire 1975; Avi- 
cenna’s De Anima, Being the Psychologi- 
cal Part of Kitâb al-Shifâ, nşr. Fazlurrah- 
man, London 1959; en-Nefs min Kitâbi’ş- 
Şifâ 3 , nşr. Âyetullah Hasanzâde Âmülî, 
Kum 1996; Far. trc. A. Dânâsareşt, Kitâb-'ı 
Revanşinâsî-yi Şifâ 3 , Tahran 1929, 1985; 
Psychologie d’Ibn Sınâ [Avicenne], 
d’apres son oeuvre al-Shifâ, nşr. ve Fr. trc. 
]. Bakos, Prague 1956; Paris-Beyrut 1982 
[Fr. trc. hariç]; Rusça trc. L. Xromov, Book 
of the Soul \M. Asimou, İbn Sina, lzbran- 
niye fılosofskia proizvedeniya, Moskoıv, 
Nauka 1980 içinde, s. 383-522]) 7. en- 
Nebût (nşr. Abdülhalîm Müntasır - Saîd 
Zâyid - Abdullah İsmâil, Kahire 1965). 8. 
el-Hayevûn (nşr. Abdülhalîm Müntasır 
- Saîd Zâyid - Abdullah İsmâil, Kahire 
1970). C) er-Riyâziyyât. 1. Usulü '1- 
hendese (nşr. Abdülhamîd Sabra - Ab- 
dülhamîd Lutfî Mazhar, Kahire 1976). 2. 
el-Hisûb (nşr. Abdülhamîd Lutfî Mazhar, 
Kahire 1975). 3. Cevâmfu c ilmi'l-mû- 
sîkâ (nşr. Zekeriyyâ Yûsuf, Kahire 1956; T 
trc. Ahmet Hakkı Türabi, Mûsikî, İstanbul 

2004) . 4. c İlmü'l-hey 3 e (nşr. Muhammed 
Rızâ Medver - İmam İbrâhim Ahmed, Ka¬ 
hire 1980). D) el-İlâhiyyât (I, nşr. Geor¬ 
ges C. Anawati - Saîd Zâyid, Kahire 1960; 
II, nşr. Muhammed Yûsuf Mûsâ - Süley¬ 
man Dünyâ - Saîd Zâyid, Kahire 1960; T 
trc. Ekrem Demirli - Ömer Türker, Kitâ- 
bu’ş-Şifâ, Metafizik, I-II, İstanbul 2004- 
2005; Alm. trc. Max Horten, Die Metaph- 
ys'ık Avicennas: Das Buch der Genesung 
der Seele, Leipzig-New York 1907, Frank¬ 
furt 1961; Fr. trc. Georges C. Anawati, La 
Metaphysiçue du Shifâ’, I-II, Paris: I. Vrin 
1978, 1985; İng. trc. ve nşr. Michael Mar- 
mura, The Metaphysics of The Healing: a 
Parallel English-Arabic Text, Provo, Utah 

2005) . 

eş-Şi/â 3 nm çeşitli fen ve bahisleriyle il¬ 
gili ilk Latince neşirler 1485-1495 yılları 
arasında gerçekleştirilmiştir. Bunların için¬ 
de el-İlâhiyyûfm ilk bölümüne ait olan 
Metaphysica şive prima philosophia 
(Venedik 1495; Frankfurt 1966) özellikle 
zikredilmelidir. Daha sonra kısmî tercü¬ 
melerden oluşan metinler ilk defa toplu 
halde Avicenne perhypatetici philosop- 
hi ac medicorum tacile primi opera 
başlığıyla yayımlanmıştır (Venedik 1508). 
Bu neşrin Latince’deki İbn Sînâ araştır¬ 
macıları için önem arzeden tıpkıbasımı 
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Marie-Therese d'Alverny’nin açıklamala¬ 
rıyla birlikte Avicenna Latinus adıyla ya¬ 
pılmıştır (Frankfurt 1961 ). Anılan toplu ne¬ 
şir içinde: 1. Logica ( el-Mantık, el-Med- 
hal den, vr. 2- 1 2 V ) ; 2. Sufficientia (es-Se- 
mâ’ü’t-tab? î’den, vr. 13-36 v ); 3. De celo 
et mundo (es-Serru? ue’l- c âlem’den, vr. 37- 
42 v ) ; 4. De Anima (erı-Nefs'ten, vr. 1 -28 v ) ; 
5. De Animalibus (el-Hayevâri dan, vr. 
29-64); 6. De Intelligentiis (Liber Auicen- 
ne in primis et secundis substantiis et de 
fluxu entis. Kısaca Fiuxu entis adıyla da 
bilinen bu tercüme tbn Sînâ’nın bir ese¬ 
rine ait olmayıp filozofa nisbet edilmiştir, 
vr. 64 v -67 v ); 7. Alpharabius de intelligen- 
tiis (Fârâbî'nin Makale fi Mekânı’Vakim¬ 
dan, vr. 68-69 v ); 8. Philosophia prima (el- 
Ilâhiyyat' tan, vr. 70-109 v ) başlıklı metin¬ 
ler yer almaktadır. eş-Şi/â’nın Latince ter¬ 
cümelerinin tahkikli neşri ise toplu halde 
yine Avicenna Latinus adıyla yapılmıştır 
(nşr. Simone van Riet, Leiden 1968-1992). 
Bu diziden çıkan ve -1983 tarihli olanı ha¬ 
riç- her birine Gerard Verbeke tarafından 
giriş yazılan neşirler şunlardır: 1. Liber de 
anima seu sextus de naturalibus, l-II-lll 
(1972). 2. Liber de anima seu sextus 
de naturalibus, 1V-V ( 1968). 3. Liber de 
philosophia prima şive scienta divina, 
1-IV (1977). 4. Liber de philosophia pri¬ 
ma şive scienta divina, V-X (1980). 5. 
Liber de philosophia prima şive scien¬ 
ta divina, 1-X ( 1983). 6. Liber Tertius na- 
turalium de generatione et corruptione 
(1987). 7. Liber Quartus naturalium de 
actionibus de actionibus et passioni- 
bus qualitatum primarum ( 1989). 8. Li¬ 
ber Primus naturalium. Tractatus Pri- 
mus de causis et principiis naturalium 
(1992). Bu dizide yer almayan el- Me‘â- 
din ve'l-âşârü'Mulviyye'nın birinci ma¬ 
kalesinden seçilmiş bölümlerin Alfredus 
Sareshalensis tarafından yapılmış Latince 
tercümesi de Arapça neşri ve İngilizce çe¬ 
viriyle birlikte yayımlanmıştır (Auicennae 
de congelatione et conglutinatione lapi- 
dum, being sections ofthe Kitab al-Shifâ’, 
nşr. E. J. Holmyard - D. C. Mandeville, 
Paris 1927). 
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( İflül ) 

Kâdî Iyâz’ın 
(ö. 544/1149) 

Peygamber sevgisine 
ve Hz. Peygamber’in 
müslümanlar üzerindeki 
haklarına dair eseri. 

Tam adı eş-Şifâ bi-(fL)ta c rîfi hukuki (fi 
şerefi)’l-Muşt afa dır. Müellif kendisinden 
Resûl-i Ekrem'in yüceliğini, ona gösteril¬ 
mesi gereken saygıyı, bu saygıda kusur 
edenlerin durumunu anlatan bir kitap yaz¬ 
ması istendiği için bu çalışmayı yaptığını 
ve Resûlullah’ın müslümanlar üzerindeki 
haklarını da ortaya koyduğu eserini 53S 
(1140-41) yılında kaleme aldığını belirt¬ 
mektedir. Ayrıca eş-Şifâ'yı Resûl-i Ekrem'in 
peygamberliğini inkâr eden ve mûcizele- 
rine dil uzatanlar için yazmadığını, kitabını 
Resûlullah'ın davetini kabul edenlerin ona 
olan sevgisini arttırmak, sünnetine daha 
fazla sarılmalarını sağlamak ve imanları¬ 
nı kuvvetlendirmek amacıyla telif ettiğini 
söylemektedir (eş-Şifâ, nşr. Abduh Ali Kû- 
şek, s. 307). Dört bölümden meydana ge¬ 
len eserin birinci bölümünde Hz. Peygam- 
ber’e gerekli saygının gösterilebilmesi için 
onun maddî ve mânevî güzellikleri, Allah 
katındaki üstün yeri ve mûcizeleri ele alın¬ 
makta; ikinci bölümde ona inanıp itaat et¬ 
menin, onu bütün gönlüyle sevmenin, ken¬ 
disine salâtü selâm getirmenin gereği vur¬ 
gulanmaktadır. Kitabın asıl konusunun 
üçüncü bölümde ele alındığını, ilk iki bö¬ 
lümün buna giriş niteliği taşıdığını söyle¬ 
yen müellif burada Resûl-i Ekrem’de bu¬ 
lunabilecek ve kesinlikle bulunmayacak hu¬ 
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susları, Allah Teâlâ’nın onu günahlardan 
ve kötülüklerden koruduğu gerçeğini ve 
insan olması itibariyle yaptığı şeyleri an¬ 
latmaktadır. Dördüncü bölümde Resûlul- 
lah’a dil uzatanlara uygulanacak hüküm¬ 
ler İncelenmektedir. Her konuya âyetlerle 
ve müfessirlerin bu âyetlerle ilgili açıkla¬ 
malarıyla başlanmakta, ardından gelen ha¬ 
dislerde ilk hadis senediyle, diğerleri se- 
nedsiz olarak verilmekte ve zaman zaman 
âlimlerin meseleye dair görüşleri nakledil¬ 
mektedir. 

Kâdî İyâz çok yönlü İlmî kişiliğiyle konu¬ 
ları âyet, hadis, İslâm hukuku, dil ve ede¬ 
biyat gibi pek çok yönden işlemiş, siyer ve 
megâzi, kelâm ve tasavvuf ilimlerinin ön¬ 
de gelen âlimlerinden faydalanmıştır. Ha¬ 
diste Kütüb-i Sitte yanında İmam Mâlik, 
Ahmed b. Hanbel, Bezzâr, Taberânî, Ebû 
Süleymân el-Hattâbî, İbn Abdülber en-Ne- 
merî, Ebü’l-Velîd el-Bâcî; tefsir ilminde İbn 
Cerîr et-Taberî, Ebü’l-Leys es-Semerkan- 
dî; tasavvufta Muhammed b. Hüseyin es- 
Sülemî, Mekkî b. Ebû Tâlib; siyer ve me- 
gâzîde İbn İshak, Vâkıdî, İbn Sa'd; fıkıhta 
özellikle İmam Mâlik ile Mâliki fakihlerin- 
den İbn Habîb es-Sülemî, Sahnûn, İbn Sah- 
nûn, İbn Abdûs el-Kayrevânî, İbnü'l-Cel- 
lâb; Arap dili, edebiyatı ve kıraat ilimlerin¬ 
de Ali b. Hamza el-Kisâî, Yahyâ b. Ziyâd el- 
Ferrâ, Müberred, Sa'leb, Zeccâc, Niftâveyh, 
Muhammed b. Ahmed el-Ezherî ve Rum- 
mânî; kelâm ilminde Ebü'l-Hasan el-Eş‘a- 
rî, Bâkıllânî, İbn Fûrekve Ebû İshak el-İs- 
ferâyînî gibi otoritelerden yararlanmıştır. 
Görüşlerinden en çok faydalandığı zâhidler 
arasında Sehl et-Tüsterî, Abdülkerîm el- 
Kuşeyrî zikredilebilir. Kâdî İyâz eserinde 
âlimlerin farklı görüşlerini nakletmekle ye¬ 
tinmemekte, bu görüşler arasında tercih¬ 
ler yapmaktadır. eş-Şifa yı müelliften pek 
çok kimse rivayet etmiştir. Bunların başın¬ 
da oğlu Muhammed, talebesi İbn Zerkün 
ve eserlerinin çoğunu kendisinden nakle¬ 
den İbnü'l-Gâzî Muhammed b. Haşan el- 
Ensârî es-Sebtî; rivayeti Endülüs, Tunus, 
Mısır, Suriye ve Medine'de yayılan Ebû Ca‘- 
fer İbn Hakem el-Hassâr ile Zâhirî fakihi 
İbn Madâ bulunmaktadır. Müelliften eş- 
Şifa yı icâzet yoluyla rivayet edenler ara¬ 
sında İbn Kurkül, İbn Beşküvâl, Ebû Bekir 
İbn Ebû Cemre de yer almaktadır. 

İslâm Dünyasındaki Yeri. eş-Şifâ yazıl¬ 
dığı tarihten itibaren İslâm dünyasında bü¬ 
yük ilgi görmüş, üzerinde şerh, hâşiye, ih¬ 
tisar ve tercüme şeklinde pek çok çalışma 
yapılmış, medreselerde öğrencilere, cami¬ 
lerde halka okutulmuştur. Özellikle Kuzey 
Afrika ülkelerinde düşman tehlikesine ve 
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hastalıklara karşı okunması gelenek hali¬ 
ni almış, Muhammed b. Ca'fer el-Kettânî’- 
nin belirttiğine göre amansız hastalıklar¬ 
dan ve âfetlerden korunmak için evlerde 
eş-Şifâ bulundurulmuştur. Bu âdetin di¬ 
ğer İslâm ülkelerinde de mevcut olup me¬ 
selâ Sultan Abdülhamid'in sürgünde bu¬ 
lunduğu günlerde Çanakkale savaşların¬ 
da zafer kazanılması için eş-Şifâ okuduğu 
kaydedilmektedir (Hülagü, s. 243). Ese¬ 
rin Mağrib'de kolayca okunabilmesi için 
mushaf cüzleri gibi otuz cüz halinde ya¬ 
yımlandığı ve Cezayir’de askerlik görevini 
yapacak olanların Şahîh-i Buhârî ile eş- 
Şifâ üzerine yemin etme âdetinin günü¬ 
müzde sürdüğü belirtilmektedir (Türâbî, 
s. 327). Eser hakkında takdirkâr sözler 
söylenmiş, öncelikle müellif eser tamam¬ 
landığı zaman, şeytanın hasedinden çatla¬ 
yacağını, müminin kalbinin aydınlanıp içi¬ 
nin rahatlayacağını ve aklı olan herkesin 
Resûlullah'ın kıymetini daha iyi anlayaca¬ 
ğını kaydetmiştir (eş-Şifâ, nşr. Abduh Ali 
Kûşek, s. 51, 52). İbn Ferhûn, Kâdî İyâz’ın 
eş-Şifâ ile benzersiz bir eser meydana ge¬ 
tirdiğini, aynı görüşte olan Taşköprizâde 
de vebaya karşı eş-Şifâ okumanın faydalı 
olduğunu “meşâyihten” duyduğunu söyle¬ 
miş, eş-Şifâ şerhlerinin en güzelini kale¬ 
me alan Ali el-Kârî de bu eserin sahasın¬ 
da yazılan bütün kitapları ihtiva ettiğini 


(Şerhu’ş-Şifâ, 1,2), Kâtib Çelebi eserin son 
derece yararlı olduğunu ve İslâm dünya¬ 
sında bir benzerine rastlanmadığını belirt¬ 
miş (Keşfü’z-zunûn, 11, 1053), eş-Şifa nın 
en önemli şârihlerinden olan Şehâbeddin 
el-Hafâcî eserin aynı zamanda müellifin 
değerini ortaya koyduğunu vurgulamıştır. 
Hintli âlim Seyyid Süleyman Nedvî’nin kay¬ 
dettiğine göre Fransa'da bulunduğu sıra¬ 
da şarkiyatçı Massignon kendisine, Avru- 
palılar’a Hz. Muhammed'in üstünlüğünü 
anlatmak için eş-Şifa nın Avrupa dillerin¬ 
den birine çevrilmesinin yeterli olacağını 
söylemiştir. 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi’ndeki pek 
çok belgede kaydedildiği üzere Osmanlı 
ülkesinde Şifâ-i Şerif adıyla bilinen esere 
hem devlet hem halk tarafından büyük il¬ 
gi gösterilmiş, Şifâ-han ( Şifâ-i Şerif mukar- 
riri) adıyla müderrisler tayin edilmiş, ayrı¬ 
ca devletin ve vakıfların desteğiyle “asâ- 
kir-i şâhâne"nin ve “donanma-yı hümâ- 
yun’’un selâmeti için Ravza-i Mutahhara 
başta olmak üzere Bâb-ı Seraskerî, Bâb-ı 
Fetvâ, Fâtih Camii, Kastamonu Nasrullah 
Paşa Camii, Tarsus Nur Camii gibi pek çok 
camide Şifâ-i Şerif okunup hatimler ya¬ 
pılmıştır (BA, Y.PRK.UM, 69/14; BA, İ.İLM, 
3/1318 M-2; BA, 1.DH, 282/17747, 306/ 
19466, 376/24853, 397/26294, 428/28297, 
527/36434, 998/78872; BA, HAT, 228/12683; 


BA, A.MKT.UM, 424/88; BA, A.MKT.NZD, 
67/62, 146/98). Hatta eşkıya ile karşılaşan 
Osman Paşa'nın zafer elde etmesi için ba¬ 
zı dergâhlarda kelime-i tevhid yanında Şi¬ 
fâ-i Şerif okutulmuş, bunun Enderun'da 
da yapılmasına karar verilmiştir (BA, HAT, 
55/2543, 29 Z 1215). Eser günümüzde çe¬ 
şitli İslâm ülkelerinde ve Türkiye’deki ba¬ 
zı camilerde halka okutulmaktadır. eş-Şi¬ 
fa yi methetmek için şiirler söylenmiş, Ah- 
med b. Muhammed el-Makkarî, bunların 
bir kısmını Ezhârü'r-riyâz fi ahbâri c İyâz 
adlı eserinde bir araya getirmiştir. Bura¬ 
da, İbn Ebü’l-İsba'ın eserdeki Resûl-i Ek¬ 
rem'in nübüvvet delilleri ve sıfatlarına da¬ 
ir bilgileri 315 beyit halinde nazma çekti¬ 
ği kasidesi de anılmalıdır. 

Şifâ Hadislerinin Değerlendirilmesi. eş- 
Şifa nın ihtiva ettiği 1830 kadar rivayetin 
bir kısmı tenkit edilmiştir. Zehebî, Kâdî 
İyâz’ın en değerli çalışmasının eş-Şifâ ol¬ 
duğunu belirttikten sonra onun iyi bir mu- 
haddis olmasına rağmen eserini hadis ten¬ 
kidi konusunda bilgisiz bir kimse gibi uy¬ 
durma rivayetlerle doldurduğunu ve kita¬ 
bında bazı uzak te’villere yer verdiğini söy¬ 
lemiştir. Şemseddin es-Sehâvî, Zehebî’nin 
bu eleştirisini aşırı bulmuş, Kâdî İyâz gibi 
büyük itibar görmüş bir âlim hakkında da¬ 
ha uygun bir ifadenin kullanılması gerek¬ 
tiğini ifade etmiştir ( el-lntihâz fi hatmi’ş- 
Şifâ li-"İyâz, s. 18-19). Muhammed b. Ca'¬ 
fer el-Kettânî de Zehebî’nin eş-Şifâ hak- 
kındaki sözlerini isabetli bulmadığını kay¬ 
detmiştir. Kâdî İyâz'ın hadiste bir otorite 
sayıldığını belirten Ali el-Kârî, eş-Şifa da 
rastladığı bazı zayıf rivayetleri değerlen¬ 
dirirken Kâdî İyâz'ın bunların güvenilir bir 
senedini görmüş olabileceğini veya zayıf 
hadislerin faziletli ameller hususunda de¬ 
lil sayılabileceğini belirtmiştir (Şerhu'ş-Şi- 
fâ, li, 91-92). eş-Şifâ şârihlerinden Şem¬ 
seddin Muhammed b. Muhammed ed-De- 
lecî el-Osmânî’nin eserdeki bir hadisin kay¬ 
nağını bulamadığını bildirmesi üzerine Ali 
el-Kârî, “Bu hadisi büyük muhaddislerden 
olan Kâdî İyâz’ın rivayet etmesi yeterlidir; 
eğer hadisin bir senedi olmasaydı onu ki¬ 
tabına almazdı" demiştir ( a.g.e I, 629). 

Şerhleri. eş-Şifâ üzerine yazılan pek çok 
şerhten günümüze ulaşanların bazıları şun¬ 
lardır: 1. Abdullah b. Ahmed et-Ticânî, el- 
Vefâ fi şerhi (bi-beyâni fevâhdi)'ş-Şifâ. 
Eserin yaklaşık yarısı Tunus’ta Mektebe- 
tü câmii’z-Zeytûne’de bulunmaktadır (nr. 
1321). 2. Tâceddin el-Yemenî, el-İktifâ 5 fi 
şerhi elfâzi'ş-Şifâ (Millet Ktp., Murad Mol¬ 
la, nr. 452; Beyazıt Devlet Ktp., nr. 895; 
Köprülü Ktp., nr. 1116; ayrıca bk. Brockel- 


Kadî iyâz'ın eş-Şifâ adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., İsmihan Sultan, nr. 89) 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


135 




eş-ŞİFÂ 



; *»•» ,, ı ”• —wnr ' r» — 

<*■ * -'■ .—'.- 

Tt e, L ^*„ ^ f . ■*—wKıÜI»<-'*!<il 41 (|»...— , _ 
•Aj»jsY, ' — l* V i .**•■ -. T - 

~ tlAlUUl»'/. l/P - 1 — 1 t [ 

C -J-Cl- ;L -V— . H.AJji/i, VIU l'/; • u 1; ' t 

►•-'< -!• Ct -İL ^<1-J^-V-IUA Cf 

- ' ’-„ '■ 

w - • ■ IS-'J-*’ =/ l v± — ^Î.V 

■ ‘ ru ~ ’j- r 

I Tl Jl /t» . ( 1 .1 I... ■ N »• 


J>Â- "t 

'IJj-ıG ** Uİ*-JU— 1l l..*»'C*'5A *^1S 1 ■■ ■-“ ' . ' 1 - 

A- ‘ L-b ’,jÇ,.-,--Ur~~4 ’—r - 

,.. .AU’>».~ j ~U' 11 -^.''' : -u~-'» 

.•' ,r. * 41 » r 3 

VÖ^\VV>-»’ v J. JirL-r^- • 

/ ■ ‘ .n- * 

•*- r * <^1rO->Oy ..J'-lbV^-'^-' , 1 '“*^^-,, 

-r» UL 

- •'•'•■T ***>. V. -t ! 


// 



. - -t •_- * >1 e t -jv —'„’ j r- r'-’ vs - 

. • <•—->_•.J *-*-d -j'>•<**»< • - * •• l • ~j 

:”' -i~ •*"-■"*—••r.ys-, , .1- *'. 0 J^.-. -. V İl 

•'v' 7 ''' 'ç r •••*.'...•.- ><< t-./- • î 

■ İ-V'<$•*• ■ v--'‘ +!-'>•.r - - 7 -v e :• A 

; • -:"C •-•?•■ "■’ 'i 1 rj 1 ~ <. J _ --: 




— ‘ r i*' V oK. v « J i e 

<Â^T»*“rt- Jw*+*j — «t *,■ 


■ *-y-' »-• 


•;—- { ~v- -■ •,. ;. 

' ,■-*•■ —“> *'•’>•■•". ’ '.*• ; j c . 

■ ~..r s ' } r^- a • '"Tr^fO»» *-v- ,T • * * .^ 

.. _.. v .-■--.--v**... - .-v -••'• v. • ı ; 

' ...» • f ^ t 

'.— »A*iı. ^ J U f.. V ’ ’- . 

*•*‘Ç“*--,-aa (, *•; ;; 

. -<•-^- J^jna^ıi.,, " : 4 r 

• ' * ;• ‘ 

•. JLV -.r ^*>'j~i~tij't< > . ,V : . 

’ *^57“ **• -"r 1 *"*.. - : • '* , -^‘' c" a ^ 

• ‘ , ' ‘-* 1 — it.v»»,» . : ' t *; 

'"> ■"'rt-'f*':-**-'- -*?»-• 't * ,V i 

, ; ’ • ? ' > -»«i*. * 

_; > »yrj,/ ' *-.!•>/•A» *ş^ I 




■ 

- 

’' “ ” T ^*' - •. «J t* • 

. 1 , -j. i*— •-» '- 

-*jj-• «J-C»e- # -v.i _ . - 




Sıbt İbnü'l-Acemî'nin el-Muktefâ fi zabtı elfâzi’ş-Şifâ adlı eserinin müellif hattı nüshasının ilk iki sayfası (Köprülü Ktp., Fâzıl 
Ahmed Paşa, nr. 301) 


mann, GAL SuppL, I, 631 ). Yemeni daha 
sonra eserini Telhîşu’l-İktifâ 5 adıyla ihti¬ 
sar etmiştir (Keşfü’z-zunûn, II, 1054). 3. İbn 
Merzûk el-Hatîb, Şerhu'ş-Şifâ. Eserin beş 
ciltten oluşan bir nüshası Gotha Herzog- 
lichen Bibliothek’te kayıtlıdır [El 2 |lng.|, III, 
867). 4. Sıbt İbnü’l-Acemî, el-Muktefâ (el- 
Iktifâ’) fî (şerhi /zabtı) elfâzi'ş-Şifâ li'l- 
Kâdî c İyâz. İbnü’l-Acemî’nin 797’de (1395) 
tamamladığı eserin (Süleymaniye Ktp., Da- 
mad İbrâhim Paşa, nr. 863, vr. 312 b ) kendi 
hattıyla birer nüshası Dârü’l-kütübi’l-Mıs- 
riyye’de (nr 1301) ve Köprülü Kütüpha- 
nesi’ndedir (Fâzıl Ahmed Paşa, Yazmalar, 
nr. 797). Ayrıca muhtelif nüshaları Millet 
(Feyzullah Efendi, nr. 876), Topkapı Sarayı 
Müzesi (111. Ahmed, nr. 442), Süleymaniye 
(Kadızâde Mehmed Efendi, nr. 76; Kılıç 
Ali Paşa, nr. 194; Damad İbrâhim Paşa, 
Yazmalar, nr. 863; Murad Molla, nr. 453, 
457) ve Âtıf Efendi (nr. 472) kütüphane¬ 
lerinde kayıtlıdır. İbnü’l-Kabâkıbî, Sıbt İb¬ 
nü’l-Acemî’nin şerhini Zübdetü'l-Mukte- 
fâ fî tahrîri (halli) elfâzi'ş-Şifâ adıyla ih¬ 
tisar etmiştir (Süleymaniye Ktp., Ayasof- 
ya, nr. 586; Yazma Bağışlar, nr. 4333). S. 
Nûreddin Ali b. Muhammed b. Akbars, 
Fethu'ş-şafâ li-şerhi me c ârıî elfâzi'ş- 
Şifâ. Eserin Süleymaniye (Câruliah Efen¬ 
di, nr. 320; Lâleli, nr. 520; Reşid Efendi, 


nr. 143), Hacı Selim Ağa (nr. 185, 828) ve 
Millet (Murad Molla, nr. 455-456) kütüpha¬ 
nelerinde yazma nüshaları vardır. Murad 
Molla Kütüphanesindeki nüshanın (Mu¬ 
rad Molla, nr. 455, 456) şârihin hattıyla ol¬ 
duğu kaydedilmektedir (Brockelmann, GAL 
SuppL, I, 631 ). 6. Ebrekân diye anılan Ebû 
Abdullah Muhammed b. Haşan b. Mah- 
lûf er-Râşidî et-Tilimsânî, Gunyetü (Buğ- 
yetü) ehli'ş-şafâ fî şerhi'ş-Şifâ. Kâtib Çe¬ 
lebi şârihin aynı adı taşıyan üç şerhinden 
birincisinin iki cilt, İkincisinin bir cilt, üçün- 
cüsünün daha küçük hacimde olduğunu 
bildirmektedir ( Keşfü’z-zunûn, II, 1053). 
Brockelmann, Ebrekân’ın Garîbü'ş-Şifâ 
adlı çalışmasının bir kısmının Zâhiriyye 
Kütüphanesi’nde bulunduğunu (nr 41/17) 
zikretmektedir (GAL SuppL, I, 631 ); Şâri¬ 
hin üçüncü çalışması muhtemelen bu eser¬ 
dir. 7. Şümünnî, M üzîlü'l-hafâ c arı Çala) 
elfâzi'ş-Şifâ. eş-Şi/a nın oldukça muhta¬ 
sar bir hâşiyesidir (İstanbul 1264; eş-Şifâ’- 
nın kenarında, I-II, Beyrut 1399/1979, 1409/ 
1988; nşr. Abdüsselâm Muhammed Emîn, 
Beyrut 2000). Sehâvî, Şümünnî’nin bu ese¬ 
ri Sıbt İbnü’l-Acemî’nin ei-Mukîe/â’sından 
kısaltarak yazdığını belirtmektedir ( ed- 
Dav’ü’l-lâmF, II, 175). 8. Abdullah b. Ah¬ 
med b. Saîd ez-Zemmûrî, îzâhu’l-lebs 
ve’l-hafâ ‘an elfâzi’ş-Şifâ\ Ahmed Bâ- 


bâ et-Tinbüktî eserin müellif hattıyla olan 
nüshasını gördüğünü söylemekte, yazma 
nüshasının Fas’taki Süs şehrinde Edûz kö¬ 
yündeki medresenin kütüphanesinde bu¬ 
lunduğu kaydedilmektedir (Ziriklî, IV, 68). 
9. Ebû Abdullah Muhammed b. Ali el-Ha- 
senî et-Tilimsânî, el-Menhelü'l-aşfâ fî 
şerhi mâ temessü'l-hâcetü ileyhi min 
elfâzi'ş-Şifâ. Kâtib Çelebi’nin eş-Şifâ şerh¬ 
lerinin en güzellerinden biri diye nitelediği 
bu iki ciltlik eseri (Keşfü’z-zunûn, II, 1053) 
Tilimsânî 917’de (1511) tamamlamıştır. 
Eserin Süleymaniye (Fâtih, nr. 838; Pertev 
Paşa, nr. 97; Murad Molla, nr. 451) ve Be¬ 
yazıt Devlet (Veliyyüddin Efendi, nr. 673) 
kütüphaneleriyle Mektebetü’l-Ezher’de (nr. 
499, hâs), iki ciltten oluşan bir başka nüs¬ 
hası Rabat’tadır (el-Mektebetü’l-âmme, nr. 
340 K, 1316). 10. Şemseddin Muhammed 
b. Muhammed ed-Delecî el-Osmânî, el-Iş- 
tıfâ li-beyâni me‘âni'ş-Şifâ. Beyazıt Dev¬ 
let (Merzifonlu Kara Mustafa Paşa, nr. 117; 
Veliyyüddin Efendi, nr. 674), Âtıf Efendi 
(nr. 493), Kayseri Râşid Efendi (nr. 170) 
kütüphaneleriyle Rabat’ta el-Hizânetü’l- 
âmme’de (nr. 1448 d. Mağrib hattıyla) nüs¬ 
haları bulunmaktadır (ayrıca bk. Brockel¬ 
mann, GAL SuppL, I, 631). 11. Ali el-Kârî, 
Şerhu'ş-Şifâ fî hukûki'l-Muştafâ (Refu’l- 
hafâ ‘an zâti’ş-Şifâ). Şârih eserini Sıbt İb- 
nü’l-Acemî’nin el-Muktefâ, Delecî’nin el- 
Iştıfâ, Muhammed b. Ali et-Ti!imsânî’nin 
el-Menhelü'l-aşfâ, Yemenî’nin el-İkti- 
fâ’sı gibi şerhlerden faydalanarak 1011’- 
de (1602) Mekke’de tamamlamış, yarar¬ 
landığı kaynakları yer yer tenkit etmiştir. 
Eserin pek çok baskısı vardır (İstanbul'da, 
her biri iki cilt olarak 1264, 1285, 1290, 
1299, 1307, 1308, 1309, 1312, 1316, 1319; 
Bulak 1257 taşbaskısi; I-IV, Kahire 1325- 
1327, Hafâcî’nin Nesimü’r-riyâz’ı ile bir¬ 
likte; I-V, nşr. Haseneyn Muhammed Mah- 
lûf, Kahire 1398/1977). 12. Ömer b. Ab- 
dülvehhâb el-Urzî el-Halebî, Fethu'l-ğaf- 
fâr bimâ ekrema'llâhu bihî nebiyye- 
hü’l-muhtâr. Üç ciltlik bir nüshası Süley¬ 
maniye Kütüphanesi’nde mevcuttur ( Per¬ 
tev Paşa, nr. 99). 13. Şehâbeddin el-Hafâ- 
cî, Nesîmü'r-riyâz fî şerhi Şifâ’i'l-Ködî 
‘İyâz. eş-Şifa nın bazı şerhlerinin okuyu¬ 
cuyu bıktıracak kadar uzun ve yanlış bil¬ 
gilerle dolu olduğunu söyleyen şârih, ese¬ 
re ait şerhlerin en güzellerinden biri sayı¬ 
lan bu çalışmasını 1058’de (1648) tamam¬ 
lamıştır. Kitap Bulak’ta (1257, Ali el-Kârî 
şerhiyle birlikte), İstanbul’da (1267, 1314, 
1317), Kahire’de (1312-1317, 1325, 1327 |Ali 
el-Kârî’nin Şerhu’ş-ŞifSsı ile birliktel), Bey¬ 
rut’ta (1326, ofset) dört cilt ve Muhammed 
Abdülkâdir Atâ tarafından altı cilt halinde 
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Seyyid Muhammed Lübbî'nin Tercemetü’ş-Şifâ fi şemaili sahibi’l-ıstıfâ adlı eserinin ilk iki sayfası (Tire İlçe Halk Ktp., Ne¬ 
cip Paşa, nr. 126) 


(Beyrut 1421/2001) neşredilmiştir. İsmâil b. 
Abdullah el-Üsküdârî Nesîmü'r-riyâz\ ih¬ 
tisar etmiştir (Ziriklî, 1, 318). 14. Ebüi-Ha- 
san Ali b. Ahmed el-Fâsî el-Hureyşî, Fet- 
hu'l-feyyâz fî şerhi'ş-Şifâ li'l-Kâdî c İyâz. 
İki cilt olduğu belirtilen eserin bir nüsha¬ 
sı Rabat Hizânetü’l-âmme’de bulunmak¬ 
ta (I. nr. 1701 i, II. nr. 13334 d), bir başka 
nüshasının el-Hizânetü’l-Kettâniyye’de 
olduğu kaydedilmektedir (Tihâmî Râcî el- 
Hâşimî, s. 134). 15. İdvî, ei-Mededü'/-fey¬ 
yaz bi-nûri'ş-Şifâ li'l-Kâdî c İyâz (l-II, Ka¬ 
hire 1276, 1286 |Ahmed b. Hüseyin er-Rem- 
lî’nin eş-Şifâ haşiyesiyle birlikte taşbaskı- 
sı olarak]). İdvî, eş-Şifa nın nüsha farkla¬ 
rını tesbit edip garîb kelimelerini açıkla¬ 
dığı bu çalışmasına bir girişle başlamış, 
girişte Kâdî İyâz ile eş-Şifa yı kısaca tanı¬ 
tıp eserin mukaddimesinde geçen nâdir 
kelimeleri şerhetmiştir. 16. Ebû İshak İbrâ- 
him b. Muhammed et-Tâdiiî, Şerhu'ş-Şi- 
fâ. Bir nüshası Rabat’ta bulunmaktadır 
(Hizânetü'l-âmme, nr. 2199;)). 

Muhtasarlan. eş-Şi/a nın belli başlı muh¬ 
tasarları arasında şunlar zikredilebilir: 1. 
İbnü’l-Bârizî, Tevşîku c ura'l-îmân fî taf- 
zîli (feza’ili) habîbi'r-rahmân (Beyazıt 
Devlet Ktp., Bayezid, nr. 834; Hacı Selim 
Ağa Ktp., Aziz Mahmud Hüdâyî, nr. 1050; 
Diyarbakır İl Halk Ktp., nr. 2046; Akseki İl¬ 


çe Halk Ktp., nr. 173). Eser, İbn Karâ Şe- 
hâbeddin Ahmed b. Ömer el-Hârizmî ta¬ 
rafından Nuhbetü'n-nuhab el-mûşıl ilâ 
a c le'r-rüteb adıyla ihtisar edilmiş olup bu 
muhtasarın bir nüshası Dârü’l-kütübi’z- 
Zâhiriyye'dedir (Sîre, nr. 37). 2. Muham¬ 
med b. Haşan Muhammed el-Mâleki, Lü- 
bâbü'ş-Şifâ. Bir nüshası Tlınus’ta Câmiu’z- 
Zeytûne'de (II, 267) kayıtlıdır (Brockelmann, 
GAL Suppi, I, 632). 3. Bennânî, Lafzu ni- 
dâ’i'l-hiyâz min ezhâri nesimi'r-riyâz 
İî şerhi'ş-Şifâ li’l-Kâdî ‘/yaz. Eser üze¬ 
rine bir şerhi de bulunduğu anlaşılan Ben- 
nânfnin (Abdülhay el-Kettânî, II, 224) muh¬ 
tasarının iki nüshası Rabat el-Hizânetüi- 
âmme’dedir (nr. 1456K, Mağrib yazısıyla 
olan bu nüshanın baş tarafı eksiktir; nr. 
1400K). 4. Abdullah b. Ali es-Süveydân, 
Hüsnü'1-vefâ bi't-tenbîhi c alâ ba c zı hu- 
küki'l-Muştafâ. Türâbî eserin Mektebe- 
tü'l-Ezher’de bir nüshasının bulunduğunu 
kaydetmektedir (el-Kâd.Vlyâz, s. 326). 5. 
Ebü’l-Berekât Mustafa b. Muhammed b. 
Rahmetullah el-Eyyûbî. eş-Şi/a ya yaptığı 
şerh kadar muhtasarının da mükemmel 
olduğu belirtilmektedir (Abdülhay el-Ket¬ 
tânî, i, 424). 6. Ahmed b. Muhammed es- 
Selâvî, İthâfu ehli'ş-şıdk. eş-Şifâ 'nın hem 
muhtasarı hem şerhi mahiyetindedir (Ya- 
le University Library, Landberg Collection, 


nr. 9). eş-Şifâ üzerinde yapılan ihtisar ça¬ 
lışmaları arasında İbnü’l-Haydırî’nin eş- 
Şafâ bi-tahrîri'ş-Şifas\ da zikredilebilir. 
Oflu Hacı Mehmed Emin Efendi Şifâ’ü'l- 
mü’minîn adlı çalışmasında eserin muh¬ 
tevası hakkında bilgi vermiş, hemen her 
konu başlığından söz ederek eseri özetle¬ 
miş, bu özet seksen yedi sayfa halinde ba¬ 
sılmıştır (İstanbul 1304). 

eş-Şi/a'daki hadisleri tahrîc etmek üze¬ 
re eserler kaleme alındığı ve İbn Kutlubo- 
ğa’nın bu konuda bir çalışması olduğu zik¬ 
redilmekteyse de bu eserlerden günümü¬ 
ze ulaşan sadece Süyûtî'nin Menâhilü'ş- 
şafâ fî tahrîci ehâdîşi'ş-Şifasıdır. Süyû- 
tî eserinde, eş-Şifa daki 1362 hadisin kay¬ 
naklarını hâfızasma dayanıp tesbit etme¬ 
ye çalıştığı için hadislerin hangi kitaplarda 
geçtiğini belirtmekle yetinmiştir (Kahire, 
ts., taşbaski; Hindistan 1275/1858, taşbas- 
kı). Semîr Kâdî, Menâhilü'ş-şafâ'yt hadis¬ 
lerin geçtiği yerleri belirleyerek yeniden 
yayımlamıştır (Beyrut 1409/1988). Menâ- 
hilü'ş-şafayı tamamlamak için Ebü'l-Alâ 
İdrîs b. Muhammed el-Irâki el-Fâsî'nin bir 
eser yazdığı kaydedilmektedir (a.g.e., II, 
818). eş-Şifâ hadislerinin ricâlini tesbit 
amacıyla yapılan çalışmalardan Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed Kuveysim b. Ali et- 
Tûnisî’nin Simtü'l-le’âl fî tahrifi mâ bi'ş- 
Şifâ mine’r-ricârmm günümüze kadar 
geldiği bilinmektedir. eş-Şifa da adları ge¬ 
çen kişilerin biyografilerine de yer verilen 
eserin on ciltten meydana geldiği, müelli¬ 
fin kitabını on dört yılda kaleme aldığı be¬ 
lirtilmektedir. Simtü'l-le’âl'm I. cildi Ra¬ 
bat el-Hizânetü’l-âmme'de bulunmakta 
(nr. 1376K, burada adı Simtü’l-le’âl fibeyâ- 
ni me’ştemele c aleyhi Kitâbü’ş-Şifa mine’r- 
ricâl diye kaydedilmekte), diğer ciltlerinin 
de orada olabileceği söylenmektedir (Tihâ¬ 
mî Râcî el-Hâşimî, s. 131). Ziriklî eserin 
bir nüshasının Tunus Ahmediyye Kütüp- 
hanesi’nde yer aldığını zikretmektedir (el- 
A c lâm, VII, 1 1). Şemseddin es-Sehâvî, Tak- 
fîşu me’ştemele C aleyhi'ş-Şifâ mine'r- 
ricâl adlı bir eser yazdığını bildirmektedir 
(ed-Pau’ü’l-lâmi^'VUl, 17). 

Daha çok IX. (XV.) yüzyıldan itibaren ha¬ 
dis, siyer, fıkıh gibi ilimlere dair eserleri ta¬ 
lebelerine okutan bazı âlimler, bu eserler 
için yapılan hatim merasimlerinde okun¬ 
mak üzere risâleler kaleme almışlardır. eş- 
Şi/a nm hatim merasimi için yazılan eser¬ 
ler arasında İbn Nâsırüddin'in Meclis fî 
hatmi'ş-Şifâ (nşr. Abdüllatîf b. Muham¬ 
med el-Cîlânî, Beyrut 1424/2003), Şemsed¬ 
din es-Sehâvî’nin el-İntihâz fî hatmi'ş- 
Şifâ lHİyâz (nşr. Abdüllatîf b. Muhammed 
el-Cîlânî, Beyrut 1422/2001 ) ve er-Riyâz 
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fî hatmi'ş-Şifâ ii-'/yâz (Medine Ârif Hik¬ 
met Ktp., Mecmûa, nr. 308), Şemseddin 
İbn Tolun’un Göy etü'l-vefâ fîhatmi'ş-Şi- 
fâ (Keşfü'z-zunûn, II, 1194) adlı çalışmala¬ 
rı zikredilebilir. Murat Gökalp, Kadı Iyâz 
ve eş-Şifâ Adlı Eserinde Peygamber 
Tasavvuru adıyla bir doktora tezi yap¬ 
mıştır (2005, AÜ Sosyal Bilimler Enstitü¬ 
sü). Hülya Çakıl Kâdî İyaz'a Göre Pey¬ 
gamberin Dindeki Konumu adlı bir 
yüksek lisans tezi hazırlamıştır (1998, MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü), 

Türkçe Tercümeleri. 1. Hanîf İbrâhim 
Efendi, Hulâsatü'l-vefâ fi şerhi'ş-Şifâ. 
Mütercim çalışmasında büyük ölçüde Ali 
el-Kârî’nin şerhinden faydalanarak eş-Şi¬ 
fa yı tefsiri mahiyette tercüme etmiştir 
(Bulak 1257; I-Il, İstanbul 1314-1317). 2. 
Bursalı Abdurrahman Darîr, Tercüme-i 
Şifâ-i Şerif. Abdurrahman Darîr’in muh¬ 
tasar bir şekilde tercüme ettiğini söylediği 
eserin (vr. l b ) bir nüshası Kütahya Vahîd 
Paşa Kütüphanesi'ndedir (nr. 1245). 3. Şey¬ 
hülislâm Ebûishakzâde İshak Efendi, el- 
İstişfâ fî tercemeti'ş-Şifâ. 1140’ta ( 1727) 
Türkçe’ye çevrildiği ve Arapça metni yer 
almadığı halde otuz cüz hacminde olduğu 
belirtilen eserin (Hanîfzâde, s. 550) bazı 
nüshaları Topkapı Sarayı Müzesi (Emanet 
Hâzinesi, nr. 656) ve Süleymaniye (Lâleli, 
nr. 397) kütüphaneleriyle İstanbul Arkeo¬ 
loji Müzesi Kütüphanesi’nde (nr. 93) kayıt¬ 
lıdır (ayrıca bk. DİA, XXII, 531). 4. Müder¬ 
ris Seyyid Muhammed Lübbî, Terceme- 
tü'ş-Şifâ fî şemaili sâhibi'l-ıstıfâ. 1161 
(1748) yılında Dârüssaâde Ağası Maktul 
Beşir Ağa adına tercüme edilmiş olup (Ha¬ 
nîfzâde, s. 550) bir nüshası Tire İlçe Halk 
Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (Necip Paşa, 
nr 126). 5. Tâlib Hocazâde İshak Necib 
Karsî, Tercüme-i Şifâ-i Şerif. Yazma nüs¬ 
halarından biri Süleymaniye Kütüphane- 
si'nde (Pertev Paşa, nr. 59, 60), diğeri Millî 
Kütüphane'dedir (nr 4900) 6. Köprülülü 
Ali Rıza Doksenyedi, Açıklamalı Şifâi Şe¬ 
rif Tercemesi. Mütercim eserin birinci 
bölümünün yaklaşık yarısını her biri 150- 
170 sayfadan oluşan dört kitap halinde ya¬ 
yımlamış (Eskişehir, İstanbul 1946-1949), 
dipnotlarda bazı terimleri açıklamış, bazı 
olaylar hakkında bilgi vermiş, yer yer ken¬ 
di şiirlerini de eklemiştir. Tercümesinin ön¬ 
sözünde eş-Şifa yı on kitapta tamamla¬ 
yacağını söyleyen mütercimin çalışmasını 
bitiremediği anlaşılmaktadır. eş-Şifa yı Na- 
im Erdoğan, Hüseyin S. Erdoğan (İstanbul 
1977) ve Suat Cebeci de (Ankara 1992) 
Türkçe'ye çevirmiştir. Âişe Abdurrahman 
(Aisha Abdarrahman) Bevvley eş-Şifayı Mu- 
hammad Messenger of Allah (Ash-Shi- 
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fa ofQadi iyad) adıyla İngilizce'ye tercü¬ 
me etmiştir (Grenada, Spain 1991). 

eş-Şifa bilindiği kadarıyla İstanbul'da 
1264 (1848) ve 1290’da ( 1873) (I-II, Yûsuf 
b. Muhammed Ebü’s-Suûd’un tashihiyle) 
taşbaskı olarak neşredilmiştir. Eserin yi¬ 
ne İstanbul’da (I-II, 1295) Mustafa Râ- 
kım'ın hattıyla harekeli olarak Muharrem 
Efendi Matbaası’nda basıldığı belirtilen 
nüshasının, hayatında beş adet eş-Şifâ 
yazdığı belirtilen [DİA, II, 117) Ahmed Râ- 
kım Efendi’ye ait olabileceği akla gelmek¬ 
tedir. Eser ayrıca Kahire’de (1276 |İdvî'nin 
tashihiyle], 1295, 1312, 1322, 1329, 1369/ 
1950), Bombay’da (1276), Caunpûr'da 
(1877), Fas’ta (I-II, 1305, 1313) yayımlan¬ 
mıştır. eş-Şi/a nın İlmî neşirleri arasında 
Muhammed Karaali v.dğr. (I-II, Dımaşk 
1392/1972-1973, 1398/1978), Ali Muham¬ 
med el-Bicâvî (I-II, Kahire 1397/1977; Bey¬ 
rut 1984) ve Abduh Ali Kûşek’in (Beyrut- 
Dımaşk 1420/2000) çalışmaları zikredile¬ 
bilir. 
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ŞİFÂ bint ABDULLAH 

( 4İlfj»£ CAı, -L-.JI ) 

Ümmü Süleyman eş-Şifâ’ (Leylâ) 
bint Abdillâh b. Abdişems 
el-Adeviyye el-Kureşiyye 
(ö. 20/641 civan) 

Kadın sahâbî. 

Mekke’de doğdu. Kureyş’in Adîoğulları 
kolundan olup Hz. Ömer’le akrabalığı var¬ 
dır. Asıl ismi Leylâ iken hastaları tedavi ko¬ 
nusundaki bilgisi ve bu alanda yaptığı hiz¬ 
metler sebebiyle Şifâ diye tanındı. Câhiliye 
devrinde de iyilik severliği ve güzel ahlâkıy¬ 
la bilinen Şifâ, İslâm'ın ilk yıllarında müslü- 
man oldu. İlk iman edenlerle birlikte müş¬ 
riklerin eziyetlerine katlandı. Mekke döne¬ 
minde önce Ebû Hasme b. Huzeyfe, da¬ 
ha sonra onun kardeşi Merzûk ile evlen¬ 
di. Ebû Hasme ile evliliğinden Süleyman, 
Merzûk’tan Ebû Hakîm künyesiyle bilinen 
bir oğlu doğdu. Ayrıca bir de kızı olmuş¬ 
tur. Medine’ye ilk hicret edenler arasında 
yer alan Şifâ, oğlu Süleyman ile birlikte Hz. 
Peygamber’in kendisine tahsis ettiği bir 
eve yerleşti. Okuma yazma bilen az sayıda¬ 
ki kadınlardan biri olduğu için özellikle ka¬ 
dınlara yönelik eğitim faaliyetleri yürüt¬ 
tü. Resûl-i Ekrem’in hanımı Hafsa'ya da 
okuma yazma öğretti. Şifâ, Câhiliye dev¬ 
rinde “nemle” denen bir cilt hastalığını ruk- 
ye yoluyla (dua okuyarak) tedavi ederdi. İs¬ 
lâmiyet gelince bu tedavi yöntemini bırak¬ 
tı. Ancak hastaların ısrarı üzerine duasını 
Resûlullah'a okuduğu, Resûlullah’ın da ona 
şirke götüren bir söz ve davranış içerme¬ 
diği sürece rukye yapmakta bir sakınca 
bulunmadığını belirttiği, hatta eşi Hafsa'¬ 
ya bu tedavi yöntemini de öğretmesini tav¬ 
siye ettiği rivayet edilir (Taberânî, XXIV, 
316). Şifâ, Hafsa’nın hem öğretmeni olma¬ 
sı hem de aralarında akrabalık bağı bulun¬ 
ması sebebiyle onun yanma sıkça uğrar, 
Resûl-i Ekrem'in diğer hanımlarını da zi¬ 
yaret ederdi. Resûlullah da Şifâ’yı ve aile¬ 
sini zaman zaman görmeye gider, hatta 
onların evinde istirahat edip kaylûle ya¬ 
pardı. Şifâ, Hz. Peygamber evlerine geldi¬ 
ğinde istirahat etmesi için bir yatakla bir 
çarşaf hazırlayıp ona tahsis etmişti. Ken¬ 
disinden sonra gelen aile fertleri bu yata¬ 
ğı saklamış, Emevîler döneminde Mervân 
b. Hakem yatağı Şifâ’nın torunlarından sa¬ 
tın almıştır. 

Hz. Ebû Bekir ve Ömer hilâfetleri dö¬ 
neminde Şifâ’ya değer verirdi; Hz. Ömer 
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onu evinde ziyaret eder, kendisiyle istişa¬ 
rede bulunur ve ona birtakım görevler tek¬ 
lif ederdi. Hatta oğlu Süleyman’ın sabah 
namazında cemaate devam etmediğini gö¬ 
rünce Şifâ’nın evine gitmiş ve bunun se¬ 
bebini sormuştu ( el-Muuatta\ “Şalâtü’l-ce- 
mâ c a”, 7). Daha sonra Şifâ’nın da cemaate 
devam konusu üzerinde durduğu, bir ma¬ 
zereti sebebiyle cemaate katılamayan da¬ 
madı Şürahbîl b. Hasene’yi azarladığı zik¬ 
redilmiştir (İbn Hacer, el-Işâbe, VII, 729). 
Bir defasında Şifâ yolda ağır ağır yürüyüp 
yavaş sesle konuşan adamların kim oldu¬ 
ğunu sormuş, onların zühd sahibi kimse¬ 
ler olduğunu öğrenince, kendisi de âbid ve 
zâhid olan Ömer’in sesini duyuracak şe¬ 
kilde konuştuğunu ve hızlı hızlı yürüdüğü¬ 
nü hatırlatarak onları uyarmıştı (İbn Sa'd, 
III, 290). Şifâ’nın Hz. Ömer (bir rivayete gö¬ 
re Resûl-i Ekrem) tarafından kadınların de¬ 
vam ettiği Medine pazarına esnafı denet¬ 
lemekle görevlendirildiği nakledilir (Ket- 
tânî, I, 195,449). Onun "emîrü’l-mü’minîn’’ 
unvanının Hz. Ömer için ilk defa nasıl kul¬ 
lanıldığını rivayet etmesi (Taberânî, I, 64) 
devlet işlerine de ilgi duyduğunu göster¬ 
mektedir. Akıllı, bilgili, görgü sahibi ve be¬ 
cerikli bir hanım olan Şifâ, Hz. Ömer’in hilâ¬ 
feti döneminde Medine’de vefat etti. Kay¬ 
naklarda Hafsa’ya yazıyı ve rukyeyi öğret¬ 
mekle görevlendirilmesi, en faziletli amel¬ 
ler, yağmur duası, haccın fazileti, cemaat¬ 
le namazın önemi ve kadınların mescidde 
cemaatle namaza katılmaları gibi konu¬ 
larda Şifâ bint Abdullah'tan nakledilen on 
iki rivayet yer almaktadır (İbn Hazm, s. 
149). Resûl-i Ekrem'e ve Hz. Ömer’e da¬ 
yanan bu rivayetler oğlu Süleyman b. Ebû 
Hasme, torunları Ebû Bekir ile Osman b. 
Süleyman, Hafsa, Ebû Seleme b. Abdur- 
rahman ve hizmetçisi Ebû İshak tarafın¬ 
dan nakledilmiştir. 
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İmâmü' 1-Haremeyn el-Cüveynî' nin 
(ö. 478/1085) 

Tevrat ve Incil'in 
tahrifine dair risâlesi. 

Tam adi Şifâ’ü'l-ğalîl fî beyânı mâ va- 
ka c a fi't-Tevrât ve'l-İncîl mine't-tebdîl 
şeklinde yazma nüshaların başında mü¬ 
ellifin ismiyle birlikte kaydedilmiş (Sü- 
leymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2246, vr. 55 a ; 
nr. 2247/2), sonunda ise müstensihe ait 
bir kısaltma olduğu tahmin edilen Şi/â’ü'i- 
ğalîl fî beyâni vukü c i't-tebdîl ismi ya¬ 
zılmıştır (nr. 2246, vr. 71/ nr. 2247, vr. 107 a ). 
Müellif kitabın adını doğrudan zikretme- 
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Şifâ’ü’l-ğalîl 
fi beyâni 
mâ vakaca 
fi’t-Tevrât 
ve’l-İncîl'\r\ 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 2247/2) 


mişse de metinde “şifâ 3 li’l-ğalîl” terkibi yer 
almaktadır (s. 7, 41) Brockelmann, nüsha¬ 
ların bulunduğu mecmuaların kapak say¬ 
fasındaki kayıtlar sebebiyle eseri Gazzâ- 
lî’nin zaten kendisine nisbeti tartışmalı 
olan er-Reddü'l-cemîT\ zannetmiş (GAL 
Suppi, I, 747), sonraki kayıtlarında ise 
doğrusunu yazmıştır (a.g.e., I, 673). Cü- 
veynî ve eserlerinden bahseden kaynak¬ 
larda kitabın adına rastlanmamaktadır. 
Büyük Selçuklu Veziri Amîdülmülk el-Kün- 
dürî’nin Eş’arîliğe karşı baskıcı tutumu yü¬ 
zünden Nîşâbur’u terkederek (445/1053) 
bir süre Bağdat’ta ikamet eden Cüveynî’- 
nin, bölgenin ileri gelen âlimleriyle İlmî soh¬ 
betlerde bulunmasının yanı sıra orada ya¬ 
şayan yahudi ve hıristiyan din adamları ile 
İslâm âlimleri arasındaki tartışmalara da 
ilgi duyduğu ve bu eseri muhtemelen o 
dönemde kaleme aldığı belirtilmektedir 
(Allard, s. 10-11; Gaudel, I, 120). 

Risâlenin muhtevasını bir mukaddime¬ 
den sonra iki bölüm halinde ele almak 
mümkündür. Mukaddimede Tevrat ve İn¬ 
cil metinlerinin tahrifi (tebdil) meselesi, her 
iki metinde Hz. Peygamber’den bahsedil¬ 
diği Kur’ân-ı Kerîm’de açıkça bildirilmesi¬ 
ne rağmen (el-A'râf 7/157; es-Saf 61/6) ya¬ 
hudi ve hıristiyanların bunu inkâr ettikle¬ 
ri, ayrıca onların birbirlerini kutsal metin¬ 
lerini tahrif etmekle suçladıkları halde İs¬ 
lâm âlimlerince ileri sürülen tahrif olayını 
kabul etmedikleri belirtilmektedir. Hz. Mu- 
hammed’in nübüvvetinin önceki kutsal 
metinlerde müjdelenmesi ve Kitâb-ı Mu- 
kaddes'in tahrifi meselesine Cüveynî sade¬ 
ce değinmekle yetinmiş, Kitâb-ı Mukad¬ 
desin tahrifini metnin kayda geçirilmesi 
tarihi ve muhtevasıyla ilgili olarak yaptığı 
mukayeselerle ispat etmeye çalışmıştır. 
Cüveynî eserin birinci bölümünde, Bâbil 
Kralı Buhtunnasr (Nebukadnezzar) tarafın¬ 
dan Süleyman Mâbedi’nin yıkılıp İsrâiloğul- 
ları'ndan çoğunluğu âlim olan Yehuda hal¬ 
kının Bâbil’e sürgün edilmesi döneminde 
(m.ö. 586-538) ellerindeki kutsal metinle¬ 
rin kaybolduğunu ve sürgünden sonra Tev¬ 
rat'ın yazıcı Ezra tarafından yeniden ya¬ 
zıldığını belirtir. Ayrıca hıristiyanların, el¬ 
lerindeki Tevrat metinlerinin îsâ Mesih’in 
gelişini müjdelediği, fakat yahudilerin bu¬ 
nu inkâr etmek için kendi metinlerini de¬ 
ğiştirdikleri şeklindeki iddialarını kayde¬ 
der. Ardından yahudilerin. Mesih’in gelişi¬ 
ne dair haberleri Hz. îsâ’nın yaşadığı za¬ 
man olan insanlığın yedinci dönemine denk 
gelecek şekilde hıristiyanlar tarafından Tev¬ 
rat metinlerine eklendiği yönündeki iddi¬ 
alarını zikreder ve her iki tarafın birbirini 
tahrifle suçlamasının kendi tezini doğru- 
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ladığına dikkat çeker. Cüveynî’nin üzerin¬ 
de durduğu diğer bir husus, yahudi (İbrâ- 
nîce metin) ve hıristiyanların (Grekçe Yet¬ 
mişler tercümesi) ellerinde bulunan me¬ 
tinler arasında özellikle Tekvîn kitabında 
yer alan (5/3-32; 11/10-26), Hz. Âdem’in 
çocuklarından Patriyarklar’a kadarki dö¬ 
nemde yaşayan önemli şahsiyetlerin soy 
kütükleri ve yaşlarıyla ilgili çelişik bilgiler¬ 
dir. Cüveynî, Sâmirîler’in Tevrat metninde 
de farklılıkların bulunduğunu ifade eder. 

Eserin ikinci bölümünde İncil’in tahrifi 
meselesini ele alan Cüveynî, İncil yazarla¬ 
rının, metinlerini Hz. îsâ’nm göğe yüksel¬ 
tilmesinden sonra farklı zamanlarda ka¬ 
leme aldıklarını bizzat kendilerinin ifade 
ettiklerini belirttikten sonra onların nak¬ 
lettikleri bilgileri koruma hususunda has¬ 
sas davranmamaları yüzünden zamanla 
başka değişikliklerin de meydana geldiği¬ 
ni kaydeder. İnciller arasındaki farklılık ve 
çelişkiler üzerinde durarak Hz. îsâ’nın soy 
kütüğünün İnciller’de hatalı ve birbirin¬ 
den farklı biçimde yazıldığını söyler (Mat¬ 
ta, 1/1-17; Luka, 3/23-38). Rûhulkudüs’ün 
ilhamıyla kaleme alındığına inanılan me¬ 
tinlerdeki bu tür problemlerin varlığı on¬ 
ların güvenilirliğini ortadan kaldıracak ni¬ 
teliktedir. Cüveynî ayrıca İncil müfessirle- 
rinin, Hz. îsâ’nın ataları için eş anlamlı isim¬ 
lerin kullanılması dolayısıyla soy kütüğü ka¬ 
yıtlarında hatalar oluştuğu şeklindeki açık¬ 
lamalarını da ikna edici bulmaz. Hz. îsâ’- 
nın Petrus’a söylediği, “Horoz iki defa öt¬ 
meden sen beni üç defa inkâr edeceksin” 
şeklindeki sözüyle muhakeme edilmek üze¬ 
re yakalanacağı geceyi haber vermesi (krş. 
Matta, 27/75; Luka, 22/34, 54-60; Yuhanna, 
13, 38), havârileriyle beraber Kudüs’e yak¬ 
laştıklarında havârilerinden ikisini gönde¬ 
rip onlardan binek getirmelerini istemesi 
(krş. Matta, 21/1-7; Markos, 11/1-5), çarmı¬ 
ha gerilmesi esnasında orada bulunan iki 
hırsızla îsâ arasında bir konuşmanın geç¬ 
mesi (krş. Matta, 27/39-40, 44; Luka, 23/ 
39-43), çarmıha gerildiğinde mâbedin per¬ 
desinin yukarıdan aşağı kadar ikiye ayrıl¬ 
ması (Markos, 15/38; Luka, 13, 45), Mat- 
ta’nın ifadesiyle "yerin sarsılıp kayaların ya¬ 
rılması, kabirlerin açılıp uykuda olan nice 
mukaddeslerin cesetlerinin kıyam etme¬ 
si” (27/51-53) gibi olayların İnciller’de ek¬ 
sik veya çelişik olarak kaydedildiğine dik¬ 
kat çeker. Kitabın sonunda Cüveynî tarihî 
bilgiler yanında Tevrat ve İncil metinleri in¬ 
celendiğinde dalgınlık, unutma veya met¬ 
nin gereği gibi muhafaza edilememesi 
şeklinde de olsa bu metinlerde tahrifin 
gerçekleştiğini tekrar vurgulamaktadır. 


İslâm âlimleri arasında, Ehl-i kitabın 
kutsal metinlerinde yorum ve tercüme¬ 
den kaynaklanan mânaya yönelik tahrifin 
gerçekleştiğini kabul edenlerin bulundu¬ 
ğu belirtilse de bu konudaki yaygın kabul 
tahrifin metinlerde gerçekleştiği yönün¬ 
dedir (Adang, s. 223-224; El 2 [İng.J, X, 111- 
112) Tahrif meselesi Ehl-i kitaba karşı ya¬ 
zılan reddiyelerde daha önce ele alınmış 
olmakla birlikte problemi sistematik bi¬ 
çimde ilk defa İbn Hazm ortaya koymuş¬ 
tur. İbn Hazm yahudilerin elindeki Tevrat 
ile Sâmirîler’in Tevrat’ının farklı olduğunu, 
Hz. Mûsâ’dan çok sonra Tevrat’ın Ezra ta¬ 
rafından yeniden kaleme alındığını belir¬ 
terek tahrifi Tevrat’tan aldığı metinlerle 
ortaya koymaya çalışmış ( el-Faşl, 1, 201 - 
285), Tevrat ve İncil metinleri yanında 
Ahd-i Cedîd metinleri arasındaki çelişkile¬ 
re işaret edip bunların asıllarının koruna¬ 
madığını ifade etmiştir ( a.g.e II, 213-217). 
Cüveynî’nin Şifû’ü'l-ğalîT i ise Hz. Muham- 
med’in nübüvvetinin önceki kutsal metin¬ 
lerde haber verildiği gerçeğinden hareket¬ 
le sadece Tevrat ve İncil metinlerinin tah¬ 
rifi meselesinin ele alındığı ilk reddiyedir. 
Sistematik bir muhtevaya sahip bulunan 
eserde Cüveynî tezini metinlerin tarihiyle 
ilgili bilgiler yanında bunların iç tutarlılığı, 
nüshalar / kitaplar arasındaki farklılık ve 
çelişkilerden hareketle ispat etme yoluna 
gitmiştir. Onun üslûbunun İbn Hazm’ınki 
kadar sert olmadığı, sadece mantıkî doğ¬ 
ruluğu hedeflediği belirtilmektedir (Gau- 
del, I, 121), 

Cüveynî’ye yahudi ve hıristiyan kutsal 
metinlerine İslâm’ın vahiy anlayışıyla yak¬ 
laştığı, nüshalar arasındaki farkları tahrif 
sebebi olarak kullandığı, özellikle çeşitli İn¬ 
cil metinlerindeki farklılıkların izahını müm¬ 
kün kılan, Hıristiyanlık’taki Tanrı’nın vah- 
yedilmiş mesajı ile kutsal ruhun ilhamıyla 
kaleme alman metinler arasında bir ayırı¬ 
ma gitmediği şeklinde eleştiriler yöneltil¬ 
miştir (a.g.e., I, 122) Ancak Cüveynî vahiy 
veya ilham kaynaklı olduğu kabul edilen 
metinleri iç âhenk ve mantıkî tutarlılık 
açısından ele almaktadır. Nitekim son dö¬ 
nemde hıristiyanların Kitâb-ı Mukaddes’e 
uyguladıkları metin tenkidi çalışmalarının 
İslâm âlimleri tarafından tahrif tezlerini 
desteklemek için kullanıldığına dikkat çe¬ 
kilmektedir (El 2 [İng.J, X, 111-112). Bilinen 
iki nüshası da Süleymaniye Kütüphane¬ 
sinde bulunan eseri Michel Allard Fransız¬ 
ca’ya çevirerek yayımlamış (Textes apolo- 
getiqu.es de Guıuaini içinde, Beyrouht 1968, 
s. 38-83), Ahmed Hicâzî es-Sekkâ da bir 
nüshasını (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 


2247) esas alarak eseri neşretmiştir (bk. 
bibi.). 
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( flaA ) 

Gazzâlî’nin 
(ö. 505/1111) 

illet nazariyesine dair 
fıkıh usulü eseri. 


Tam adı Şifû’ü'l-ğalil ti beyâni'ş-şe- 
beh ve'l-muhîl ve mesâliki't-ta c lîl olan 
eser fıkhî kıyasın en temel konusunu teş¬ 
kil eden illet nazariyesine tahsis edilmiş¬ 
tir. Kaynaklarda Bâkıllânî’nin el-Ahkâm 
ve'l-^ilel adlı bir eserinden söz edilirse de 
muhtevasının fıkıh usulüyle sınırlı olup ol¬ 
madığı bilinmediğinden Şifâ’ü'l-ğalîl, il¬ 
let nazariyesini müstakil şekilde işlemesi 
yönüyle fıkıh usulü tarihinde benzersiz bir 
yere sahiptir. Eserin yazılış tarihi tam ola¬ 
rak bilinmemekle birlikte ef-MenhûJ’den 
sonra ve el-Müstaşfa dan önce kaleme 
alındığı kesindir. Gazzâlî bu kitabını, hoca¬ 
sı Cüveynî’nin yöntemine göre yazılan eser¬ 
lerde eksik ve yetersiz işlenen, fakat mü¬ 
nazaralarda kendisine ihtiyaç duyulan kı¬ 
yas konularını açıklığa kavuşturma ve özel¬ 
likle ilim çevrelerinde Hanefî fakihi Debû- 
sî’nin eserlerinden gelişigüzel yapılagelen 
nakilleri inceleyip tartışma amacıyla kale¬ 
me aldığını belirtir (Şifâ’üi-ğalîl, s, 8-9, 16, 
207). Bu konudaki ifadelerinden müelli¬ 
fin, eserini Bağdat’taki müderrislik vazi¬ 
fesine başlamadan önce Nîşâbur’da kale¬ 
me aldığı anlaşılmaktadır. 

Gazzâlî eserini telif ederken ilim çevre¬ 
lerinde süregelen tartışmaların yanı sıra 
çok sayıda yazılı kaynaktan yararlanmış ol¬ 
makla birlikte Şifû’ü'l-ğalîl üzerinde üç 
eserin etkisi açıkça görülür. Bunlardan il¬ 
ki Cüveynî’nin el-Burhân ’ı olup Gazzâlî bu¬ 
rada yer alan maslahatla ilgili görüşleri 
esas alıp geliştirmiştir; konusu bakımın¬ 
dan bu iki eser arasındaki süreklilik belli¬ 
dir. İkinci eser, başta tenbih ve ima meto¬ 
duyla ilgili kısımlar olmak üzere illeti tes- 
bit metotları konusunda bazı görüşlerini 
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ve tasniflerini benimsediği Ebü'l-Hüseyin 
el-Basrî'nin el-Mu c temed' idir. Diğeri Tak- 
vîmü'l-edille olup Gazzâlî, Debûsî’nin bu 
eserdeki illeti tesbit metotlarıyla ilgili gö¬ 
rüşlerinden yoia çıkmış ve onun özellikle 
tard metodunu kabul edenlere yönelttiği 
eleştirileri cevaplandırmaya çalışmıştır. Ya¬ 
zılışı Gazzâlî'nin mantık ilmiyle ilgili ince¬ 
lemeleri ve eserleri öncesine rastladığı için 
Şifâ’ü'l-ğalîl'de mantıktan ziyade cedel 
eserlerinin etkili olduğu ve cedel terimle¬ 
rinin kullanıldığı görülür. Ancak fakihlerin 
naklî değil kıyasî saydıkları meselelerde 
kullanılan üç tür delilin (burhân-ı i'tilâl, bur- 
hân-ı istidlal, burhân-ı hulf) ele alındığı kı¬ 
sımda (s. 435-455) mantık ilmindeki bur¬ 
han metodunun etkilerini görmek müm¬ 
kündür. 

Şifâ’ü'l-ğalîl, bilhassa kıyası kabul eden¬ 
ler arasındaki tartışmalar dikkate alınarak 
yazıldığından genel usul eserlerindeki kı¬ 
yas bölümlerinden farklı olarak kıyasın is¬ 
patıyla ilgili özel bir başlık içermemekte¬ 
dir. Kıyas, illet ve delâlet terimleri hakkın¬ 
da kısa açıklamaların yapıldığı bir mukad¬ 
dimenin ardından beş bölüme ayrılan ese¬ 
rin ilk ve en uzun bölümü illeti tesbit me¬ 
totlarına ayrılmıştır (s. 23-455). İkinci bö¬ 
lüm illetle hüküm arasındaki ilişkiye (s. 
456-599), diğer üç bölüm ise sırasıyla hü¬ 
küm (s. 600-634), asıl (s. 635-672) ve fer' 
(s. 673-679) konularına tahsis edilmiştir. 
İncelediği konuları çeşitli tanımlar, tahlil¬ 
ler, delillerle ve çok sayıda örnekle açıkla¬ 
ması bakımından öğretici özelliğe sahip 
olan eserde Gazzâlî'nin meseleleri ayrın¬ 
tılı biçimde işleme yöntemini benimsedi¬ 
ği ve ağırlıklı şekilde münazara üslûbunu 
kullandığı görülür. 

Gazzâlî, el-Müstaşfada illetle ilgili ko¬ 
nuları çoğunlukla Şifû’ü'l-ğalîTden özet¬ 
lemiş olmakla birlikte aralarında bazı önem¬ 
li farklılıklar da vardır. Öncelikle Şifâ’ü'l- 
ğalîl 'de sık sık atıf yapılan cedel ve mü¬ 
nazara konuları el-Müstaşfada neredey¬ 
se tamamen dışarıda bırakılmıştır. Daha 
da önemlisi, Gazzâlî'nin ilkinden farklı şe¬ 
kilde el-Müstaşfada aklî illet nazariyesi- 
ni ve buna benzetilerek geliştirilen tesbit 
metotlarını bütünüyle bir kenara bırak¬ 
mış olmasıdır. Şifû’ü’l-ğalîTde sahih ola¬ 
rak gördüğü tard ve aks metodunu el- 
Müstaşfada fâsid diye nitelendirmiş, öte 
yandan ilkinde tard ile tard-aks metodu 
arasında bir mertebede gördüğü şebehi 
ikinci eserde münasebet metodu içerisin¬ 
de ele almıştır. Bu tür farklılıklar Gazzâlî'¬ 
nin usul alanındaki fikrî gelişimine dair bir 
örnek teşkil etmekle beraber iki eser ara¬ 
sında gerek hüküm nazariyesi gerekse il¬ 


letin mahiyeti, nas, icmâ ve münasebet 
metotları gibi illetle ilgili diğer konular ba¬ 
kımından bir tutarlılık bulunduğu gözden 
kaçmamaktadır. Pek çok yazma nüshası 
bulunan eser üzerinde Hamed el-Kebîsî 
tarafından bir doktora çalışması gerçek¬ 
leştirilmiş (1969, Ezher Üniversitesi), ancak 
kısa bir mukaddime dışında inceleme bö¬ 
lümüne yer verilmeksizin sadece tahkik 
kısmı yayımlanmıştır (Bağdat 1971). Kitap 
ayrıca Zekeriyyâ Umeyrât tarafından ba¬ 
zı notlar eklenerek tahkiksiz şekilde neş¬ 
redilmiştir (Beyrut 1999). 
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r n 

ŞİFÂÜ’s-SÂİL 

( JİLJI fUA ) 

ibn Haldûn’un 

(ö. 808/1406) 

tasavvuf konusundaki eseri. 

XIV. yüzyılın ikinci yarısında, bir şeyhe 
bağlanmadan kitaplarla yetinerek tasav¬ 
vuf hayatı yaşamanın mümkün olup olma¬ 
dığı konusunda Endülüs âlimleri arasın¬ 
da bir tartışma çıkmış (Şifa’ü’s-sa’il, s. 3- 
5), bunun üzerine İbrâhim b. Mûsâ eş-Şâ- 
tıbî, Mağrib’in tanınmış âlimlerine birer 
mektup göndererek bu konudaki düşün¬ 
celerini sormuştu (bu soruya İbn Abbâd er- 
Rundî ile Ebü'l-Abbas el-Kabbâb’ın ver¬ 
dikleri cevaplar için bk. Şifa’ü’s-sâ’il, tek¬ 
mile kısmı, s. 111-134). Söz konusu mese¬ 
le kendisine sorulmadığı halde İbn Haldûn, 
1372-1374 yıllarında konuyla ilgili olarak 
tam adı Şifû’ü's-sâ’il li-tehzîbi'l-mesâ’il 
olan bu eserini kaleme almıştır. Müellif, ta¬ 
savvufun temelini teşkil eden kalple ilgili 
fiillerin bedenle ilgili fiillere nisbetle öne¬ 
mini vurguladıktan sonra tasavvufun or¬ 
taya çıkışı ve gelişimi hakkında kısa bilgi¬ 
ler verir. Ona göre bu meselenin doğru an¬ 
laşılabilmesi için ruh, nefis, akıl ve kalbin, 
bazan da rabbânî latife denilen şeyin ne 
olduğu, ruhun kendisine yaraşan kemali 
nasıl kazanacağı ve sayesinde kemale er¬ 
diği ilim ve irfana nasıl ulaşacağı, saadetin 
anlamı, dereceleri ve elde edilmesinin ge¬ 
rekliliği, keşfin neticesi olan mârifetin zev¬ 


ki ve bunun mertebeleri konusuna açıklık 
getirmek gerekir. Müşahede ve keşf ile 
mârifete eriştiğini kabul etmekle beraber 
Kuşeyrî'nin er-Ai,sdie’sindeki, “Hak zuhur 
edince halk mahvolur” ifadesini nakledip 
bunun sakıncalarına işaret eden İbn Hal¬ 
dûn ( Şifâ’ü’s-sâ’il, s. 32), en mükemmel 
şekilde âhirette gerçekleşecek olan İlâhî 
tecelliyi (rü’yetullah) bu dünyada gerçek¬ 
leştirmeye çabalamanın hem zor hem de 
mahzurlu olduğunu söyler. 

İbn Haldûn tasavvufta imsak, riyâzet ve 
mücâhede gibi terimlerle ifade edilen ne¬ 
fis terbiyesinin üç türünden (takvâ mücâ- 
hedesi, istikamet mücâhedesi, keşf ve ıt- 
tılâ mücâhedesi) bahseder. Takvâ sahibi 
olabilmek için mücâhedenin farz olduğu¬ 
nu, ancak bunun için bir şeyhe bağlanmak 
gerekmediğini, bunun şart ve hükümle¬ 
rinin kitaplardan yahut hocalardan öğre¬ 
nilebileceğini belirtir. Ona göre istikamet 
sahibi olmak amacıyla yapılan mücâhede 
ve nefis terbiyesi takvâ için yapılan mücâ¬ 
hedenin daha ileri seviyesi ve daha mü¬ 
kemmel şeklidir. Maksat ahlâkta kemale 
erişmek için her hususta ölçüyü ve den¬ 
geyi korumak, Hz. Peygamber'i örnek alıp 
Kur’an ahlâkıyla ahlâklanmaktır. Mücâhe¬ 
de müminlere farz kılınmamakla birlikte 
faydalı ve lüzumludur, yapılması bir fazi¬ 
lettir. Bu mücâhede için bir şeyhe bağlan¬ 
mak zaruri değilse bile son derece gerek¬ 
lidir. Çünkü sâlikin nefsindeki kötü huyla¬ 
rı bilmesi ve bunları kendi kendine tedavi 
etmesi güçtür. İstikamet sahibi olmak için 
mücâhede yapmanın iki şartından biri ri¬ 
yâzet / çile, diğeri güçlü bir iradedir. Keşf 
ve ıttılâ maksadıyla mücâhedede ise asıl 
amaç sâlikin bedenle ilgili bütün nitelik¬ 
lerden ayrılması ve arınmasıdır. Bu mücâ¬ 
hede usul ve şartlarına uygun biçimde ger¬ 
çekleştirilirse gayba ait bazı hususları keşf 
ve onlara ıttılâ mümkün olabilir; ölümden 
sonra görülecek şeylerin bir kısmı bu dün¬ 
yada görülebilir. Fakat mücâhede yoluna 
girmek ne farz ne de fazilettir, aksine ke- 
râhet derecesinde sakıncalıdır. Allah ve re¬ 
sulü bu mücâhedeyi emir ve tavsiye et¬ 
mediği gibi bir tür ruhbanlık olan bu mü¬ 
câhede konusunda uyarıda bulunulmuş¬ 
tur. İbn Haldûn, aslının Kur’an ve Sünnet'- 
te olduğunu söylediği söz konusu mücâ¬ 
hedenin sadece nebî ve resuller için meş- 
rû sayıldığını, zira onların bu mücâhede¬ 
nin hakkını vermeye ve gereklerini yerine 
getirmeye doğuştan yetenekli bulunduk¬ 
larını ifade eder. Bununla beraber bu yo¬ 
lu tutanların takvâ sahibi olup istikamet 
mücâhedesini usulüne uygun biçimde ger¬ 
çekleştirmeleri, kâmil bir mürşide kayıt- 
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sız şartsız bağlanmaları, çile çekerek bü¬ 
tün kötü huylardan arınmaları, beden ba¬ 
kımından ölü, ruh bakımından diri olmala¬ 
rı, samimi ve güçlü bir iradeye sahip bu¬ 
lunmaları gerektiğini belirtmektedir (s. 39- 
43). 

Şartlarına tamamıyla uymadan bu yolu 
tutmanın zındıklığa ve mülhidliğe sebep 
olacağını belirten İbn Haldun bazı sûfîle- 
rin keşf ile bilgi elde etme yoluna girdik¬ 
lerini ve bunların iki yol izlediklerini söyler. 
Birincisi tecellî, mezâhir, esmâ ve hadarât 
ehlinin yolu olup garip bir felsefî yoldur. 
İbnü’l-Fârız, İbn Berrecân, Ebü’l-Kâsım İbn 
Kâsî, Ahmed b. Ali el-Bûnî, Muhyiddin İb- 
nü'l-Arabî, İbn Sevdekîn gibi sûfîler bu yo¬ 
lu tutmuşlardır. Bunlar için varlığın orta¬ 
ya çıkışı ve mertebeleri önemlidir. Genel¬ 
likle vahdet-i vücûd terimiyle ifade edilen 
bu görüşü anlatmak amacıyla kullanılan 
terimler muğlak, kavramlar karmaşıktır. 
Bunların varlık hakkındaki görüşleri filo¬ 
zofların aynı konudaki görüşlerine ben¬ 
zer. İbn Haldûn’a göre ikinci yol öncekin¬ 
den daha garip, anlaşılması daha zor, akıl 
çerçevesinde açıklanması daha güçtür. İb- 
nü’d-Dahhâk ve İbn Seb'în gibi mutasav¬ 
vıflar mutlak vahdet denilen bu yolu tut¬ 
muşlar, harf ve sayılardaki sırlardan bah¬ 
setmişler, bunlarda bulunduğuna inandık¬ 
ları tabiat üstü kuvvetlere dayanarak ta¬ 
biatı etkilemenin imkânına inanmışlardır. 
Bu yolu tutanlardan Hallâc-ı Mansûr'un şe¬ 
riat ehlinin fetvasıyla katledilmesinin ge¬ 
rekçesi onun kâfir olduğuna inanmalarıdır. 

Muhammed b. Adülganî Haşan ve Ali 
Abdülvâhid Vâfî gibi müellifler eserlerinin 
bir listesini veren İbn Haldûn’un Şifâ’ü's- 
sâ’ifden bahsetmediğine, ayrıca İbnü’l-Ha- 
tîb gibi onun çağdaşı olan müelliflerin de 
bu eseri zikretmediklerine dikkat çekerek 
Şifâ’ü's-sâ’il' in Mukaddime müellifi İbn 
Haldûn’a değil Haidûnoğulları’ndan Ebû 
Bekir Muhammed b. Haldûn’a ait olduğu¬ 
nu ileri sürmüşlerdir (Mukaddime, neş- 
redenin girişi, I, 152). Muhsin Mehdî, Ab- 
durrahman Bedevi, Muhammed b. Tâvît 
et-Tancî ve Ignace Abdo Khalife ise ese¬ 
rin Mukaddime yazarı İbn Haldûn’a ait 
bulunduğu kanaatindedir. Bunlara göre 
Mukaddime ile Şifd’ü's-sâ’iZ’deki fikir¬ 
ler arasında görülen ve fazla önemli sayıl¬ 
mayan farklar İbn Haldûn’un meseleyi Şi- 
fâ’ü's-sâ’W de bir müftü. Mukaddimede 
ise bir sosyal bilimci ve kültür tarihçisi gi¬ 
bi ele almış olmasından kaynaklanmakta¬ 
dır. 

Muhammed b. Tâvît et-Tancî’nin Şi- 
fâ’ü's-sâ’ii neşrinin ek bölümüne koydu¬ 
ğu, İbn Haldûn’a aidiyeti kabul edilen bir 
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fetvada (s. 110-111) biri ilk sûfîlere, diğe¬ 
ri sonraki mutasavvıflardan bazılarına ait 
olmak üzere tasavvufta iki yolun bulun¬ 
duğundan, birinci yolun İslâm'a uygunlu¬ 
ğundan, ikinci yolun ise bid’atlarla dolu 
olduğundan bahsedilmekte, bu yolu tu¬ 
tan İbn Berrecân, İbn Seb’în ve Muhyiddin 
İbnü’l-Arabî gibi mutasavvıfların kitapla¬ 
rının küfre götürecek sözler içerdiği kay¬ 
dedildikten sonra Fuşûşü’l-hikem ve el- 
Fütûhâtü'l-Mekkiyye gibi eserlerin ya¬ 
kılarak veya suya atılarak yok edilmesi ge¬ 
rektiği belirtilmektedir. İbn Haldun, Mu¬ 
kaddime vm “gaybı bilenler” ve “tasavvuf" 
bölümlerinde mutasavvıflar hakkında da¬ 
ha ılımlı ifadeler kullanmakla beraber son 
dönem mutasavvıflarının İsmâiliyye'nin et¬ 
kisinde kaldıklarını ve kutub inancını on¬ 
lardan aldıklarını özellikle vurgulamakta¬ 
dır. Şifâ’ü's-sâ’il Muhammed b. Tâvît et- 
Tancî (İstanbul 1957-1958) ve Ignace Ab¬ 
do Khalife (Beyrut 1959) tarafından neş¬ 
redilmiş, eseri Süleyman Uludağ Türkçe’¬ 
ye tercüme etmiştir (İstanbul 1977, 1984). 
Yayımlandığı tarihten itibaren birçok ta¬ 
savvuf tarihçisi ve âlimin dikkatini çeken 
eser tasavvufa eleştirel yaklaşımların vaz¬ 
geçilmez kaynaklarındandır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Haldûn, Şifâ’ü’s-sâ’il (nşr. Muhammed b. 
Tâvît et-Tancî), Ankara 1958, s. 3-5, 32, 39-43, 
ayrıca bk. tür.yer.; ayrıca bk. neşredenin eklediği 
tekmile kısmı, s. 110-134; ayrıca bk. neşredenin 
girişi; a.e. (nşr. Ignace Abdo Khalife), Beyrut 1959, 
neşredenin girişi, s. 1-12; a.mlf., İslâm Tasavvu¬ 
funun Mahiyeti: Şifâü’s-sâil Tercümesi (trc. Sü¬ 
leyman Uludağ), İstanbul 1977, tercüme edenin 
girişi, s. 19-76; a.mlf.. Mukaddime (nşr. Ali Ab¬ 
dülvâhid Vâfî), Kahire 1951, neşredenin girişi, I, 
152; a.e. (trc. Süleyman Uludağ), İstanbul 2004, 
tercüme edenin girişi, I, 61-65; E. Chaumont, “La 
voie du soufısme selon İbn Khaldoun, presenta- 
tion et traduction du prologue et du premier cha- 
pitre du Shifa al Sail”, Revue philosophique de 
Louvain, LXXXVI1 (1989), s. 264-273; Semih Cey¬ 
han, “İbn Haldûn’un Sûfîlere ve Thsavvufa Ba¬ 
kışı: Ümranda Tûsavvuf İlmi”, İslâm Araştırma¬ 
ları Dergisi, sy. 15, İstanbul 2006, s. 52-79. 

B Süleyman Uludağ 

r n 

ŞİGÂR 

(jUAH ) 

İki erkeğin 

birbirlerinin velâyeti altındaki 
kadınlarla karşılıklı olarak 
mehirsiz evlenmesi anlamında 
bir fıkıh terimi. 

Sözlükte “kaldırmak, boş ve tenha ol¬ 
mak” anlamına da gelen şigâr kelimesi, 
Câhiliye döneminde iki erkeğin -kızları ve 
kız kardeşleri gibi- velâyetleri altında bu¬ 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


lunan kadınları karşılıklı olarak mehirsiz 
alıp vermek suretiyle yaptıkları nikâh ak¬ 
dini ifade ediyordu. Bu tür nikâhta mehir 
kaldırıldığı yahut mehir açısından boşluk 
meydana geldiği için söz konusu akdin bu 
şekilde isimlendirildiği belirtilir. Günümüz¬ 
de genellikle ekonomik yönden zayıf bazı 
müslüman ülkelerle Türkiye’nin bazı böl¬ 
gelerinde bu tarz evlenmelere rastlanmak- 
tadır. Doğu ve Güneydoğu Anadolu'da da¬ 
ha çok başlık sorununu aşmak için hem 
kızı hem oğlu bulunan iki ailenin çocukla¬ 
rını karşılıklı evlendirmelerine berdel adı 
verilmektedir. 

Hz. Peygamber şigâr ve müşâgara la¬ 
fızlarıyla değindiği bu tür nikâhı kesinlik¬ 
le yasaklamıştır (Müsned, IV, 134; Buhârî, 
“Nikâh”, 28; Müslim, “Nikâh”, 57-62). Bu 
rivayetlerin bir kısmında yer alan, “Şigâr 
iki adamın birbirlerinin kızları veya kız kar¬ 
deşleriyle mehir vermeden evlenmesidir" 
şeklindeki tanımın (Buhârî, “Nikâh”, 28; 
Müslim, “Nikâh", 61 ) Resûl-i Ekrem’e aidi¬ 
yeti tartışmalıdır (tbn Hacer, IX, 162-163); 
zira başka rivayetlerde bunun hadisin râ- 
vilerinden tâbiî âlimi Nâfi’e ait olduğu gö¬ 
rülmektedir (Buhârî, “Hiyel”, 4). Şigârın 
anlamı ve yasaklandığı hususunda fikir 
birliği bulunmakla birlikte bu konudaki ya¬ 
saklama ifadelerinden Hanefîler mekruh, 
Mâlikî, Şâfiî ve Hanbelîler ise haram oldu¬ 
ğu sonucuna ulaşmış ve yasağın illetiyle 
alâkalı farklı değerlendirmeler yapmıştır. 
Ayrıca nehyin fesadı gerektirip gerektir¬ 
meyeceğiyle ilgili Hanefîler ve diğerleri ara¬ 
sındaki tartışma da buradaki görüş ayrı¬ 
lığında etkili olmuştur. 

Şigârı mekruh sayan Hanefîler’e göre ev¬ 
lenilen kadınların birbirleri için mehir sa¬ 
yılması fâsid bir şarttır; ancak nikâh akdi 
bu fâsid şart sebebiyle geçersiz olmayıp 
her bir kadına mehr-i misil ödenmesi ge¬ 
rekir. Çünkü yasaklanan bizâtihi nikâh de¬ 
ğil tıpkı şarap veya domuzun mehir diye 
verilmesi örneğinde görüldüğü gibi me¬ 
hir olamayacak bir şeyin mehir yerine ko¬ 
nularak şart koşulmasıdır. Ayrıca böyle bir 
nikâhı feshetmemenin dinî-dünyevî bazı 
yararları olabilir. Hanefîler'e göre kadınla¬ 
rın mehir sayılmayıp sadece karşılıklı ev¬ 
liliğin şart koşulması şigâr olarak nitelen¬ 
mez. Mâlikîler'e göre iki kadının mehirsiz 
evlendirilmesinin şart koşulması bâtıldır; 
zifaf gerçekleşmiş olsun veya olmasın bu 
nikâhın feshedilmesi ve fesih zifaftan son¬ 
ra ise mehr-i misil ödenmesi gerekir. Ka¬ 
dınlar için mehir belirlenmişse bu açıdan 
şigâra benzemese bile karşılıklı evlilik şart 
koşulduğu için şigâra benzediğinden bu 
nikâh zifaftan önce feshedilmelidir; ancak 
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zifaftan sonra nikâhın feshi gerekmeyip 
mehr-i müsemmâ ile mehr-i misilden han¬ 
gisi çoksa ödenip evlilik sürdürülür. Kadın¬ 
lardan yalnız biri için mehir belirlenmişse 
mehri belirlenenin nikâhı zifafın ardından 
geçerlidir; belirlenmeyeninki ise gerek zi¬ 
faftan önce gerek sonra feshedilmelidir. 
Şâfiîler’e göre iki kadının cinselliğinden ya¬ 
rarlanma hususu açık biçimde birbirine 
karşılık kılınarak yapılan nikâh şigâr olup 
bâtıldır. Bu durumda mehir belirlenmiş ol¬ 
sa bile tercih edilen görüşe göre hüküm 
aynıdır. Fakat bu husus zikredilmezse ni¬ 
kâh sahih sayılır ve her bir kadına mehr-i 
misil ödenir. Hanbelîler'e göre de mehir ol¬ 
madan iki kadının karşılıklı evlendirilmesi 
şigâr sayılır ve bâtıl olur. Fakat her bir ka¬ 
dın için mehir belirlenirse nikâh sahih, şart 
bâtıl olur ve mehr-i müsemmâ ödenir. Ka¬ 
dınlardan sadece biri için mehir belirlenir¬ 
se onun nikâhı sahih, diğerininki bâtıldır. 

Mezhepler arasındaki görüş ayrılığı, şi- 
gârın yasak olmasının illeti hakkında fark¬ 
lı değerlendirmeler yapılmasından kaynak¬ 
lanmaktadır. Yasağın illetini mehrin orta¬ 
dan kaldırılmasına bağlayanlar mehr-i mi¬ 
sil takdir etmek suretiyle akdin sahih du¬ 
ruma geleceği, yasağı mehrin bulunma¬ 
masıyla değil bizâtihi şer'an yasaklanmış 
olmasıyla açıklayanlar ise bu tür nikâhın 
mutlaka feshedilmesi gerekeceği sonucu¬ 
na ulaşmıştır. Şâfiîler'ce dile getirilen iki 
kadının cinselliğinden yararlanmanın bir¬ 
birine karşılık kılınması şeklindeki gerek¬ 
çe İbn Teymiyye tarafından eleştirilmiş, ay¬ 
rıca şigârda kadının rıza ve iradesinin ze¬ 
delendiği düşüncesine dikkat çekilmiştir 
(Serahsî, V, 105, 107; İbn Teymiyye, XXIX, 
343; XXXII, 40; Şirbînî, III, 142). Şigârdan 
sonra zifaf gerçekleşmiş ve akid bâtıl sa¬ 
yıldığı için ayrılma meydana gelmişse mez¬ 
hepler arasında akdin butlânı konusunda 
ihtilâf bulunması sebebiyle bu nikâha sih¬ 
ri hısımlık, mirasçı olma ve iddetle ilgili hü¬ 
kümler bağlanır. Öte yandan nikâhın bâtıl 
oluşuyla ilgili ictihad farklılığı cezayı düşü¬ 
ren bir şüphe teşkil ettiği için şigâr nikâ¬ 
hından sonra gerçekleşen birleşme sebe¬ 
biyle taraflara had cezası uygulanmayaca¬ 
ğına hükmedilmiştir. 
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Kıtdâî’nin 

(ö. 454/1062) 

kısmen alfabetik olarak düzenlediği 

ve daha sonra 
seçme hadis literatürüne 
örnek teşkil eden eseri. 

Tam adı Şihâbü'l-ahbâr fi'l-hikem 
ve'l-emşâl ve'l-âdâb mine'l-ehâdîşiT- 
merviyyeti ‘ ani'r-resûli'l-muhtâr olup 
Şihûbü'l-ahbâr fi’l-hikem ve'l-emşâl 
ve'l-âdâb, Şihâbü'l-ahbâr ve eş-Şihûb 
şeklinde de adlandırılmaktadır. Sözlük an¬ 
lamı “alev" olan şihâb ile ahbârdan oluşan 
şihâbü'l-ahbâr terkibi “hadis alevleri, ha¬ 
dis kıvılcımları” mânasına gelir. Kudâî, ih¬ 
tiva ettiği hadislerle eserinin karanlıkları 
aydınlatıp doğru yolu göstereceği ümidiy¬ 
le ona bu adı vermiş ve eseri çok tutuldu¬ 
ğundan kendisi “müellifü Şihâb” diye anıl¬ 
mıştır. V. (XI.) yüzyıla kadar hadis kitapları 
ya konularına veya râvi adlarına göre tas¬ 
nif edilirken ilk defa Kudâî bu eserinde ha¬ 
disleri ilk kelimelerine göre sıralamıştır. 
Müellif eserin kolayca taşınıp ezberlenme¬ 
si için hadislerin senedlerini zikretmemiş, 
fıkıh konularına ilişkin hadislere yer ver¬ 
memiş, sadece Hz. Peygamber'in âdâb-ı 
muâşeret ve darbımesellere dair hikmetli 
sözlerini derlemiştir. Fıkhî muhtevaya sa¬ 
hip bazı hadisleri ise başka özelliklerinden 
dolayı eserine almıştır. 

Şihâbü'l-ahbâr, ilk kelimeleri aynı olan 
veya ortak bir özellik taşıyan hadislerin 
meydana getirdiği on yedi bölümden oluş¬ 
maktadır. Bunlar: 1. Mübtedâ-haber şek¬ 
linde bir isim cümlesi olan hadisler. 2. “Men” 
ile başlayanlar. 3. Mâzi-muzâri fiillerle baş¬ 
layanlar. 4. Emir sîgası veya bu anlamdaki 
kelimelerle başlayanlar. S. “Mâ-i nâfiye” ile 


başlayanlar. 6. “Lâ” ve “len" olumsuzluk 
edatlarıyla başlayanlar (“iyyâke" ve “iyyâ- 
küm" gibi sakındırma edatlarıyla başlayan ha¬ 
dislere de bu bölümde ayrı bir başlık altında yer 
verilmiştir). 7. “İnne” ve “innemâ” ile başla¬ 
yanlar. 8. “Leyse” ile başlayanlar. 9. “Hay- 
rü, efdalü, ehabbü ni'me" gibi üstünlük ifa¬ 
de eden kelimelerle başlayanlar. 10. “Bi’se” 
ve “şerru” gibi kötülük ve değersizlik ifade 
eden kelimelerle başlayanlar. 11. “Meselü” 
ile başlayanlar. 12. “İzâ” ile başlayanlar. 13. 
“Kefâ" ile başlayanlar. 14. “Rubbe" ile baş¬ 
layanlar. 15. “Levlâ" ve “lev” ile başlayan¬ 
lar. 16. Kutsî hadisler. 17. “Allâhümme” 
lafzıyla başlayan dua hadisleri şeklinde dü¬ 
zenlenmiştir. Eser 1200 cümlelik 897 ha¬ 
dis ihtiva etmektedir. Bu eserde yer alan 
hadislerin büyük çoğunluğu iki kelime ile 
bir satır arasında değişen veciz rivayetler¬ 
den oluşmaktadır. Eserin önsözünde mü¬ 
ellif tarafından kullanılan “elf ve mietey 
kelime" ifadesi ( Şihâbüi-Ahbâr Tercümesi, 
metin, s. 6) 1200 hadis olarak değil, 1200 
cümleli hadis şeklinde anlaşılmalıdır. Ese¬ 
rin Bin İki Yüz Hadîs-i Şerif adıyla yapı¬ 
lan çok hatalı bir baskısının (İstanbul 1 327) 
Türkçe başlığı “elf ve mietey kelime” ifa¬ 
desinden kaynaklanmıştır. 

Kudâî Şihâbü'l-ahbâr ı kaleme alırken 
halkın istifadesini ön planda tutmuş, onu 
ayrıca hadis ilmiyle meşgul olanlara hitap 
edecek tarzda yeniden düzenlemiştir. 
Müsnedü'ş-Şihûb adını verdiği bu çalış¬ 
mada hadis metinleri senedleriyle zikre¬ 
dilmiş, hadislerin hangi hocalardan nere¬ 
de ve ne zaman alındığını belirten edâ sî- 
gaları gösterilmiş, diğer rivayet yollarına 
da işaret edilmiştir. Metinleri itibariyle Şi¬ 
hûbü'l-ahbâr'dan pek farklı olmayan Müs- 
nedü'ş-Şihâb birinci el önemli hadis kay¬ 
naklarından biridir. İslâm âlimleri Şihâ- 
bü'l-ahbâr’m hadislerini delil olarak kul¬ 
lanırken genelde Müsnedü'ş-Şihâb\ kay¬ 
nak göstermişlerdir. Bununla birlikte Şi- 
hâbü'l-ahbûf ın çok tutulduğu, M üsne¬ 
dü'ş-Şihûb'm ise daha az yayıldığı görül¬ 
mektedir. M üsnedü'ş-Şihâb iki cilt halin¬ 
de yayımlanmıştır (bk. bibi.). 

İbâdât ve muâmelât dışındaki konuları 
ön plana çıkaran Kudâî'nin tasnif şekli ken¬ 
disinden sonra birçok müellif tarafından 
benimsenerek geliştirilmiştir. Şîrûye b. Şeh- 
redâr ed-Deylemî Firdevsü'l-ahbâr, Uk- 
lîşî en-Necm min kelâmi seyyidi'l- c Arab 
ve'l- c Acem, Radıyyüddin es-Sâgânî Me- 
şâriku'l-envâri'n-nebeviyye ve İbn Gâ- 
nim Cemâleddin Abdullah b. Ali b. Muham- 
med el-Fa'ik mine’l-kelûmi(fii-lafzi)' r- 
râ’ik adlı eserlerini Şihâbü'l-ahbâr m me- 
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toduna uygun biçimde düzenlediklerini be¬ 
lirtmişlerdir. Süyûtî’nin el-CâmTu'ş-şağir, 
Muhammed Abdürraûf el-Münâvî’nin Kü- 
nûzü'l-hakâ’ik ve Ahmed Ziyâeddin Gü- 
müşhânevî’nin Râmüzü’l-ehâdîş'mm te¬ 
lif metodunda da bu eserin etkisi görül¬ 
mektedir. Şihâbü'l-ahbâr özellikle Osman¬ 
lIlar zamanında kaleme alınan kırk hadis 
mecmualarının, hat malzemesi olarak mi¬ 
mari eserlerin ve hüsn-i hat levhalarının 
başlıca kaynağı olmuştur (Yardım, KAM, 
XI1/1 11983], s. 70-74). 

İstanbul kütüphanelerinde pek çok yaz¬ 
ma nüshası bulunan Şihâbü'l-ahbâr, eş- 
Şihâb fi'l-hikemi ve'l-âdâb (Tahran 1322/ 
1904; Bağdat 1327/1909); Şihâbü'l-ahbâr 
(nşr. Mîr Celâleddin Urmevî, Tahran 1342/ 
1923) ve Şihâbü'l-Ahbâr Tercümesi (bk, 
bibi.) adıyla birkaç defa basılmıştır. Mü¬ 
ellifin vefatından kısa bir süre sonra meş¬ 
hur olan eser, özellikle VI. (XII.) yüzyılın 
başlarından itibaren Ehl-i sünnetten ve 
Şîa'dan birçok âlim tarafından şerhedil- 
miştir. Sünnî âlimlerinden Radıyyüddin es- 
Sâgânî, Keşfü'l-hicâb c an ehâdîşi'ş-Şihâb 
adıyla kaleme aldığı şerhinde (Süleymani- 
ye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 550/1, vr. l a -22 a ) 
Şihâbü'l-ahbâr \ kendisine ait Meşâriku'l- 
envâri'n-nebeviyye'nin metoduna uygun 
biçimde bab başlıklarına göre düzenleyip 
şerhetmiş ve hadislerini de rumuzlarla ri¬ 
vayet tekniği açısından değerlendirmiştir. 
Sâgânî, ed-Dürrü’l-mültekat fî tebyîni'l- 
ğalat ve nefyi'l-lağat adlı kitabında ise 
(nşr. EbüT-Fidâ Abdullah el-Kâdî, Beyrut 
1405/1985, müellifin el-Meozû c ât isimli 
eseriyle birlikte) Şihâbü'l-ahbâr da nak¬ 
ledilen ve kendisi tarafından mevzû sayı¬ 
lan altmış küsur hadise yer vermiş, ancak 
Zeynüddin el-Irâki Risâle fi'r-reddi c ale'ş- 
Şâğârıî adlı çalışmasında onu eleştirmiş 
ve mevzû olduğuna hükmettiği hadislerin 
çoğunda yanıldığını belirtmiş, bunlardan 
on üç tanesinin ya sahih veya hasen de¬ 
recesinde bulunduğunu ileri sürmüştür 
(nşr. Hamdî Abdülmecîd es-Selefî, Bey¬ 
rut 1407/1986, Müsnedü’ş-Şihâb 'ın sonun¬ 
da, II, 349-368). Necmeddin el-Gaytî Tel- 
hîşu Şihâbi'l-ahbâr adıyla bir eser mey¬ 
dana getirmiş ( Keşfü’z-zunûrı, il, 1067), 
Muhammed Abdürraûf el-Münâvî, eş-Şi- 
hâb’daki hadisleri önce İs c âfü(İm c ânü)'t- 
tullâb bi-tertîbi’ş-Şihâb ismiyle alfabe¬ 
tik sıraya göre düzenlemiş (Konya Yûsuf 
Ağa Ktp., nr. 6993/2), daha sonra bunları 
Refu’n-nikâb c an (ehâdîşi)kitâbi’ş-Şi- 
hâb adlı eserinde karışık olarak şerhet- 
miştir (Konya Yûsuf Ağa Ktp., nr. 6993/3), 
Süyûtî ise Şihâbü'l-ahbâr ı el-CâmTu'ş- 


şağir’inde uyguladığı alfabetik metoda gö¬ 
re düzenlemiş ve bu esere İs c âfü't-tullâb 
bi-tertîbi’ş-Şihâb ismini vermiştir (Keşfü’z- 
zunûn, II, 1067-1068). Çağdaş müellifler¬ 
den Muhammed Mustafa el-Merâgi ese¬ 
ri el-Lübâb tî şerhi’ş-Şihâb adıyla şer¬ 
hetmiş (Kahire 1390/1970); Ebü’l-Feyz İb- 
nü’s-Sıddîk el-Gumârî de Fethu'l-vehhâb 
bi-tahrîci ehâdîşi'ş-Şihâb, Münyetü't- 
tullâb bi-tahrîci ehâdîşi'ş-Şihâb, Veş- 
yü'l-ihâb bi’l-müstahrec c alâ Müsne- 
di'ş-Şihâb ve el-İshâb fi'l-istihrâc c alâ 
Müsnedi'ş-Şihâb ismiyle dört çalışma 
yapmış, bunlardan Fethu'l-vehhâb iki cilt 
halinde neşredilmiştir (bk. bibi). M üsne- 
dü'ş-Şihâb'\ esas alarak Şihâbü’l-ahbâr ı 
M üsrıed-i Şihâb-Hadis Şuleleri adıyla 
Türkçe’ye çeviren Ali Akar (Konya 2005), 
eseri alfabetik esasa göre yeniden düzen¬ 
lemiştir. 

Şihâbü'l-ahbâr'a Şîa âlimleri tarafın¬ 
dan yazılan şerhler arasında en çok bili¬ 
nenler Ziyâeddin er-Râvendî’nin Dav’ü'ş- 
şihâb fî şerhi’ş-Şihâb, EbüT-Fütûh Hü¬ 
seyin b. Ali er-Râzî’nin Rûhu'l-ahbâb ve 
ravhu'l-elbâb, Kutbüddin er-Râvendî’nin 
Zıyâ’ü 'ş-şihâb fî şerhi'ş-Şihâb adlı eser¬ 
leri olup bunlardan Dav’ü'ş-şihâb ve Zı- 
y â’ü'ş-şihâb günümüze ulaşmıştır. Ebü’l- 
Hasan Ali b. Ahmed İbnüT-Kudâî’nin Faş- 
lü’l-hitâb fî şerhi'ş-Şihâb isimli Farsça 
şerhinin Terkü'l-itnâb fî şerhi'ş-Şihâb 
adıyla bilinen muhtasarı Muhammed Şir- 
vânî tarafından neşredilmiştir (Tahran 1344 
hş./1964). Son dönem Şiî müelliflerinden 
Naşnas da eseri Farsça’ya çevirip Şerh-i 
Fârisî Şihâbü’l-ahbâr adıyla şerhetmiş- 
tir (nşr. Muhammed Takı Dâniş Bezve, Tah¬ 
ran 1349/1930). Abdullah Muhammed el- 
Habeşî çoğu şerh, hâşiye ve ihtisar olmak 
üzere Şihâbü’l-ahbâr üzerine yapılan elli 
civarında çalışma tesbit etmiştir (Câmı’Vş- 
şürûh, II, 1127-1131). 
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Sözlükte şi’r “bir şeyi inceliklerini kavra¬ 
yarak bilmek, sezerek vâkıf olmak; uyum¬ 
lu, ölçülü ve âhenkli söz söylemek” anlam¬ 
larında masdar; “seziş, hissediş, sezgiye 
dayanan bilgi; duygu ve heyecandan kay¬ 
naklanan uyumlu, ölçülü ve âhenkli söz" 
mânasında isimdir ( Lisârıü’KArab, “ş‘r” 
md.; Kamus Tercümesi, “ş c r” md.; el-Mün- 
cid, “ş c r" md ). Goldziher bu bağlamda şa¬ 
iri “tabiat üstü sihrî bir bilgiye dayanan 
sezişle bilen kimse” şeklinde yorumlar ( Ab- 
handlungen, I, 17). Şiir kelimesini İbrânîce 
şîr ile (şarkı, güfte, kaside, mûsiki, marş) ilişki¬ 
li kabul edenler de vardır. Kaynağında sihrî 
bir mâna sezilen şiirin terim anlamı "en¬ 
gin his, hayal ve ilham ürünü olup sanat- 
kârane biçimde söylenmiş vezinli-kafiyeli 
söz”dür (İA, XI, 530). Şiiri şiir yapan temel 
unsurlar his, hayal, ilham, lafız-mâna ilişki¬ 
si, vezin-kafiye, kasıt ve niyet şeklinde be¬ 
lirlenebilir. Şiir yazma kastı ve niyeti olma¬ 
dan vezinli ve kafiyeli söylenmiş sözler şiir 
sayılmaz. Bu sebeple bazı âyet ve hadisle¬ 
rin bir kısım aruz vezinlerine uygun veya ka¬ 
fiyeli olarak gelmesi onların şiir sayılması¬ 
nı gerektirmez. Şiirde mânalar lafızlara tâ¬ 
bi iken âyet ve hadislerde lafızlar mânala¬ 
ra tâbidir. Sözlükte “dizmek, ipe inci diz¬ 
mek” anlamındaki nazm kelimesi genellik¬ 
le şiir ve şiir telifi için kullanılırsa da his ve 
hayal boyutu olmayıp yalnız vezin ve kafiye 
unsurlarını taşıyan didaktik şiir türü nazım 
ve manzume diye anılır. Bu sebeple İbn Mâ¬ 
lik et-Tâî “Elfiyye” şairi değil “Elfiyye” nâzı¬ 
mı diye nitelendirilir. Aynı şekilde duygu 
boyutu bulunmakla birlikte vezin esasına 
dayanmayan kafiyeli metinler şiir değil ede¬ 
bî nesirdir. Şiirin ana malzemesinin çoğu¬ 
nu hayal teşkil eder, çünkü duygunun gü¬ 
cünü tasvir edebilmek için hayale ihtiyaç 
vardır. Bu sebeple bir kısım Araplar vezinli- 
kafiyeli olmasa da hayal içeren her söze 
şiir demişlerdir. Bu anlayış eski ve yeni Ba¬ 
tı şiir anlayışı ile mantıkçıların anlayışına 
uygun düşmektedir. Nitekim Hassân b. 
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Sâbit, oğlunun kendisini sokan yaban arı¬ 
sını tasvir ettiği “ «dîs'” 

(Sanki o, iki parça Yemen giysisine bürünmüş¬ 
tü) sözüyle ilgili olarak, "Kâbe’nin sahibine 
yemin olsun ki bu bir şiir” demiştir (İsken¬ 
der? - İnânî, s. 42). Bazı Arap edebiyatçı¬ 
larının Bedîüzzaman ei-Hemedânî ile Ha- 
rîrî’nin makâmeleri ve Kâdî el-Fâzıl’ın risâ- 
leleri gibi hayale dayanan secili nesir ürün¬ 
lerini mensur şiir kabul etmeleri de bu 
bağlamda değerlendirilmelidir. Kâfirlerin 
Kur'an’ı şiir, Hz. Peygamber'i şair diye ni¬ 
telemeleri inat ve şaşkınlık eseri olduğun¬ 
dan gerçeği yansıtmamaktadır. Çünkü on¬ 
lar Kur’an’a şiir nitelemesi yaptıkları gibi 
sihir, kehanet ve eskilerin efsaneleri gibi 
vasıflar da nisbet etmişlerdir. Temalara 
uygun biçimde seçilmiş kelime ve lafız¬ 
larla kurulup teşbih, mecaz, istiare, kina¬ 
ye, cinas, tevriye gibi söz sanatlarıyla örül¬ 
müş şiir dili, vezin ve kafiye ile sağlanmış 
müzikal armoni, hayata ve olaylara akıl ve 
mantıkla değil his ve hayal penceresinden 
bakış şiiri şiir yapan temel niteliklerdir. Ka¬ 
fiye şartı klasik Arap şiirine özgü olup mo¬ 
dern zamanda Batı şiirinin etkisiyle, özgür 
şiir (free verse), nesir kasidesi (poeme en pro- 
se) gibi kafiyesiz şiirler Arap şiirinde de yan¬ 
sıma bulmuştur. 

Şiir, bütün uygarlıklarda dinî ritüeller ve 
müzikle ilgisi dolayısıyla en kadîm edebî 
ürün kabul edilir. Çünkü şiir hayalin, ne¬ 
sir ise düşüncenin ürünüdür. İnsanın psi¬ 
kolojik yapısında hayal düşünceden önce 
gelir. Edebî nesir şiirden doğmuştur. An¬ 
cak konuşmada kullanılan nesrin ihtiyaç 
sebebiyle daha eski olduğu şüphesizdir. 
Nitekim hiçbir kitap telif edilmeden ve hiç¬ 
bir edebî nesir ortada yokken Homeros’un 
şiirleri terennüm ediliyor, İslâm öncesi Arap 
şiiri panayır ve toplantılarda okunuyordu. 
Buna rağmen nisbeti şüpheli bazı kâhin ve 
hükemâ secileri dışında kadîm Arap ede¬ 
bî nesrinden günümüze herhangi bir şey 
ulaşmamıştır (Mecdî Vehbe - Kâmil el- 
Mühendis, s. 1 18). Şairin eserini okurken 
birtakım sembolik hareketler yapması, il¬ 
hamını doğa üstü bir kaynağa bağlaması 
gibi hususları dikkate alan bazı yazarlar 
şair-kâhin, seci-şiir arasında bağ kurmuş 
ve secili nesri nazma geçişte bir aşama 
kabul etmişse de bu doğru değildir (İA, 
XI, 531). Aristo’nun Peri Poietikes (şiir sa¬ 
natı) adlı eseri şiir teorileri ve türleri hak¬ 
kında zamanımıza intikal eden ilk kitap 
olup bu alanda diğer dillerde yazılan eser¬ 
lerin ana kaynağını teşkil etmiştir. Âni il¬ 
hamın ürünleri olarak şiirle müzik arasın¬ 
da yakın bir ilgi bulunmaktadır. Bazı şiir 
vezinlerinin deve çobanlarının ve savaşçı¬ 


ların ezgilerinden doğduğu kabul edilir. 
Ninniler, ağıtlar, İlâhiler vb. şeyler müzi¬ 
kal şiir parçalarıdır. "Özel biçimde vezni 
gösteren bir âhenkle şiir okuma” anlamı¬ 
na gelen inşad kelimesinin asıl mânasının 
“sesi yükseltmek" olması, şiir çerçevesin¬ 
de geçen İbrânîce ve Türkçe kelimelerin 
müzikle ilgili anlamlar ifade etmesi şiirin 
kaynağındaki müzikal gerçeği teyit etmek¬ 
tedir. 

Câhiz ve ondan etkilenen Nakdü'ş-şfr 
sahibi Kudâme b. Ca'fer gibi edip ve eleş¬ 
tirmenler iyi şiirin niteliklerini harfler-ke- 
limeler, lafız-mâna, vezin-kafiye ve armo¬ 
ni olarak cüzleri arasında tam bir uyum 
ve kaynaşma şeklinde belirlemişlerdir (e/- 
Beyân, I, 67). Haşan b. Bişr el-Âmidî te¬ 
maya uygun biçimde seçilmiş lafızları, ma¬ 
kama uygun temsil ve istiareleri, gerek¬ 
siz uzatma ve kısaltmalardan arınmış, an¬ 
lamı ve amacı tam karşılayan nitelikte ol¬ 
mayı kaliteli şiirin vasıfları diye sayar. Buh- 
türî’nin, “Şiir işareti kâfi gelen bir telmihtir, 
o asla hitapları uzatılmış hezeyan değildir" 
dizesi de bunu doğrulamaktadır (Mecdî 
Vehbe - Kâmil el-Mühendis, s. 119). Ni¬ 
telikli şiirin üretilebilmesi için şairde do¬ 
ğal yetenekle edebî zevki şart koşan c /yâ- 
rü'ş-şfr sahibi Ebü'l-Hasan İbn Tabâtabâ 
el-Alevî bu olmadığı takdirde şiir ve aruz 
bilgisinin bir işe yaramayacağını söyler 
(a.g.e., a y.) Mübalağa ve hüsn-i ta’lîl de 
güzel şiirin temel niteliklerindendir. İbn 
Tabâtabâ gibi bazı eleştirmenler şiirin gü¬ 
zelliğinde gerçekçiliği esas alırken Aristo’¬ 
dan itibaren Câhiz ve Kudâme b. Ca’fer gi¬ 
bi eski ve yeni eleştirmenlerin çoğu abar¬ 
tıyı güzel şiirin vazgeçilmez öğesi saymış, 
bu hususun önemini vurgulamak üzere 
söylenen, “En tatlı şiir en yalan olanıdır" sö¬ 
zü eskiden beri darbımesel vasfını koru¬ 
muştur. Şairin tabii hadiselerin gerçek se¬ 
beplerini görmezlikten gelerek onlar için 
bağlama uygun edibane ve şairane sebep¬ 
ler ortaya koyması (hüsn-i ta’lîl) birçok şi¬ 
irde güzelliğin ve zarafetin kaynağını oluş¬ 
turmuştur. 

Câhiz şiirin başka bir dile tercüme ve 
naklinin mümkün olmadığını, bu durum¬ 
da onun değiştirilmiş ve başka bir şekle 
sokulmuş olacağını, beğenilen ve hayret 
uyandıran yanının ortadan kalkıp düz söz 
(mensur) seviyesine düşeceğini, baştan 
mensur olarak ifade edilmiş sözün şiirden 
dönüştürülmüş mansur sözden daha gü¬ 
zel ve etkili kabul edildiğini belirtir. Onun 
bu görüşü, vezin ve kafiyeden doğan mü¬ 
zikal armoniyi ve şeklî yapıyı esas alan şi¬ 
ir anlayışını savunan çevrelerce sürdürül¬ 
müştür. Ancak iç armoniyi ve sembolizmi 


savunan şiir anlayışını benimseyenler bu¬ 
na karşı çıkmış, şiirin ve sanat ürününün 
tercüme edilmesinin mümkün olduğunu, 
bazı tercümelerin orijinallerinden daha ba¬ 
şarılı görüldüğünü ileri sürmüştür. Şiiri 
orijinalindeki ibdâ’ ve îkâ’ seviyesinde ter¬ 
cüme etmenin imkânsızlığı hususundaki 
Câhiz’in görüşü geçerliliğini korumaktadır. 

Kaynağı milâttan önce II. binlere kadar 
uzanan Hint şiiri I. binde kutsal Veda me¬ 
tinlerinde yer alan İlâhilerle zirveye ulaş¬ 
mış, daha sonra dünyevî kasideler, arya, 
gayatri, destan ve drama türünde birçok 
ürün verilmiştir. Yunan şiiri milâttan önce 
IX veya VIII. yüzyıllarda Homeros’un İlia- 
de ve Odissa adlı destanlarıyla başlamış, 
lirik şiir ve gazel, trajedi, komedi, hikemi- 
yat ve pastoral şiir türlerinde ürünler yi¬ 
ne îsâ’dan önce ortaya konulmuştur. La¬ 
tin şiiri Homeros’tan çevirilerle başlamış ve 
milâttan önce II. yüzyılda Ennius'un An- 
nales’i ile (yıllıklar / havliyyât) kurulmuş, 
ardından drama, destan, gazel, felsefî ve 
pastoral şiir türünde eserler verilmiştir. 
Çin şiirinde en kadîm ürünler Tang çağın¬ 
dan (m.s. 618-906) zamanımıza gelenler¬ 
dir. İslâm öncesi döneme ait çok az ürün 
intikal eden İran şiiri, VII. yüzyılda İslâm’ın 
kabul edilip Arap yazısının benimsenme¬ 
siyle asıl ürünlerini vermeye başlamış, Arap 
aruzunun kullanılmasıyla IX. yüzyıldan iti¬ 
baren gelişme yoluna girmiştir. 

Arap Şiiri, a) Câhiliyc Devri. Arap şiiri 
de diğer milletlerde olduğu gibi edebî ne¬ 
sirden önce başlamıştır. Hz. Âdem'e, İb- 
lîs’e, Cebrâil'e, Amâlika, Âd ve Semûd'dan 
bazı kimselere nisbet edilen Arapça kıta 
ve beyitler (Kureşî, I, 140-145) şiir râvileri 
tarafından uydurulmuştur. Gerçekte gü¬ 
nümüze intikal eden en eski örnekler V. 
yüzyılın sonları ile VI. yüzyılın başlarına ait¬ 
tir. Bu örnekler, dil-üslûp özellikleri ve na¬ 
zım tekniği bakımından uzun bir mâzide 
oluşmuş sanat geleneği zemini üzerinde 
inşa edildiklerini kabul ettirecek olgunluk¬ 
tadır (İA , XI, 530). Kasidelere sevgilinin ya¬ 
şadığı eski konak yerlerinin kalıntıları ba¬ 
şında durup ağlamakla başlama gelene¬ 
ğini İmruülkays b. Hucr'ün icat ettiği yay¬ 
gın bir kanaat halinde ise de bizzat onun, 
“Durun, şu yıllanmış kalıntılar başında da 
ağlayalım diyara, tıpkı İbn Hizâm’ın ağla¬ 
dığı gibi” dizesinde bu konudaki öncülü¬ 
ğü İbn Hizâm'a vermesi; Züheyr b. Ebû 
Sülmâ’nın intihal gerçeğini dile getirdiği 
bir dizesinde, “Biz şairler ancak ödünç ve¬ 
rilmiş veya kendimizce tekrar edilmiş söz¬ 
leri dile getirmekteyiz" itirafı; Antere’nin, 
“Şairler söylenmedik söz mü bıraktı!” ifa¬ 
desi Arap şiirinin bu karanlık ve uzun geç- 
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mişine vurgu yapmaktadır. Nitekim Ebû 
Amr b. Alâ da, “Size eski şiirden çok azı 
kaldı, tamamı ulaşsaydı büyük bir ilim in¬ 
tikal etmiş olacaktı” sözüyle bu gerçeği ifa¬ 
de etmiştir. Kadîm şiir doğduğu çevreyi 
gerçekçi, yalın, açık ve abartısız biçimde 
tasvir etmekle Araplar'ın içinde yaşadığı 
muhite, hayat, örf ve âdetlere ilişkin sağ¬ 
lıklı bilgiler saklayan bir ilim hâzinesi (di¬ 
van, sicil) konumundaydı. Ancak dar çevre 
ve tek düze hayat şartları özellikle deve, 
at, kadın, savaş ve araçları ile eski konak 
yerlerinin tasvirinde bazı mâna / tema, 
sûret ve lafız klişelerinde şairler arasında 
benzeşmelere yol açmıştır. İmruülkays, 
Züheyr ve Antere'nin yukarıdaki sözleri 
bu hususa işaret etmektedir. Kadîm şii¬ 
rin ilk örneklerinin kıtalar halinde kısa şi¬ 
irler olduğu, ilk uzun kasidenin hicretten 
en fazla yüzyıl önce İmruülkays'ın dayısı 
Mühelhil (Adî) b. Rebîa tarafından ortaya 
konulduğu kabul edilmektedir. Bununla 
Mühelhifin otuz beyte ulaşan ve günümü¬ 
ze intikal eden şiiri kastedilmiş olmalıdır 
(Mustafa Sâdık er-Râfiî, III, 20). Şiirde ilk 
defa önemli olayları (vekâij zikreden, şiiri 
inceltip süzgeçten geçiren ve güzelleşti- 
renin de bu şair olduğu, bu sebeple ken¬ 
disine “Mühelhil” (unu ince eleyen) lakabının 
verildiği kaydedilir (Cumahî, s. 391 ). Hâris 
b. Kâ'b, Anber b. Amr, Düveyd b. Zeyd, 
A'sur (Münebbih) b. Sa‘d, Züheyr b. Cenâb, 
Müstevgır b. Rebîa, Cezîme el-Ebraş, Ef- 
veh el-Evdî, Ebû Duâd el-İyâdî gibi kadîm 
şairlere bazı kıtalar (mukattaât) nisbet edil¬ 
miştir ( a.g.e s. 26-40). Kaside gibi iç dü¬ 
zeni olmayan bu kıtaların bir kısmı uzun 
kasidelerden kalan parçalar, bir kısmı da 
aslında kısa şiirler olabilir. Nitekim sonra¬ 
ları da aşk, din, felsefe vb. konularda kı¬ 
talar yazılmıştır (İA, XI, 537). 

Kadîm Arap şiirinin intikalinde usta-çı- 
rak yöntemiyle her şairin özel râvi veya 
râvileri tarafından şiirlerin ezberlenip ak¬ 
tarılması asıl olup râvilik, geleneği olan 
bir mektep halindeydi. Yalnız bir şairin şi¬ 
irlerini belleyip aktaran râvileri, hafızala¬ 
rındaki şiirin miktarı hakkında menkıbevî 
fıkralar anlatılan Muhammed b. Sâib el- 
Kelbî (ö. 146/763), Hammâd er-Râviye, 
Mufaddal ed-Dabbî ve Halef el-Ahmer gi¬ 
bi büyük râviler izlemiştir. Bununla bera¬ 
ber kadîm şiirin yazılı intikaline ilişkin ba¬ 
zı anekdot ve kayıtlar mevcuttur. Bir kısım 
Câhiliye şiirlerinde “yazmak, yazı, yazar, 
ince-yumuşak deri” gibi kelimelerin geç¬ 
mesi o dönemde de yazının bulunduğu, 
daha çok İçtimaî ve ticarî işlerde kullanıl¬ 
dığı, şiirin, hatta hutbe, vasiyet vb. nesir 
örneklerinin şifahî rivayetle aktarıldığı ka¬ 


bul edilir. Ahnes b. Şihâb et-Tağlibî'nin, 
JjUc ’ 

“•cJlT jyI jljtsJI ,ji,LaT 

(Hıttân b. Avf kızının konak yerleri vardır / 
Tıpkı kâtibin ince ve yumuşak deri [rak] üzeri¬ 
ne mektubunun başlangıç kısmını yazdığı gibi) 

dizesi yazının kullanılmakta olduğunun 
kanıtıdır. Lahmîler’in son hükümdarı Nu‘- 
mân b. Münzir’in (ö. 602), hânedanı için 
söylenmiş methiyelerden oluşan bir divan 
teşkil ederek sarayının altına gömdürdü¬ 
ğü ve bunun Muhtâr es-Sekafî (ö. 67/687) 
tarafından çıkarıldığı rivayet edilir (İbn Cin- 
nî, 1, 393 vd.). 1. Muâviye zamanında ku¬ 
rulan kütüphanede dil ve edebiyat eser¬ 
lerinin bulunduğuna dair bilgi yoksa da 
Hâiid b. Yezîd b. Muâviye (ö. 85/704 |?|) 
adına kurulan kütüphanede şiir kitapları 
mevcuttu. 1. Velîd eski şiir ve ahbârı yaz¬ 
dırmak için kâtip görevlendirmiştir (İbnü’n- 
Nedîm, s. 9 vd ). Bunlardan başka bir mu¬ 
ganniyenin Ömer b. Ebû Rebîa’nın şiirle¬ 
rini içeren bir deftere (Ebü'l-Ferec el-ts- 
fahânî, II, 13, 37, 78), Ferezdak'ın da Zü¬ 
heyr b. Ebû Sülmâ divanına sahip oldu¬ 
ğu, II. Velîd’in Arap ahbâr, eş'âr ve ensâ- 
bını toplattığı (Nâsırüddin el-Esed, s. 1 55 
vd.) nakledilir. Bu tür münferit yazılı ve 
şifahî nakiller II. (VIII.) asrın ilk yarısına 
kadar sürmüştür. Yüzyılın ikinci yarısında 
Hammâd er-Râviye’nin el-Mu c allakâtü's- 
seb c i ile Mufaddal ed-Dabbî’nin el-Mu- 
faddaliyyât adlı antolojisinden sonra III. 
(IX.) yüzyılın başlarından itibaren yazılı na¬ 
kil gelişip yaygınlaşmıştır. Şifahî malze¬ 
menin toplanmasını Ebû Amr eş-Şeybâ- 
nî, Asmaî ve Ebû Abdullah İbnüT-A'râbî 
nesli gerçekleştirmiş, derleme faaliyetini 
Muhammed b. Habîb, İbnü’s-Sikkît ve Ali 
b. Haşan et-Tûsî gibi şahsiyetler tamam¬ 
lamış, Sükkerî nesli ise bu yazılı rivayetleri 
bir araya getirip tasnif etmiştir. Sonuçta 
münferit şairlere ve kabilelere ait divan¬ 
larla şairlerin hayat, ahbâr ve şiir örnekle¬ 
rini kapsayan eserler ortaya çıkmıştır [İA, 
XI, 533). 

Mufaddal ed-Dabbî, Ebû Ubeyde et-Tey- 
mî, Asmaî, Cumahî, Câhiz, Ebû Hâtim es- 
Sicistânî, İbn Kuteybe, İbnüi-Mu'tez, İbn 
Düreyd, Ebû Ali el-Kâlî gibi edipler Ham¬ 
mâd er-Râviye ile öğrencisi Halef ei-Ah- 
mer'in kadîm şiiri değiştirdiklerini, ekle¬ 
meler yaptıklarını, meşhur şairler adına 
farkedilemeyecek şekilde şiirler uydurduk¬ 
larını iddia etmişlerdir (Cumahî, s. 48; İb- 
nü’l-Mu'tez, s. 147; Ebü’l-Ferec el-İsfahânî, 
VI, 89). Bu iddiaların arka planında Basra- 
Kûfe dil mektebi taassubu, siyasî rekabet 
ve husumet, şuûbiyye hareketi gibi etken¬ 
lerin bulunduğu ve isnatlarda bu faktör¬ 


lerin rol oynayabileceği göz ardı edilme¬ 
melidir. Bu sebeple Câhiliye şiiri bazı ma¬ 
hallî tasarruflar bulunsa bile bütünüyle 
eskidir. Bunun dışında iddia edilen deği¬ 
şiklik ve ilâveleri yapanlar kadîm şiirin dil 
ve üslûp özelliklerine son derece vâkıf âlim 
ve şairler olduğundan sahteliklerinden şüp¬ 
helenilen eserler ayırt edilemeyecek dere¬ 
cede başarılı benzetmelerdir (İA, XI, 534). 
Bu uydurma ve değiştirme iddiası XIX. 
yüzyılın yarısından itibaren S. W. Muir, W. 
Ahlvvardt, R. Basset, T. Nöldeke, D. S. Mar- 
goliouth ve F. Krenkovv gibi şarkiyatçılar 
tarafından yeniden gündeme getirilmiş ve 
bütün Câhiliye şiirine teşmil edilmiştir. C. 
J. Lyall, C. A. Nallino ve C. Brockelmann 
gibi şarkiyatçılar ise bu iddialara cevap 
vermiş ve kadîm şiirin otantikliğini savun¬ 
muştur. Diğer taraftan Arap dünyasında 
Tâhâ Hüseyin uydurma iddiasında şarki¬ 
yatçılara katılmış, Fi'ş-Şfri'l-Câhilî ve 
Fi’l-Edebi'l-Câhilî adlı eserleriyle bazı 
makalelerinde kadîm şiirin, Câhiliye Arap- 
ları’nın hayatından çok müslümanların ha¬ 
yat ve eğilimlerini temsil ettiği gerekçe¬ 
siyle İslâmî dönemde uydurulduğunu ile¬ 
ri sürmüştür. Başta Mustafa Sâdık er-Râ¬ 
fiî ve Muhammed Ferîd Vecdî olmak üze¬ 
re Muhammed el-Hudarî, Muhammed 
Lutfî Cum'a, Muhammed Hıdır Hüseyin 
gibi âlim ve eleştirmenler bu iddialara ce¬ 
vap vermiştir. 

Tabiatları, dilleri, tek düze hayatları ve 
yaşadıkları çevre itibariyle Sâmî kavimler 
içinde şiire en yatkın ırk olan Araplar'da şi¬ 
ire ilgi duymayan, şiir söylemeyen bir fert 
yok gibidir. Şair savaş halinde düşmanlara 
kılıçlardan tesirli hiciv okları fırlatan bir si¬ 
lâhşordu, barışta ise bir övünç ve kıvanç 
vesilesi olarak toplumda büyük itibara sa¬ 
hipti ve hiyerarşide kabile reisinden sonra 
yer alıyordu. Câhiliye dönemi Arabistan'ın¬ 
da şiiri teşvik eden vesileler ve onu besle¬ 
yen çevreler vardı. Haram aylarda kuru¬ 
lan Ukâz, Zülmecâz gibi panayırlarda ha¬ 
kem huzurunda düzenlenen şiir yarışma¬ 
ları, ayrıca Hîre ve Gassânî sarayları ile ba¬ 
zı Hicaz merkezleri bunların başında yer 
alır. VI. yüzyıldan önceki devirlerde bazı şa¬ 
irler kabilelerinden ayrılarak gezgin met- 
hiyeciler haline gelmiş, yüzyılın ikinci yarı¬ 
sından itibaren Mütelemmis, Nâbiga ez- 
Zübyânî ve Hassân b. Sâbit gibi şairler me¬ 
liklere methiye sunup câize almak için Lah- 
mî ve Gassânî saraylarını âdeta tavaf eder 
hale gelmişti. Kadîm şiirin gelişmesinde 
bu sarayların büyük etkisi olmuş, çölden 
gelen sert şiir dili bu muhitlerde şehirli 
zevkiyle temas neticesinde yumuşamış, 
tekellüflü ve garip ifadeler yerlerini basit 
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ve kolay olanlara bırakmıştır (Ebü'l-Hasan 
el-Cürcânî, s. 21 vd.). En parlak devrini III. 
Nu’mân zamanında yaşayan Hîre’nin 602 
yılında sönmesinin ardından Hicaz’ın çe¬ 
şitli yerlerinde oluşan merkezlerde şiir rağ¬ 
bet görmeye devam etmiş, İslâm devleti¬ 
nin kurulup geliştiği Medine şiir ve mûsi¬ 
kinin olgunlaşmasında en elverişli ortam 
durumuna gelmiştir (İA, XI, 531) Kadîm 
şiir maddî karşılığı olmayan, sadece teşek¬ 
kür ve saygı amacıyla yazılırken bu saray 
ve merkezler şiirin bir ticaret metaı haline 
dönüşmesinde etkili olmuştur. Bu çığırı, 
Hîre ve Gassânî meliklerinden aldığı câi- 
zelerle altın kaplarda yemek yiyen Nâbi- 
ga ez-Zübyânî açmış, Meymûn b. Kays ei- 
A’şâ belde belde dolaşarak şiir ticareti 
yapmış, hatta bu amaçla Hz. Peygamber 
için de methiye yazmıştır. Daha sonra Hu- 
tay’e bu geleneği sürdürmüştür. 

Kadîm şiirden intikal eden en eski ör¬ 
neklerde bile lügat hâzinesi fevkalâde zen¬ 
gindir ve gelişmiş bir ortak şiir dili kulla¬ 
nılmıştır. Bu dil şairler, edipler ve hatipler 
arasında yaygınlaşan lehçeler üstü ortak 
bir edebî dildi. I. (VII.) yüzyılda kaideleri 
tesbit edilen ve kelime hâzinesi büyük öl¬ 
çüde belirginlik kazanan klasik Arapça’nın 
esası da bu dildir. Söz konusu ortak ede¬ 
biyat ve şiir dilinin oluşmasında ve geliş¬ 
mesinde en büyük rolü Ukâz panayırında 
düzenlenen şiir müsabakaları oynamıştır. 
Şairler ve hatipler eserlerini kalabalık din¬ 
leyici kitlesine hitap edebilmek için en yay¬ 
gın, en fasih kelime ve ifadelerle inşâ edi¬ 
yorlardı. Neticede uzlaşılmış ortak edebi¬ 
yat ve şiir dili teşekkül etmiştir. Bunda hâ¬ 
kim lehçe Ukâz'ın nüfuz alanında bulun¬ 
duğu Kureyş lehçesiydi. Yabancı temaslar¬ 
dan uzak kalabilen Kays, Temîm, Hüzeyl 
ve Tay lehçeleriyle Necid bedevîleri lehçe¬ 
lerini de bu bağlamda zikredenler olmuş¬ 
tur. 

Eski Arap şiiri çoğunlukla inşadına se¬ 
bep olan bir vak’anın hikâyesiyle birlikte 
nakledilmiştir. Bu durum şairlerin hayat¬ 
la olan sıkı bağını gösterir. Eski şair ilha¬ 
mını perisi vasıtasıyla bir kaynağa bağlar¬ 
sa da bu kaynaktan faydalanabilmesi, di¬ 
linin çözülebilmesi ve perisinin fısıltılarını 
duyabilmesi için sevinç, coşku, öfke, kor¬ 
ku, içki, ihtiras derecesinde arzu, özlem, 
aşk, acı, keder ve şiddetli heyecan gibi so¬ 
mut faktörlerin bulunmasını şart görür¬ 
dü (İbn Kuteybe, s. 23-26). Nitekim tuza¬ 
ğa düşürülen Şenferâ kendisinden şiir söy¬ 
lemesi istenince, “Şiir neşeli zamanlarda 
söylenir" demiş, Ertât b. Süheyye, Abdül- 
melik b. Mervân’ın şiir söyleme talebine, 
“Bugün nasıl şiir söyleyebilirim ki ne iç¬ 


tim ne sevindim, ne kızdım ne korktum" 
cevabını vermiştir (a.g.e., s. 25, 504; Ebü’l- 
Ferec el-İsfahânî, XI, 140; XIII, 31). Kadîm 
Arap şairi, ilhamını ifade etmeye elverişli 
ruh haline erdikten sonra gözlerini mü¬ 
şahhas âleme açarak sanatını icra eder¬ 
di. Zamanla özgün ürünler veren bu gele¬ 
nek değişmiş ve eskilerden beğenilip alı¬ 
nanlar yeniden düzenlenip bazı ilâveler ya¬ 
pılmak suretiyle şiir yazma geleneği özel¬ 
likle İran'da ve klasik Türk şiirinde son had¬ 
dine ulaşmıştır (İA, XI, 537). 

Arap şiirinin en eski birimi aynı kafiyede 
iki mısradan oluşan recez şiirleridir. Bun¬ 
lar deve çobanlarının ezgileri, ninniler, sa¬ 
vaşçıların meydan okumaları, kadınların 
savaşanlara seslenişi gibi konularda âni 
ilhamın ürünleri olarak irticâlen söylenmiş 
recez bahrinde kısa parçalardı. Başlangıç¬ 
ta bir sanat ürünü sayılmadığı için önde 
gelen şairler bu alanda eser vermemiştir. 
İlk defa recez şiirini uzatarak “urcûze" adı 
verilen kaside çığırını açan şair Ağleb el- 
İclî’dir (ö. 21/642). Urcûze mesnevi /müz- 
device gibi bazı önemli nazım şekillerinin 
doğmasına yol açmış, daha sonra tarih, 
gramer, akaid gibi ilim dallarında çok uzun 
didaktik şiirlerin yazılmasına imkân sağ¬ 
lamıştır. II. Velîd'e ve Hammâd Acred’e ba¬ 
zı müzdeviceler nisbet edilirse de (Ebü’l- 
Ferec el-tsfahânî, V, 128 vd.; XIII, 74) İran 
asıllı Ebân b. Abdülhamîd (ö. 200/815-16), 
14.000 beyitlik Kelîle ve Dimne tercü¬ 
mesi ve diğer birçok telif ve çevirisiyle 
mesnevi şeklinin ilk uzun örneklerini ver¬ 
miştir. Bunlardan başka Ebû Nüvâs ve 
Ebü’l-Atâhiye, özellikle uzun örnekler or¬ 
taya koyan İbnü’l-Mu’tez ve İbn Abdürrab- 
bih de bu alanda zikredilen şahsiyetlerdir. 
Şiir için kullanılan eski terimlerden biri de 
“karîz”dir. Karîz (kesilmiş), “recezden kesil¬ 
miş şiir biçimi” demek olup önceleri kasi¬ 
deye göre daha kısa parçaları ifade eder¬ 
ken III. (IX.) yüzyıldan sonra “mutlak şiir / 
nazım” anlamında kullanılmaya başlanmış¬ 
tır. Kasideye göre daha kısa parçalar için 
kullanılan bir diğer kadîm tabir “kasîd"dir. 
Kaside ise daha uzun, biçim ve içeriği da¬ 
ha farklı, belli konuların iç nizama göre iş¬ 
lendiği şiirlerdir. Klasik kaside ise iç planını 
doğal bir gelişme sonunda kazanmıştır. 
Bununla beraber kaside, Araplar tarafın¬ 
dan muayyen bir şairin icadı gibi telakki 
edilerek belli bir başlangıca bağlanmış ve 
ilk kaside yazarının Mühelhil b. Rebîa et- 
Tağlibî olduğu söylenmiştir (Cumahî, s. 33; 
İbn Kuteybe, s. 256). Kasidenin başlangı¬ 
cıyla ilgili belli tarih ve şahıs tesbiti zorla¬ 
malarından anlaşılan husus, onun V. asır 
ortalarında Doğu Arabistan’da Bekir ve 


Tağlib kabileleri arasında gelişip Hîre mu¬ 
hiti vasıtasıyla yayılma imkânı bulmuş ol¬ 
masıdır (Blachere, s. 376; ayrıca bk. KASİ¬ 
DE) 

Câhiliye şiirinde başta medih ile tasvir 
(vasf) olmak üzere gazel, fahr, risâ, hike- 
miyat, i’tizâr ve isti’tâf gibi temalar işlen¬ 
miştir. Şairler övdüklerini yiğitlik, cömert¬ 
lik, soyluluk, adalet, akıllılık, komşuyu hi¬ 
maye etme, düşküne yardım elini uzatma 
gibi erdemlerle yalana ve abartıya kaçma¬ 
dan övmüşlerdir. Züheyr b. Ebû Sülmâ’nın 
Herim b. Sinân ile Hâris b. Avf'ın fedakâr¬ 
lıkları hakkında yazdığı, derin saygı, sevgi 
ve samimi duygulardan kaynaklanan met¬ 
hiyeler ortaya konulduğu gibi Hîre ve Gas¬ 
sânî saraylarını dolaşarak câize toplamak 
için yazılan methiyeler de çoktur. Nâbiga 
ez-Zübyânî, Meymûn b. Kays el-A’şâ, Has- 
sân b. Sâbit, Müseyyeb b. Ales gibi şah¬ 
siyetler bu şairlerdendi. Kadîm şairin in¬ 
ce ve yalın tasvirleri hemen her tema ve 
konuda yer alıp çöl hayatının bütün etkin¬ 
lik ve öğeleri, savaş ve silâhları, şarap ve 
içki meclisleri, eğlenceleri ve doğa olayları 
ayrıntılarıyla tasvir edilmiştir. Gazelde İm- 
ruülkays kadın aşkını ve fiziksel güzelliği 
tasvirde öncü kabul edilmiş, kadın onun ta¬ 
rafından belli ve ortak teşbih klişeleriyle 
tasvir edilmiş ve ruhsal erdemleri dile ge¬ 
tirilmiştir. Antere-Able, Mahabbel es-Sa‘dî- 
Meylâ, Abdullah b. Aclân-Hind vb. arasın¬ 
da yaşanan ve aşk ıstırabını dile getiren 
gazeller, Emevî devrinde ortaya çıkan ve 
Uzrî gazel olarak tanınan iffetli / platonik 
aşk şiirlerinin nüvesini oluşturmuştur. Ka¬ 
dîm mersiye ölüye ağlama veya intikam 
çağrısı ile başlar ve ölü medihte geçen er¬ 
demlerle övülür, şairler arasında belli lafız 
ve ibarelerle dua klişeleri tekrar edilirdi. 
Az miktarda olan kadîm hicivde fert veya 
kabileye yönelik medihte geçen erdemle¬ 
rin zıtları kullanılmış, genellikle açık küfür 
ve çirkin ifadelerden uzak ciddi ve nezih 
bir dile ağırlık verilmiş, bazılarında acıtıcı 
ta’riz ve telmih üslûbu kullanılmıştır. Da¬ 
ha çok planlı kasidenin son kısmında yer 
alan fahriyelerde şair kendisinin veya ka¬ 
bilesinin erdemlerini övgüde geçerli un¬ 
surlarla dile getirmiştir. Ümeyye b. Ebü's- 
Salt, Tarafe b. Abd, Lebîd b. Rebîa, Hâtim 
et-Tâî gibi şairler yaşanılan özlü hikemiyat 
beyitleri nazmetmişlerdir. Nâbiga ez-Züb- 
yânî, Nu’mân b. Münzir'in ölüm tehdidine 
karşı özür beyanı, af ve merhamet talebi 
için yazdığı kasidelerle i’tizâr ve isti’tâf tü¬ 
rü şiirin öncüsü olmuştur. 

b) Erken İslâm Dönemi. Arap şiir tari¬ 
hinde İslâm dininin ortaya çıkmasıyla ye¬ 
ni bir dönem başlamıştır. İslâmiyet’in ge- 
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tirdiği iman kardeşliğine mukabil müşrik¬ 
lerin Hz. Peygamber için "mecnun bir şair” 
demeleri (es-Sâffât 37/36) ve kadîm şiirin 
kabile asabiyeti üzerine inşa edilmiş olma¬ 
sı müşrik devri şiirinin yasaklanması sonu¬ 
cunu doğurmuş, ancak iman edip iyi dav¬ 
ranışlarda bulunan ve Allah’ı hatırlarından 
çıkarmayanlar bundan istisna edilmiştir 
(eş-Şuarâ 26/224-227). Söz konusu âyet¬ 
lerde yasaklanan şiirin Resûl-i Ekrem'e, İs¬ 
lâm'a ve müslümanlara sataşan müşrik 
şairlerin şiirleri, istisna edilen şiirin de Has- 
sân b. Sâbit, Kâ'b b. Mâlik, Abdullah b. Re- 
vâha gibi onlara cevap veren müslüman 
şairlerin şiirleri olduğunu bizzat Resûlul- 
lah söylemiştir (Taberî, XIX, 156-159). Esa¬ 
sen İslâmiyet şiirle mûsikiyi mutlak mâna¬ 
da menetmemiş, insanları kötü yollara sev- 
keden bir nitelik kazandığı takdirde za¬ 
rarlı bulmuştur. Hz. Peygamber şiiri bir 
cihad silâhı olarak görmüş, "Mümin kılıcı 
ve diliyle cihad eder” buyurmuştur (Müs- 
ned, III, 3, 456, 460; VI, 387). Yine, "Şüphe 
yok ki bazı şiirler hikmet ifadeleridir" (Bu- 
hârî, “Edeb”, 90; Tirmizî, “Edeb”, 69; İbn 
Mâce, “Edeb”, 41 ) gibi sözleriyle şiirin güzel 
ve faydalı olanlarını tavsiye etmiştir. Bu bağ¬ 
lamda Ümeyye b. Ebü’s-Saltîn bazı hikmet¬ 
li şiirlerini hitabelerinde zikretmiş, Lebîd’in 
“ Jbl AılMs-U jryî” (İyi bilin ki Allah'¬ 

tan başka her şey bâtıldır) mısraı için “şairin 
söylediği en doğru söz”, Tarafe’nin 

“ tilJl) 3 / C-4TU (ûbVl UÜJ 

(Gösterecek sana günler cahili olduğun şeyleri / 
Getirecek sana, azık vermediğin [görevlendirme¬ 
diğin] kimse haberleri) dizesi hakkında “Bu 
nübüvvet sözlerindendir” ifadeleriyle tak¬ 
dir hislerini dile getirmiştir (Müsned, VI, 31, 
138, 146, 156, 222; Müslim, “Şi c r”, 1-6). Ebû 
Süfyân, Amr b. Âs ve Abdullah b. Ziba'râ 
gibi çoğu Kureyşli olan müşrik şairlerin 
hücumları artınca Hassân b. Sâbit, Kâ'b 
b. Mâlik ve Abdullah b. Revâha gibi müs¬ 
lüman şairler bunlara karşılık vermek için 
Hz. Peygamber'den izin istemiş, o da izin 
vermiş, ancak, “Ben de Kureyş’tenim, be¬ 
ni onlardan nasıl ayırıp da hicvedeceksiniz?" 
deyince Hassân, “Seni onlardan hamurdan 
kıl çeker gibi ayırırım” cevabını vermiştir. 
Bunun üzerine Resûl-i Ekrem, Hassân'a 
kabilelerin eski eyyâm, mesâlib, ahbâr ve 
ensâbı hakkında bilgi edinmesi için Ebû 
Bekir’e başvurmasını tavsiye etmiştir. Ay¬ 
rıca, “Yâ Hassân, onları hicvet! Şunu bil¬ 
melisin ki Cibril seninle beraberdir; senin 
sözlerin kılıçtan daha tesirlidir” sözleriyle 
onu övmüş (Buhârî, “Bed 5 ü’l-halk”, 6, “Me- 
ğâzî”, 30; Müslim, “Fezâ’ilü’ş-şahâbe”, 153, 
157), mescidde Hassân’a tahsis ettiği min¬ 
berde şiirlerini ashapla birlikte dinlemiş¬ 


tir. Şiirle ilgili bu olumlu yaklaşımlara rağ¬ 
men varyantı dikkate alınmadığından Re- 
sûlullah'a nisbet edilen, "Birinizin içinin 
kusmukla dolması şiirle dolmasından daha 
iyidir” meâlindeki bir hadis (Buhârî, “Edeb”, 
92; Müslim, “Şi c r”, 7-9) şiirin mutlak şe¬ 
kilde mekruh olduğu kanaatine yol açmış, 
bu kanaat müslümanlar arasında yaygın¬ 
lık kazanmıştır. Hz. Âişe bu rivayetle ilgili 
olarak şöyle demiştir; “Bu mahfuz değil¬ 
dir. Hz. Peygamber ancak şunu söylemiş¬ 
tir: Birinizin içinin kusmuk ve kanla dol¬ 
ması benim hicvedildiğim şiirle dolmasın¬ 
dan daha iyidir" (başka yorumlarla ilgili 
olarak bk. İbn Hacer, XII, 184-186). 

Sahâbenin şiire yaklaşımı genellikle müs- 
bet olmuştur. Araplar’ın en önemli bilgi 
kaynağını şiirin teşkil ettiğini söyleyen Hz. 
Ömer, Züheyr b. Ebû Sülmâ’nın şiirlerinin 
garip kelimelerden arınmış, yalın bir üs¬ 
lûp ve övülen kişide bulunan niteliklerle 
gerçekçi bir çizgide söylendiğini ifade ede¬ 
rek onu en büyük Arap şairi saymıştır. İbn 
Abbas, “Kur'ân-ı Kerim’den bilmediklerini¬ 
zi Arap'm şiirlerinde araştırın, çünkü şiir 
Araplar’ın ilim hâzinesidir" demiştir. Asr-ı 
saâdet’le Hulefâ-yi Râşidîn zamanında ka¬ 
dîm şiir yöntem, dil ve üslûp özellikleriy¬ 
le devam etmiştir; zira bu dönem şairleri¬ 
nin çoğu Câhiliye devrinde yetişmiş ve ürün 
vermiş muhadram şairlerdi. Bununla bir¬ 
likte tema ve konularda köklü değişiklik¬ 
ler olmuş, kabile asabiyetini, kabileler ara¬ 
sındaki eski savaşları zikrederek kin ve nef¬ 
reti işleyen, övünme yarışını körükleyen 
şiirlerin yerini İslâm kardeşliği, cihad, fetih, 
din ve ahlâk temalarını işleyen şiirler al¬ 
mış, bunlar şairin dindarlık derecesine gö¬ 
re eserlerinde yansıma bulmuş, Hutay’e gi¬ 
bi dinî bağları zayıf şairlerse Câhiliye çizgisi¬ 
ni sürdürmüştür. İslâmî tesirden uzak olan 
çöl şairlerinde de bu çizgi devam etmiş¬ 
tir. Gerek Asr-ı saâdet’te gerekse ilk dört 
halife devrinde müslümanların Kur’an’la 
ve fetihle meşgul olduğu, Câhiliye döne¬ 
minde görüldüğü gibi muâraza sebepleri 
ve câize imkânları ortadan kalktığı için şi¬ 
ire ilgi azalmıştır. Hz. Ebû Bekir ile Ömer 
zamanında sönen kabilecilik taassubu Hz. 
Osman ile Ali dönemlerinde çıkan fitneler 
ve hizipler sebebiyle yeniden alevlenmiş 
ve Emevî devri boyunca canlılığını koru¬ 
muştur. İlk siyasî şiir yazarı olan Hassân 
b. Sâbit, Resûlullah'ı “Kasîde-i Bürde”siy- 
le metheden Kâ'b b. Züheyr, Resûl-i Ek¬ 
rem’in müdafii Kâ'b b. Mâlik, müşrik şa¬ 
irlere yönelttiği hicivleriyle Abdullah b. Re¬ 
vâha, hiciv ve medihte Hutay’e, gazelde 
Humeyd b. Sevr, öldürülen müşrik kardeş¬ 
lerine müslüman olduktan sonra da ağıt¬ 


larını sürdüren en büyük Arap kadın şairi 
Hansâ, Câhiliye devrinde de içki ve put¬ 
lardan uzak durmuş olan Nâbiga el-Ca‘dî 
dönemin önde gelen şairleridir. 

c) Emevî Devri. Bu dönemde klasik ka¬ 
side formu iç düzeni, bölümleri ve kadîm 
unsurlarıyla kendini korumuş, ancak te¬ 
meli Hassân b. Sâbit’le atılan siyasî şiir tü¬ 
rü ile hiciv ve gazel temalarında büyük ge¬ 
lişmeler olmuştur. Hz. Osman ile Ali za¬ 
manında çıkan fitneler sırasında hilâfet 
meselesinden doğan siyasî hizipler Emevî 
devrinde iyice taraftarlarını arttırmıştır. 
Emevî, Hâricî, Şiî ve Zübeyrîler’e taraftar 
olan şairler hiziplerinin görüş, inanç ve il¬ 
kelerini dile getiren şiirler yazmış, özellik¬ 
le yönetimde olmaları sebebiyle bol ihsan 
ve câize verme imkânına sahip Emevî ida¬ 
recilerini destekleyen çok sayıda şair or¬ 
taya çıkmış, bunlar içten gelmeyen abartı 
yüklü ürünler vermiştir. Bu şairlerin ba¬ 
şında Cerîr b. Atıyye ile hıristiyan şair Ah- 
tal ve Şîa taraftarı olduğu halde câize yü¬ 
zünden Emevîler’e methiyeler sunan Fe- 
rezdak görülür. Abdullah b. Zübeyr, Ebû 
Sahr el-Hüzelî, Miskîn ed-Dârimî, Adî b. 
Rikâ', Râî en-Nümeyrî, Abdullah b. Hem- 
mâm, A'şâ Benî Rebîa, Nâbiga eş-Şeybâ- 
nî, Baîs el-Mücâşiî, Ebü’i-Abbas el-A‘mâ 
Emevîler’i savunan diğer şairlerdir. Hâri- 
cîler'e taraftar olan şairler ise câize ama¬ 
cı taşımaksızın içten ve gerçekçi bir ruhla, 
daha çok irticâlen söylenip Hâricî inanç ve 
ilkelerini savunan ürünler vermişlerdir. Fer- 
ve b. Nevfel, Mâlik el-Mezmûm, Ubeyde b. 
Hilâl el-Yeşkürî, Müleyke eş-Şeybâniyye, 
Katarî b. Fücâe, İmrân b. Hıttân, Yezîd b. 
Habnâ, îsâ b. Fâtik, Tırımmâh b. Hakîm, 
İsmâil b. Yesâr, Amr b. Husayn, Muâz b. 
Cüveyn bunlar arasında sayılabilir. Günü¬ 
müze ulaşan tek Hâricî divanı Tırımmâh'a 
aittir. Kaynaklar bunun dışında Hâricîler’- 
den 100 kadar erkek ve kadın şaire ait 
330’dan fazla kaside, urcûze ve kıta nak¬ 
letmiş, İhsan Abbas Dîvânü şi c ri'l-Ha- 
vâric (Beyrut 1982), Nâyif Mahmûd Ma‘- 
rûf Dîvânü'l-Havâric (Beyrut 1403/1983) 
adlı eserlerinde bunları derlemeye çalışmış¬ 
tır. Şîa taraftarı şairler de Emevîler'in Hâ- 
şimoğulları’nın hakkını gasbettiğini, müs- 
lümanları yönetmede Kitap ve Sünnet’e 
uymadıklarını dile getirmiştir. Bu şairler¬ 
den Şia’nın Keysâniyye koluna mensup olan 
Küseyyir siyasî şiirlerinde Ehl-i beyt'e bağ¬ 
lılığını, nübüvvetin Hz. Ali'ye ve oğullarına 
geçtiğini iddia etmekle birlikte bazı Eme- 
vîler için de methiyeler yazmıştır. Hz. Hü¬ 
seyin’in kızı Fâtıma tarafından Ehl-i beyt 
şairi unvanı verilen Kümeyt el-Esedî, Zeydî- 
Şiî koluna mensup olup hilâfette Hâşimo- 
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ğulları’nı ve Hz. Hüseyin'in torunu Zeyd b. 
Ali'yi desteklemiş, “el-Hâşimiyyât” adı ve¬ 
rilen kasidelerinde Mudar’ı ve Hâşimoğul- 
ları'nı övmüş, Emevîler’e sert eleştiriler 
yöneltmiştir. Nu'mân b. Beşîr, İbn Müfer- 
riğ el-Himyerî, Ebü'l-Esved ed-Düelî de Şîa 
şairlerindendir. Hilâfet meselesinde Ab¬ 
dullah b. Zübeyr'e bağlı kalan tek şair İbn 
Kays er-Rukayyât’tır. Emevîler zamanında 
baş gösteren bazı isyan ve fitnelere des¬ 
tek veren şairler de olmuş, Haccâc’a karşı 
ayaklanan Abdurrahman b. Eş'as’ı destek¬ 
leyen A'şâ Hemdân ile Ebû Cilde el-Yeş- 
kürî öldürülmüştür. Öte yandan İslâm as¬ 
kerleriyle kumandanları ve bunların fetih¬ 
leri için methiyeler yazan Kâ'b b. Ma’dân 
gibi şairler de yetişmiştir. 

Bu dönemde ortaya çıkan siyasî hizip¬ 
ler, Asr-ı saâdet ile Hulefâ-yi Râşîdîn dev¬ 
rinde üzeri küllenmiş olan kabile asabiye¬ 
ti ateşini yeniden alevlendirmiş, bu vadide 
şiirlerin artmasına yol açmış, asabiyete 
bağlı, “münâkazât / nekâiz” adı verilen şiir 
türünün ortaya çıkmasına imkân vermiş¬ 
tir. Kabilelerin fezâil ve rezâilinin ayrıntı¬ 
larıyla ele alındığı bu atışma şiirleri, belir¬ 
lenmiş mekânda taraftarların tezahüratı 
eşliğinde icra edilmesiyle aynı zamanda 
devrin sosyal ve kültürel etkinlikle eğlen¬ 
ce ihtiyacına da cevap vermiştir. Hiciv ve¬ 
ya fahr olarak aynı tema, aynı vezin ve ka¬ 
fiyede irticâlen söylenen atışma şiirlerin¬ 
de bazan edep dışı sözler de yer alabiliyor¬ 
du. Münâkazât ile Câhiliye'deki yalın, ba¬ 
sit ve kısa hicvin yerini uzun, özentili ve 
tumturaklı hiciv şiirleri almıştır. Türün en 
büyük şairleri Cerîr, Ferezdak ve Ahtal’- 
dir. Cerîr-Ferezdak atışmaları yarım asra 
yakın, Cerîr-Ahtal atışmaları ise yirmi üç 
yıl kadar sürmüş, Nekâ’izu Cerîr ve'l-Fe- 
rezdak, Neka’izu Cerîr ve'l-Ahtal gibi 
eserlerde bu şiirler bir araya getirilmiştir. 
Baîs el-Mücâşiî, İbn Meyyâde, Hakem el- 
Hudrî, Sürâka el-Bâriki de nekâiz şairlerin¬ 
dendir. 

Emevîler devrinde hadarî (şehirli), bede- 
vî ve nesîb olmak üzere üç gazel tarzı ge¬ 
lişme kaydetmiştir. Fetih ganimetleriyle re¬ 
fah düzeyi yükselen Mekke, Medine, Tâif 
gibi şehirlerde eğlence, müzik ve kadın¬ 
lara meyil oldukça artmış, eşraf kadın ve 
kızlarına sataşan gazel şiirleri yaygınlık ka¬ 
zanmıştır. Gazele şehir hayatıyla ilgili un¬ 
sur ve terimler girmiş, hiçbir devirde ol¬ 
madığı kadar bâkir mânalar ortaya konul¬ 
muştur. Bununla birlikte biçim, yöntem 
ve üslûpta kadîm kaside geleneği sürmüş¬ 
tür. Türün en büyük temsilcisi Ömer b. 
Ebû Rebîa el-Kureşî’dir. Soyu Hz. Osman'a 
dayanan ve eşraf kadınlarına sataşan ga¬ 


zelleri sebebiyle hapiste ölen Abdullah b. 
Ömer el-Arcî, yine Medine’nin eşraf kadın¬ 
larına gazeller yazdığı için vali tarafından 
Dehlek adasına sürülen ensardan Ehvas 
el-Evsî de bu şairlerdendir. Özellikle Necid 
ve Hicaz çöllerinde gelişen bedevî gazeli 
şairleri içten ve ateşli duygularla örülmüş 
afîf gazeller yazmıştır. Bu şairlerin ortak 
âkıbeti aşkı uğruna ölmek veya delirmek 
yahut memleketini terketmek olmuştur. 
Bunların öncüsü gazellerinde afîf Büsey- 
ne aşkını terennüm eden Cemil’dir. Ley¬ 
lâ'nın aşkı uğruna aklını yitiren Kays b. Mü- 
levvah (Mecnûn), Lübnâ el-Huzâiyye'nin âşı¬ 
ğı Kays b. Zerîh, amcasının kızı Afrâ’ya tu¬ 
tulup aklını kaybeden Urve b. Hizâm, Mey- 
ye’ye âşık Zürrumme, gazellerinde hadarî 
öğelerin yer aldığı fakih ve muhaddis Ur¬ 
ve b. Ozeyne afîf gazelin başlıca temsilci¬ 
leridir. Câhiliye’den beri gelenekleşmiş olan 
ve klasik kasidenin giriş kısmında yer alan 
nesîb tarzı gazelde de gelişme olmuş, Ce- 
rîr’de görüldüğü gibi bazı şairlerde dik¬ 
kat çekici bir uzunluğa ulaşmıştır. Câhiliye 
devri sonlarında başlayan ve kadîm şairle¬ 
rin çoğu tarafından tasvip edilmeyen met¬ 
hiyelerle kazanç sağlama akımı bu dönem¬ 
de yaygınlık kazanmıştır. Bu husus, bir 
yandan şiirlerde memdûhun haline uygun 
ifadelerin seçimi ve itinalı söyleyiş bakı¬ 
mından yararlı olduğu gibi diğer yandan 
irticâli, doğallığı ve içten şiir söyleme ye¬ 
teneğini olumsuz yönde etkilemiştir. Bu 
dönemdeki zühd hareketi Râbia el-Ade- 
viyye, Urve b. Üzeyne, Ebü'l-Esved ed-Dü¬ 
elî, Sâbık el-Berberî gibi şahsiyetlerin şiir¬ 
lerinde hikmet ve mev'iza temalarında şi¬ 
irlerin doğmasına ve gelişmesine vesile 
olmuştur. Bunun yanında recez türü şiir 
de gelişmiş, urcûzeler aşırı derecede uza¬ 
mış, Accâc ile oğlu Ru'be ve Ebü’n-Necm 
el-İclî gibi bir recez şairleri sınıfı oluşmuş¬ 
tur. Ahtal ile II. Velîd'in mensup olduğu bir 
grup şair şarap ve içki meclisi tasvirinde 
şiirler yazmıştır. 

d) Abbâsîler Devri. Edebiyat tarihçileri 
Abbâsî şiirini dört aşamada ele alır. Devle¬ 
tin 132'de (750) kurulmasından Mütevek- 
kil-Alellah’ın hilâfetine (232/847) kadar olan 
dönem birinci devreyi, Büveyhîler’in Bağ¬ 
dat’ı zaptına ( 345/956) kadar olan süre ikin¬ 
ci devreyi, Büveyhîler’in yıkılmasına (454/ 
1062) kadar olan müddet üçüncü devre¬ 
yi, Abbâsî Devleti’nin Hülâgû tarafından 
yıkılmasına (656/1258) kadar gelen süre 
dördüncü devreyi teşkil eder. Son devre¬ 
de Selçuklular ve Moğollar hâkimiyet kur¬ 
duğundan Arap şiiri iyice zayıflamıştır. Ab- 
bâsîler'in ilk zamanından itibaren siyasî hi¬ 
zipler dağıldığı için bunlara taraftar olan 


şairler bu alanla ilgilerini kesip halife ve 
valilere yaklaşmış, yazdıkları methiyelerle 
yüklü câizeler elde etmiştir. Hârûnürreşîd’in 
oğulları Emîn ile Me’mûn arasında cere¬ 
yan eden hilâfet kavgaları sebebiyle siyasî 
şiir yeniden alevlenmiştir. Abbâsîler dö¬ 
neminde şiirde yapı ve içerik bakımından 
bazı değişiklikler meydana gelmiş, kaside¬ 
ler kısalmış, özellikle gazel, hiciv, zühdiy- 
yât ve hikemiyyât türü şiirlerde kıtalar hâ¬ 
kim olmaya başlamıştır. Hezec, müctes, 
muktedab gibi kısa bahirlerle vâfir, kâmil, 
basît ve hafif bahirlerinin meczû vezinleri 
tercih edilmiştir. Kasidede geleneksel tek 
kafiye düzeninden çok kafiye sistemine ge¬ 
çilmiş, recez bahirlerinden müzdevic (mes¬ 
nevi) tarzı gelişerek yaygınlık kazanmıştır. 
Kasidede beyit sayısınca farklı kafiye dü¬ 
zeninin bulunduğu bu tür şiirde Ebü’l-Atâ- 
hiye'nin “Zâtü’l-emsâl” adlı uzun hikemiy¬ 
yât ve zühdiyyât şiirleri, Ebân b. Abdül- 
hamîd’in başta 14.000 beyitlik Kelîle ve 
Dimne manzumesi olmak üzere Farsça'¬ 
dan tercüme ve telif yoluyla meydana ge¬ 
tirdiği diğer eserleri bu tür şiirin ilk ör¬ 
neklerindendir. Bunlar aynı zamanda da¬ 
ha sonraki asırlarda birçok ilim dalında ya¬ 
zılan didaktik manzumelerin öncüleri ko¬ 
numundadır. II. (VIII.) yüzyılın ikinci yarı¬ 
sından itibaren Beşşâr b. Bürd, Müslim b. 
Velîd (Sarîulgavânî), Ebû Nüvâs, Hüseyin b. 
Dahhâk, Ali b. Cehm gibi şairler “bedî”’ (ye¬ 
ni tarz şiir) adını verdikleri bir tür ortaya 
koymuştur. Aslında bu şairlerin yaptığı sa¬ 
dece istiare, cinas, tezat gibi bedîî sanat¬ 
ları yoğun biçimde kullanmaktan ibaretti. 
Daha sonra İbnü’l-Mu’tez söz konusu şa¬ 
irlere karşı Kitâbü'l-Bedf adlı eserini yaz¬ 
mış, kadîm şiirle Kur’an ve hadislerde de 
bu sanatların kullanıldığını örnekleriyle açık¬ 
lamıştır. Zamanla lafzî süslerin yoğunluk 
kazandığı bedî’ türü şiir III. (IX.) yüzyılda 
Ebû Temmâm, Di'bil, İbnü’r-Rûmî, Buh- 
türî ve İbnü'l-Mu’tez; IV. (X.) yüzyılda Mü- 
tenebbî, Ebû Firâs el-Hamdânî ve Şerîf 
er-Radî; V. (XI.) yüzyılda Ebü’l-Alâ el-Ma- 
arrî ile devam etmiştir. 

İslâm fetihleri sona erip İktisadî haya¬ 
tın gelişmesiyle zenginliğin ve refahın art¬ 
ması, eğlenceye yönelişin hızlanması, Irak 
şehirlerinde Fars, Rum, Türk, Hint ve Sind 
gibi çeşitli ırk, din ve kültürlere mensup 
insanların yaşaması neticesinde “mücûn" 
adı verilen, ahlâk dışı, dinî inanç ve de¬ 
ğerlerle alay eden zındıklık şiirleri yaygın¬ 
lık kazanmıştır. Beşşâr b. Bürd, Hammâd 
Acred, Mutî’ b. İyâs, Hüseyin b. Dahhâk, 
Sâlih b. Abdülkuddûs kökleri kadîm devir¬ 
lerde görülen bu tür şiirleriyle tanınmış¬ 
tır. Arap edebiyatında ilk defa bu dönem- 
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de ve bu etkenler sonucunda gazel-i mü- 
zekker ortaya çıkmış, Emevî devrindeki 
afîf gazel akımının tek temsilcisi İbnü’l- 
Ahnef olmuştur. Öte yandan Şerîf er-Ra- 
dî'nin Hicazlı kadınlar üzerine yazdığı “el- 
Hicâziyyât” adlı gazelleri duygu asilliği ve 
dil iffeti, Buhtürî ile Ali b. Cehm’in gazel¬ 
leri duygu, tasvir inceliği ve yalınlık bakı¬ 
mından mükemmel kabul edilmiştir. Mü- 
cûn ve zenâdıka akımına tepki olarak Ebü’l- 
Atâhiye zühdiyyât akımını başlatmış, aynı 
dönemde Abdullah b. Mübârek, Süfyân b. 
Uyeyne, Mahmûd b. Haşan el-Verrâk, ha¬ 
yatının sonlarında Ebû Nüvâs bu tür şiir¬ 
ler yazmıştır. Başlangıçta bu şiirler dün¬ 
yaya değer vermeme, varlık-yokluk, bekâ- 
fenâ, hayat-memat, kıyamet ve cehen¬ 
nemi hatırlatma şeklinde yalın öğütler¬ 
den ibaretken eski Hint, İran, hıristiyan 
inanç ve kültürlerinin etkisiyle karmaşık 
tasavvuf! şiir akımının doğmasını hazır¬ 
lamıştır. Tasavvuf! düşüncelerin remiz ve 
sembollerle anlatıldığı bu tür şiirde Hal- 
lâc-ı Mansûr, Ebû Bekir eş-Şiblî, Abdülke- 
rîm el-Kuşeyrî ve İbnü’l-Fârız başta gelir. 
İbnü’l-Fârız sevgili olarak sembolize etti¬ 
ği Allah’ın yâdıyla kendinden geçmeyi şa¬ 
rap sarhoşluğuna benzetmiştir: jc 

|Oj£J! e;' Çj-o 1# U / toİAo y'ö 

(İçtik sevgilinin yâdıyla bir garip şarap / 
Sarhoş olduk onunla daha yaratmadan as¬ 
mayı rab). Şehâbeddin es-Sühreverdî ile 
Muhyiddin İbnü’l-Arabî de bu devirde ta¬ 
savvuf! şiirin önemli temsilcilerindendir. 
Maarrî’nin şiirlerinde ise zühdî ve sûfî dü¬ 
şünceler daha derin felsefî fikirler şeklin¬ 
de yankı bulmuştur. 

Gelişmiş şehir hayatının şiire yansıma¬ 
sı neticesinde tabiat manzaraları, bahçe 
ve çiçek, işret ve eğlence tasvirleri artış 
kaydetmiştir. Ebû Temmâm, Buhtürî, İb- 
nü'r-Rûmî, Mütenebbî gibi şairlerin divan¬ 
ları bu tür şiirlerle doludur. Özellikle Sa- 
nevberî’nin bahçe ve çiçek tasvirlerini kap¬ 
sayan “Ravzıyyât'i çağdaşı şairlerle daha 
sonraki birçok şairi etkilemiştir. Emîn ile 
Me'mûn'un hilâfet mücadeleleri sırasında 
harabeye dönen Bağdat için Hureymî'nin 
ve diğer şairlerin yazdığı şiirler şehirler için 
yazılan mersiyelerin ilk örneğini teşkil et¬ 
miştir. Bu tür, Zenci ayaklanmasında ya¬ 
kılıp yıkılan Basra için İbnü'r-Rûmî'nin, Hü- 
lâgû tarafından harabeye çevrilen Bağdat 
için ve nihayet Endülüs Devleti şehirleri¬ 
nin birer birer hıristiyanların eline geçme¬ 
siyle yazılan şehir mersiyeleriyle devam et¬ 
miştir. Yine bu dönemde Ebû Temmâm 
mersiyeye zenginlik ve derinlik kazandır¬ 
mış, İbnü’r-Rûmî ölen çocukları için yaz¬ 
dığı mersiyeleriyle tanınmıştır. Şairler hi¬ 


civde eski kabile ve atalar hicvinden kişi¬ 
sel hicve yönelmiş, yergide çirkin ve ağır 
ifadeler artmıştır. Övgüler de çığırından 
çıkmış, dengeli, gerçekçi kadîm methiye¬ 
lerin yerini abartılı övgüler almıştır. Ebû 
Temmâm’ın bazı uzun methiyeleriyle Mü- 
tenebbî’nin “Seyfiyyât"ında övgü ve savaş 
temalarının kaynaştırıldığı destansı bir üs¬ 
lûp hâkim olmuştur. III. (IX.) yüzyılın son¬ 
larından itibaren ve özellikle IV. (X.) yüz¬ 
yılda şairlerle şiir ve rivayeti üzerine eleş¬ 
tiri eserleri yazan Kudâme b. Ca’fer, Ha¬ 
şan b. Bişr el-Âmidî, Ebü’l-Hasan el-Cür- 
cânî ve İbn Vekî’ gibi bir yazarlar sınıfı oluş¬ 
muştur. 

e) Eyyûbîler, Memlükler. Eyyûbîler ve 
Memlükler zamanında şiire ilgi devam et¬ 
miş, şairlerin sayısı artmış, fakat seçkin 
ve kaliteli şiir azalmıştır. Nûreddin Mah- 
mud Zengî şairlere değil âlimlere itibar 
ettiğinden onun döneminde şiirde önemli 
bir gelişme kaydedilmemiştir. Selâhaddîn-i 
Eyyûbî’den itibaren Eyyûbîler'de ve ardın¬ 
dan Memlükler döneminde şairlere veri¬ 
len câizeler şiirin kısmen gelişmesine im¬ 
kân sağlamış, bununla beraber bu devir¬ 
lerde şiir kazanç aracı olmaktan çıkmış, her 
sınıf ve meslekten insanların daha çok eğ¬ 
lence, teselli veya rekabet için yazdıkları 
bir merak alanı haline gelmiştir. Gelenek¬ 
sel tema ve türlerin yanında yeni tema ve 
türler ortaya çıkmış, kadîm şiirden ikti¬ 
bas, intihal ve nazireler artmıştır. Bâkir 
mânalar azalmış, bu eksikliği gidermek 
için aşırı abartı ve yoğun bedîî süs üslû¬ 
buna eğilim çoğalmıştır. Övgüde gelenek¬ 
sel çizgi sürmüş, ancak bazı kaside mu¬ 
kaddimelerine gazel-i müzekker girmiştir. 
Mencek'in (ö. 1080/1669) fahriyyelerinde 
olduğu gibi kadîm şiirde görülmeyen ev, 
köşk, giysi, uşak gibi ârızî kazanmalarla öv¬ 
me ve övünme âdeti gelişmiş, bazı şair¬ 
lerde sanat kelime oyunları haline gelmiş¬ 
tir. Noktalı-noktasız, bitişik-ayrı yazılan harf¬ 
lerin kullanılıp kullanılmamasına, zâhir-bâ- 
tın anlam, düz-ters okunma özelliklerine 
göre mahbûk, cinas, tevriye, iktibas, taz¬ 
min, teşcîr, reddü’l-acüz ale's-sadr vb. be¬ 
dîî türlere dayanan yeni şiir çeşitleri oluş¬ 
muştur. Avamî tabirlerle rekaketin hâkim 
olduğu mevâliyyâ, zecel, kümâ, kâne ve 
kân gibi yeni halk vezinleri ve şiir türleri 
gelişmiştir. 

İslâm beldelerinin Haçlılar tarafından is¬ 
tilâsı, Moğol tahribatı, veba salgınları, Ey- 
yûbî ve Memlûk sultanlarının anlaşmaz¬ 
lıkları, yöneticilerin halka karşı sert mu¬ 
amelesi, İktisadî hayatın çöküşü gibi se¬ 
beplerle Peygamber övgüleri ve istiğfar 
şiirleri gelişmiş, birçok insan toplumdan 


uzaklaşıp bir kenara çekilmiş, dua ve is¬ 
tiğfarla meşgul olmaya yönelmiştir. Bun¬ 
dan dolayı Allah'a yakarış ve Peygamber 
övgüleriyle ondan şefaat talebini dile ge¬ 
tiren şiirler hiçbir devirde görülmeyen öl¬ 
çüde artmıştır. Peygamber övgüleri, Bağ¬ 
dat’ın Hülâgû tarafından tahrip edilmesi 
sırasında şehid edilen Yahyâ b. Yûsuf es- 
Sarsarî ile başlamış, Bûsîrî’nin Kaşîdetü'l- 
bürde’si ve diğer şiirleriyle zirveye ulaşmış¬ 
tır. Bu kasideyle ilgili tanzîr, taştîr, tahmîs, 
tesbî’, ta’şîr vb. şeklinde çok sayıda eser 
ortaya konulmuştur. Kaşîdetü'l-bürde’- 
den ilham alınıp her beytinde bir edebî sa¬ 
natın icra edildiği, “bedîiyye" adı verilen 
Hz. Peygamber'in methine dair uzun ka¬ 
sideler ilgi ve yoğunluk bakımından bu dö¬ 
nemlerin bütün şiir temalarını ve türlerini 
bastırmıştır. Safiyyüddin el-Hillî'den itiba¬ 
ren İzzeddin el-Mevsılî, İbn Hicce el-Ha- 
mevî, Abdülganî en-Nablusî ve Âişe el-Bâ- 
ûniyye gibi bedîîyye sahibi şairler kendi 
şiirlerine ayrıca şerh yazmışlardır. İbn Ma‘- 
tûk, Şehâbeddin Mahmûd el-Halebî, Zey- 
nüddin İbnü’l-Verdî, Abdürrahîm el-Burâî 
ve Mecdüddin el-Vitrî de Peygamber öv¬ 
güleriyle tanınmış şairlerin ileri gelenle- 
rindendir. Aynı şekilde Begteginliler’in son 
hükümdarı Kökböri için İbn Dihye el-Kel- 
bî tarafından yazılan mevlid ezgiyle oku¬ 
nan ilk mevlid olarak bilinir. Bu devirde ta¬ 
savvuf! şiir Ebü’l-Abbas el-Mürsî, Afîfüd- 
din et-Tilimsânî, İbn Atâullah el-İskenderî 
ve Âişe el-Bâûniyye gibi şairlerle devam 
etmiştir. 

Halkın kötü durumu, yoksulluk, yöne¬ 
timde şiddet, rüşvet, müsâdere, devlet 
dairelerinin bozulması gibi siyasal ve sos¬ 
yal konularda açık veya kapalı şekilde eleş¬ 
tiri şiiri yazanların başında İbn Kalâkıs, İbn 
Uneyn, Ebü’l-Hüseyin el-Cezzâr, Muham- 
med b. Saîd el-Bûsîrî, İbn Dânyâl, Safiy¬ 
yüddin el-Hillî, İbn Sevdûn ve Âmir el-En- 
bûtî gibi şairler yer alır. Dostlar arası mek¬ 
tuplaşmalarla meclislerde bir avunma ve¬ 
silesi olarak nazmedilen lugaz şiirleri Sa¬ 
fiyyüddin el-Hillî, Şerefeddin el-Ensârî, İbn 
Uneyn, Muhyiddin b. Abdüzzâhir, İbrâhim 
el-Kirâtî ve İbn Hicce gibi şairlerin elinde 
gelişme kaydetmiştir. Bilhassa Memlük¬ 
ler ile Osmanlı dönemlerinde didaktik şiir 
yaygınlaşmış, nahiv, fıkıh, ferâiz, akaid ve 
mantık gibi ilimlere dair, çoğu recez vez¬ 
ninde manzumelerle bunlara dair çok sa¬ 
yıda şerh ve hâşiye kaleme alınmıştır. Os¬ 
manlI devrinde aşırı ilgi gören ve nazma 
muktedir herkes tarafından yazılan tarih 
düşürme şiirleri yaygınlık kazanmış, İbn 
Ma’sûm’un Sülâfetü'l- C aşr'ında yer alan 
iki tarih kasidesi meşhur olmuştur. Ab- 
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dülganî en-Nablusî bu konuda ilk manzu¬ 
me yazanlardandır. Memlûk ve Osmanlı 
dönemlerinde ortaya çıkan diğer şiir tür¬ 
leri şunlardır: İlk defa XI. (XVII.) yüzyılda gö¬ 
rülen müşeccer (mısraları bir ağacın gövdesi 
ve dallan şeklinde düzenlenen şiir), zevâtü’l- 
kavâfî (teşri', tev'em) (çift vezinli ve çift kafi¬ 
yeli şiir), kavâfî müştereke (kavâfî mülevve- 
ne) (ayn, hâl gibi çok anlamlı bir kelimenin ka¬ 
fiye olarak çeşitli mânalarına göre tekrarlandı¬ 
ğı şiir), tard ve aks (sağdan-soidan, enine-boyu- 
na okunabilen şiir), mahbûkü’t-tarafeyn (be¬ 
yitleri aynı harfle başlayıp biten şiir), hendesî 
(geometrik şekiller halinde dizilip düzenlenen 
şiir), mutarraz (beyitlerinin ilk harfi bir özel 
ismi teşkil eden şiir) ve her kelimesinde mu¬ 
ayyen bir harfin tekrar edildiği şiir. Ayrıca 
noktalı-noktasız, ayrık-bitişik yazılan harf¬ 
lerin kullanılıp kullanılmamasına göre dü¬ 
zenlenen şiir türleri de bu grup içinde yer 
alır (Bekri Şeyh Emîn, s. 168-225). 

f) Endülüs, Mağrib, Sicilya. 1. Endülüs. 
Endülüs şairleri, yaşadıkları görkemli ha¬ 
yata paralel biçimde müveşşah adını ver¬ 
dikleri yeni bir şiir türü icat etmiş, elden 
çıkan krallıklar ve şehirler için yazdıkları 
mersiyelerde ve tabiat tasvirlerinde Do¬ 
ğu şiiri ve şairlerini geride bırakmıştır. Mü¬ 
veşşah şiirle, klasik kasidenin temel vasfı 
olan tek kafiye-tek vezin geleneği yıkılmış, 
çok kafiye, çok vezin esası getirilmiştir. 
Böylece Endülüs’ün şaşaalı ve parıltılı ha¬ 
yatına uygun, mûsikiye daha elverişli bir 
şiir türü ortaya konulmuştur. İspanyol J. 
Ribern, Garcia Gomez gibi şarkiyatçılar bu¬ 
nun “romans" adı verilen İspanya şiirinin 
taklidinden doğduğu, müveşşahların son 
beyitlerinde (harce) mahallî dilden, Latin¬ 
ce ve İspanyolca’dan sözlerin yer alması¬ 
nın bunun kanıtını teşkil ettiği görüşün¬ 
dedir. Müveşşah türünün İli. (IX.) yüzyılın 
sonlarına doğru Mukaddem b. Muâfâ el- 
Kabrî ile İbn Abdürabbih’in elinde doğdu¬ 
ğu, Ubâde b. Mâüssemâ’nın bunu yazılı 
hale getirdiği ve bilinen kalıplarını düzen¬ 
lediği kanaati yaygındır (İhsan Abbas, Târî- 
hu’l-edebi’l-Endelüsî, s. 230-231; Mustafa 
eş-Şek'a, s. 379). Remâdî, Muhammed b. 
Ubâde el-Kazzâz, Ali b. Abdülganî el-Hus- 
rî, Ebü’l-Abbas el-A’mâ et-Tutîlî, İbn Bâc- 
ce, İbn Baki, İbn Senâülmülk, İbn Sehl el- 
İsrâîlî, İbn Dânyâl, İbnü’l-Vekîl, İbn Hati¬ 
me, Lisânüddin İbnü’l-Hatîb, İbn Zümrek 
ve İbn Haldûn önemli müveşşah şairleri¬ 
dir. Endülüs halkı arasında müveşşah tü¬ 
rü şiir yayılınca ona benzeyen, onun kalıp¬ 
larını kullanan ve “zecel" adı verilen popü¬ 
ler bir şiir tarzı ortaya çıkmıştır. Aruzdan 
bozma vezinlerin kullanıldığı, i’rab kural¬ 
larına önem verilmeyen günlük dildeki bu 


şiir halk şarkıları döneminden zecel kasi¬ 
desi dönemine geçerek gelişmiş, medih, 
gazel, tasvir, tasavvuf vb. temalarda ze¬ 
cel kasideleri yazılmıştır. Bu alanda en bü¬ 
yük isim Dîvânü'l-ezcâli'l-kebîr sahibi 
İbn Kuzmân’dır. Tasavvuf temasında ilk 
müveşşahı Muhyiddin İbnü’l-Arabî, ilk ze- 
celi ise Ebü’l-Hasan eş-Şüşterî nazmet- 
miştir. Ahtal b. Nümâre, Lisânüddin İb- 
nü’l-Hatîb, Muhammed b. Abdülazîz el- 
Vâdîâşî gibi şairler de bu alanda kasideler 
yazmıştır. Zecel VII. (XIII.) yüzyılda Mısır, 
Suriye ve Irak’a yayılmış, İbn Nebîh, İbnü’n- 
Nübâte el-Mısrî, el- c Âtılü'l-hâlî sahibi Sa- 
fiyyüddin el-Hillî, Bulûğu'l-emel ti ten- 
ni'z-zecel sahibi İbn Hicce bu alanda eser 
vermiştir. 

Endülüs’ün güzel tabiatından etkilenen 
şairler doğa manzaraları, bahçe, çiçek, ha¬ 
vuz, kır vb. tasvirlerine dair güçlü eserler 
ortaya koymuştur. Bunların başında En¬ 
dülüs’ün Sanevberî’si diye nitelenen ve çok 
miktarda bahçe ve çiçek tasvirleri sebe¬ 
biyle “Cennân” (bahçıvan) lakabıyla anılan 
İbn Hafâce yer alır. Tasvirlerini güzel teş¬ 
bih ve istiarelerle bezeyen İbn Sehl el-İsrâ- 
îlî, Mağrib’in Hansâ’sı olarak bilinen Ham- 
de bint Ziyâd, İbn Hamdîs, İbn Sefer el- 
Merînî gibi sanatkârlar bu alanda ürünler 
vermiştir. Endülüs şairleri kadını tabiat 
güzelliklerinin bir yansıması diye görmüş, 
İbn Zeydûn divanında sevgilisi Vellâde ile 
tabiat İkilisini bir bütün halinde tasvir et¬ 
miştir. Endülüs şiirinde hıristiyan kızları¬ 
na gazel yazılmış, haç, rahip gibi hıristiyan 
öğeleri şiire yansımıştır. İşret meclisi tas¬ 
virleri Endülüs Emevî hilâfetinin sonların¬ 
da başlamış, mülûkü’t-tavâif zamanından 
itibaren gelişip yaygınlaşmıştır. Elden çı¬ 
kan krallıklar ve tahrip edilen şehirler için 
nazmedilen mersiyeler müstakil bir tür 
haline gelmiş, bu şiirlerde hiddet, hamâ- 
sî duygular, şehirlerin düşüşünün tasviri, 
toplum eleştirisi, bu şehirleri geri almak 
için cihada davet gibi unsurlar hâkim ol¬ 
muştur. Ebû İshak el-İlbîrî’nin “İlbîre Mer¬ 
siyesi”, İbnü’l-Lebbâne’nin “Benî Abbâd 
Mersiyesi”, İbn Abdûn el-Fihrî’nin “Efta- 
sîler Mersiyesi”, Ebü’l-Bekâ er-Rundî’nin 
“Endülüs Mersiyesi” bu alanın meşhur 
eserleridir. Bu bağlamda Endülüs’e yar¬ 
dım çağrısını vurgulayan istigâse şiirleri 
de yaygınlaşmış, İbnü’l-Ebbâr’ın Belensi- 
ye’nin (Valencia) işgali üzerine Tunus Sul¬ 
tanı 1. Ebû Zekeriyyâ el-Hafsî’den yardım 
için kaleme aldığı uzun kaside (Sîniyye) çok 
etkili olmuştur (Makkarî, IV, 456-460). Baş¬ 
ta tarih olmak üzere çeşitli ilim dallarında 
didaktik manzume ve urcûzeler Endülüs 
şiirinde önemli yer tutar. Tarih alanında 


Yahyâ b. Hakem el-Gazâl, Vezir İbn Alka- 
me, İbn Abdürabbih, Endülüs’ün Müte- 
nebbî’si kabul edilen Ebû Tâlib Abdülceb- 
bâr eş-Şükrî, Lisânüddin İbnü’l-Hatîb di¬ 
daktik manzumeler yazmıştır. Diğer ilim 
dallarından nahivde Kartâcennî (Mîmiyye), 
İbn Mâlik (Elfiyye), kıraatte Şâtıbî (Hır- 
zü’l-emânî), bedîiyyede İbn Câbir (el-Hul- 
letü’s-siyerâ) güzel eserler ortaya koymuş¬ 
tur. Endülüs’te ilk zamanlar fetih meşgu¬ 
liyetleri ve güçlü dinî hayatın etkisiyle ah¬ 
lâk ve din dışı şiirler gündeme gelmemiş, 
ancak mücûn edebiyatı mülûkü’t-tavâif- 
ten itibaren gelişip yayılmıştır. Buna tep¬ 
ki olarak Ebû İshak el-İlbîrî ve Endülüs’ün 
Ebü’l-Atâhiye’si diye anılan Ali b. İsmâil el- 
Kureşî gibi şairler zühdiyyâta dair ürün¬ 
ler vermiştir. Endülüs sûfî şiiri İbnü’l-Ara¬ 
bî ve İbn Seb’în ile gelişme kaydetmiştir. 

Gelişim ve değişim açısından Endülüs 
şiiri üç devreye ayrılır: Doğu Arap şiiri ge¬ 
leneğine sadık kalınan, fetihten V. (XI.) yüz¬ 
yıla kadarki dönemi İbn Abdürabbih, İbn 
Hânî, İbn Şüheyd ve İbn Derrâc temsil 
eder. V. (XI.) yüzyılda İbn Zeydûn, İbn Am- 
mâr, İbn Abbâd el-Mu‘temid-Alellah, İb- 
nü’l-Haddâd, A’mâ et-Tutîlî’nin şiirlerinde 
eski ile bazı yeni öğeler mezcedilmiştir. VI. 
(XII.) yüzyıl ile sonraki yüzyıllarda çevre ve 
doğa tasviri gelişmiş, İbn Hamdîs, İbn Ab¬ 
dûn, İbn Hafâce, İbn Sehl, Ebü’l-Bekâ er- 
Rundî, İbn Hâtime, İbnü’l-Hatîb, İbn Züm¬ 
rek, Gırnata Kralı III. Yûsuf, İbn Ferkûn bu 
alanda güçlü eserler meydana getirmiştir. 
Endülüs şiiri ve şairlerinin durumu valiler, 
emîrler, halifeler, hâcibler, fitne, mülûkü’t- 
tavâif, Murâbıtlar, Muvahhidler ve Benî Ah- 
mer şeklinde dokuz dönemde ele alınmış¬ 
tır. Fetihle meşgul olunduğu valiler döne¬ 
minde şiire yönelik ilgi zayıf kalmış, Ca’ve- 
ne b. Sımme ile Vali Hüsâm b. Dırâr bu dö¬ 
nemde şair olarak görülmüştür. Şiirin can¬ 
landığı emîrler zamanında Emevî emîrle- 
rinin çoğu şairdi. Özellikle fahriyyeleriyle 
meşhur Emîr Abdurrahman ed-Dâhil ile 
gazel, zühd ve tarihle ilgili didaktik şiirle¬ 
riyle tanınan Yahyâ el-Gazâl dikkat çek¬ 
mektedir. Halifeler dönemine yönelik ola¬ 
rak gençliğinde bilinen temalarda yazdık¬ 
larını yaşı ilerleyince affettirebilmek için 
“mümahhısât” adını verdiği zühdiyyât ka¬ 
sideleri, müveşşahları ve tarihsel didakti¬ 
ğiyle ünlü İbn Abdürabbih, tabiat tasvir¬ 
leriyle vezir ve şair Ca’fer b. Osman el-Mus- 
hafî, medih ve felsefî temada yazan İbn 
Hânî sayılabilir. Hâcibler zamanında medih, 
tasvir ve gazelde derin mânalar yakala¬ 
yan Remâdî’nin yanı sıra İbn Ebû Âmir el- 
Mansûr’un savaşlarını kasidelerinde ölüm¬ 
süzleştiren Endülüs’ün en üretken şairi İbn 
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Derrâc anılmaktadır. Fitne asrında İbn Şü- 
heyd, Ebü'l-Mugire İbn Hazm, fakih ve şair 
İbn Hazm gibi çoğu devlet ricâlinden olan¬ 
lar eser vermiş, mülûkü’t-tavâif zamanın¬ 
da meliklerin âlim ve şairleri kendi taraf¬ 
larına çekmeye çalışmaları sebebiyle şiire 
ve şairlere ilgi artmıştır. Şair, fakih ve zâ- 
hid Ebû İshak el-İlbîrî, yazdığı uzun ve mü¬ 
essir “Nûniyye” ile Zîrîler’in Gırnata meli¬ 
ki Bâdîs b. Habbûs’un kabilesi Sanhâce'yi 
onun nüfuzlu yahudi veziri Joseph b. Sa- 
muel b. Nağrîle’ye karşı tahrik etmiş, ne¬ 
ticede vezir dahil birçok yahudi öldürül¬ 
müştür (a.g.e., IV, 322). BenîAbbâd ile Be¬ 
nî Cevher’in hizmetinde bulunmuş, kâtip, 
vezir, şair ve edip İbn Zeydûn, Müstekfî- 
Billâh'ın kızı Vellâde aşkını terennüm eden 
içli gazellerle tasvir, medih, isti’tâf, şekvâ 
temalarında özgün ürünler vermiştir. İbn 
Ammâr, İbnü’l-Haddâd el-Vâdîâşî, İbnü’l- 
Lebbâne ve İşbîliye (Sevilla) Meliki İbn Ab- 
bâd el-Mu'temid bu dönemin şairlerinden¬ 
dir. Murâbıtlar zamanında müveşşah şa¬ 
iri A'mâ et-Tutîlî ile Endülüs’ün en büyük 
tasvir şairi İbn Hafâce ve yeğeni İbnü’z- 
Zekkâk da anılabilir. Şiire ilginin daha faz¬ 
la arttığı Muvahhidler asrında tasvir, me¬ 
dih ve vatan özleminde Muhammed b. 
Gâlib er-Rusâfî; doğa tasviri ve gazelde 
İbn Merc el-Kuhl; tasavvufî şiir ve müveş- 
şahta İbnü’l-Arabî; gazel, tasvir, zühd ve 
müveşşahta İbn Sehl; tasvir, gazel, mer¬ 
siye ve istigâsede İbnü’l-Ebbâr; medih, ga¬ 
zel, mersiye ve didaktikte nahivci, eleştir¬ 
men şair Kartâcennî zikredilmelidir. Benî 
Ahmer (Nasrîler) zamanında Ebü’l-Bekâ er- 
Rundî, Ebû Bekir İbn Cüzey, tevriyeleriy¬ 
le ünlü İbn Hâtime, İbnü’l-Hatîb, şiirleriyle 
Elhamra Sarayı’nın duvarları süslenen İbn 
Zümrek, III. Yûsuf, İbn Ferkûn, Abdülke- 
rim el-Bastî dikkat çekmektedir. Endülüs’¬ 
te birçoğu saray çevresinden olan çok sayı¬ 
da kadın şair yetişmiştir. Başta Müstekfî- 
Billâh’ın kızı Vellâde ile Hamdûne bint Zi- 
yâd el-Vâdîâşî ve kız kardeşi Zeyneb ol¬ 
mak üzere Hafsa er-Rekûniyye, İbn Ab- 
bâd el-Mu’temid’in kızı Büseyne, Mu’ta- 
zıd-Billâh el-Abbâdî’nin câriyesi Abbâdiy- 
ye, Mu’tasım et-Tücîbî’nin kızı Ümmüi-Ki- 
râm, Nezhûn bint Muhammed el-Gırnâ- 
tiyye, Bicâniyye el-Gassâniyye, Hafsa bint 
Hamdûn el-Hicâriyye, Zeyneb el-Meriyye, 
Gâye el-Münâ, Mühce el-Kurtubiyye, Es- 
mâ el-Âmiriyye bunlar arasında zikredile¬ 
bilir (a.g.e., IV, 166-297). 

2. Mağrib. Mağrib şiiri Endülüs şiiriyle 
paralel şekilde ilerlemiş, Endülüs yıkıldık¬ 
tan sonra da varlığını zamanımıza kadar 
sürdürmüştür. Murâbıtlar devrinde fetih¬ 
le meşgul olunmasına rağmen Dîvân-ı İn¬ 


şâ’da görevlendirilen Endülüslü edipler ve 
kâtipler sayesinde Arap şiiri parlak bir dö¬ 
nem yaşamış, Hafsa er-Rekûniyye, İbn 
Hamdîs, İbn Hafâce, A’mâ et-Tutîlî, İbn 
Kuzmân, İbn Abdûn el-Fihrî gibi önemli 
edip ve şairler yetişmiştir (DİA, XXXI, 154). 
Muvahhid halifeleri ve emirlerinin şairleri 
kendilerine çekme gayretleri neticesinde 
Arap şiiri büyük gelişme kaydetmiş, me¬ 
dih siyasî şiirle kaynaşmış, halifeler şair¬ 
lerden davetlerine hizmet edecek konu¬ 
larda şiir yazmalarını istemiştir. Medih ka¬ 
sidelerinde geleneksel giriş yerine Mehdî 
b. Tûmert ile halifesi Abdülmü’min el-Kû- 
mî’nin sîretinden söz edilmeye başlanmış¬ 
tır. Bazı methiyelere hamdele, salvele ve 
mâsum mehdiden tarziye ile giriş yapıl¬ 
mıştır. Tasvir konusunda diğer temaların 
içinde değil müstakil ve ayrıntılı kasideler 
yazılmıştır. Elden çıkan Endülüs şehirleriy¬ 
le tahrip edilen Mağrib şehirlerine mersi¬ 
yeler devam etmiş, zühd, tasavvuf, mü¬ 
veşşah ve peygamber methi şiirleriyle di¬ 
daktik şiir ve “arûzü’l-beled" adı verilen 
müveşşah tarzı şiir gelişme göstermiştir. 
Başta kıraate dair “Râiyye”si, muaşşerâtı, 
“Yâ leyle’ş-şabb” kasidesiyle Ali b. Abdül- 
ganî el-Husrî, ayrıca kıraat, ferâiz, aruz, 
peygamber methi ile (muhammesât) İb- 
nü’i-Murahhal olmak üzere İbn Reşîk el- 
Kayrevânî, İbn Şeref el-Kayrevânî, Bekir 
b. Hammâd, Temîm b. Muiz es-Sanhâcî el- 
Fâtımî, İbn Hamîs et-Tilimsânî ve İbn Zâ- 
kûr zikredilmelidir. 

3. Sicilya. Sicilya şiiri Endülüs şiirinden 
çok Doğu ve Mağrib şiirinden etkilenmiştir. 
İslâmî asırda saray, gezinti yerleri, park, 
bahçe ve işret meclisi tasvirleriyle Selmâ, 
Suâd, Büseyne gibi uydurma isimler adı¬ 
na yazılan gazeller artmıştır. Sicilya'ya ve¬ 
ya Sicilya'dan başka yerlere yapılan göç¬ 
ler sonucu mektup şiirleri gelişmiştir. Nor- 
maniar döneminde Araplar'la Sicilyalılar'ın 
beraber yaşadığı sırada Norman kral ile 
oğullarının, saray ve çevresinin tasviri, ay¬ 
rıca müslümanların hayatını ve aralarında¬ 
ki ilişkileri dile getiren şiirler olmak üzere 
iki akım göze çarpmaktadır. İbnü’l-Hayyât 
es-Sıkıllî, İbnü’l-Kattâ’ es-Sıkıllî, İbn Bişrûn, 
Ebü'd-Dav’ Sirâc, Ali b. Abdurrahman el- 
Bellenûbî ve İbn Hamdîs bu devrin başlıca 
şairleridir. 

g) Modem Dönem. Arap şiirinin başlan¬ 
gıcında “amûdî / taklidî şiir” diye anılan ge¬ 
lenekçi şiir akımı, sadr ve acüzden oluşan 
beyit bütünlüğü ve her beytin bağımsız- 
üniter yapısı, ilk beytin murassa’ olması, 
tek vezin, tek kafiye ve tek revî, daha son¬ 
ra Halîl b. Ahmed’in tesbit ettiği aruz ba¬ 
hirleri, çöl hayatıyla ilgili öğelerin zikri gibi 


temel kriterleriyle değişime uğramadan 
I. (VII.) yüzyılın yarısına kadar sürmüştür. 
Bundan sonra muhafazakâr şiir akımı, ye¬ 
ni (muhdes / müvelled) şiir akımı ve yeni mu¬ 
hafazakâr (neo-klasik) şiir akımı olmak üze¬ 
re üç eğilim ortaya çıkmıştır. Muhafazakâr 
akımda geleneksel temalar, bedevî haya¬ 
tın tezahür ve öğeleri, dil ve üslûp husu¬ 
siyetleriyle kadîm şiir mirasına sadakate 
özen gösterilmiştir. Yeni şiir akımı, I. Ab- 
bâsî asrının iik yarısından itibaren modern 
şehir hayatının kadîm bedevî hayatına tep¬ 
kisi şeklinde meydana gelmiş, Abbâsî şa¬ 
irleri şiirde eski konak yerlerinden, çöl ha¬ 
yatıyla ilgili öğelerden söz edilmesine kar¬ 
şı çıkmış, kibar şehirli üslûbu, yalın lafız 
ve ifadelerle kısa bahirlere ve ince kafiye¬ 
lere yönelmiş ve “bedî‘” (yeni tarz şiir) adı 
verilen süslü bir şiir akımı başlatmış, da¬ 
ha sonra gelen seçkin şairler bu akımı sür¬ 
dürmüştür. Yeni muhafazakâr akım muh¬ 
des şairlerin inkılâbını hafifletmeyi, Arap 
şiirini geleneksel doğasına döndürmeyi 
amaçlamışsa da şiir yazım yöntemi, şiirin 
mûsikisi ve dilinde eskiyi muhafaza etmiş, 
konu, tema, tasvir ve üslûpta ise yenilikçi 
olmuştur. Geleneksel şiir kendi içinde bu 
değişikliklerle birlikte XIX. yüzyılın ilk ya¬ 
rısına kadar sürmüştür. Diğer taraftan 
XVIII. yüzyılın sonlarında Fransa'nın Mısır'ı 
işgal etmesi, XIX. yüzyılın ikinci yarısın¬ 
dan itibaren Lübnan, Suriye ve Filistin’den 
Kuzey ve Güney Amerika ülkelerine göç¬ 
lerin başlaması Araplarîn Batı şiir ve ede¬ 
biyatını tanımasına, onun etkisi altında 
Arap şiirinin gerek biçim gerekse içerik 
bakımından klasikleşmiş kalıplarını zorla¬ 
yan modern şiir anlayışı ve akımlarının doğ¬ 
masına zemin hazırlamıştır. Klasik Arap 
şiiri kalıpları modern hayatın tezahür, ih¬ 
tiyaç ve gerçeklerini dile getirmede yeter¬ 
siz görülerek XIX. yüzyılın ikinci yarısın¬ 
dan itibaren Batı şiirinin tesiriyle serbest 
şiir, mensur şiir, nesir kasidesi, mutlak / 
mürsel şiir gibi şiir çeşitleri ortaya çıkmış¬ 
tır. Şiirde çağın ihtiyaçlarına uygun olarak 
sömürgecilik, reform, vatan sevgisi ve öz¬ 
lemi, yoksulluk, cehalet, hastalıklar, ileri 
milletlere yetişme çağrısı gibi temalar ele 
alınmıştır. İlk örnekleri XVII. yüzyılda Fran¬ 
sız La Fontaine, İngiliz John Milton’da gö¬ 
rülen, XIX. asırda Amerikalı Walt VViete- 
man ve İngiliz Gerard Manly’nin temsil et¬ 
tiği hür şiirin Arap edebiyatındaki kökleri 
tek vezin, tek kafiye anlayışını kıran ve En¬ 
dülüs’te doğup gelişen müveşşah türü şi¬ 
ire kadar uzanmış, ancak müveşşah türü 
şiir de İspanyol şiirinin etkisiyle doğmuş¬ 
tur. Tek vezin ve tek kafiyeden uzaklaşa¬ 
rak belirli harf ve kelimelerin tekrarı ile iç 
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armoninin sağlandığı, belli tef ilelerin mıs¬ 
ra ve beyitlere göre değişik miktarlarda 
tekrar edildiği, bu sebeple “tef ile şiiri" de 
denen hür şiirin modern Arap edebiya¬ 
tında ilk temsilcileri Nesîb Arîza, Bedr Şâ- 
kir es-Seyyâb ve Nâzik el-Melâike’dir. Men¬ 
sur şiir ve nesir kasidesi diye anılan tür, 
nesre şiir tadı veren öğelerin sindirilme¬ 
siyle dâhilî mûsiki ve şiirsel armoni sağ¬ 
lanmış olup Fransız şairi Bodler ile Ame¬ 
rikalı şair Walt VVieteman'ın etkisinde doğ¬ 
muş, Arap şiirinde özellikle Emîn b. Fâris 
er-Reyhânî, Cibrân Halîl Cibrân, Mîhâîl Nu- 
ayme gibi mehcer edebiyatı şairleri ara¬ 
sında temsilci bulmuştur. Bir parçada de¬ 
ğişik vezin ve kafiyelerin yer aldığı, iç ar¬ 
moninin önemsendiği mürsel / mutlak şiir 
türünde Nizâr el-Kabbânî, Kîlânî Sened gi¬ 
bi edipler ürün vermiştir. 

Batı şiirinin örnek alınması neticesinde 
birçok şiir akımı, ekolü veya topluluğu oluş¬ 
muştur. Bunların en önemlileri İhyâ, Dîvân, 
Apollo, er-Râbıtatü’l-kalemiyye, el-Usbe- 
tü’l-Endelüsiyye ve Mecelletü’ş-şi‘r toplu¬ 
luklarıdır. Kadîm şiirin en güzel örneklerini 
sanat ve üslûp açısından taklit ederek ih¬ 
ya etmeyi amaçlayan, bunun yanında Arap 
topluluklarının mâruz kaldığı sömürgeci¬ 
lik, zulüm ve sefalet gibi çağdaş konu ve 
sorunlarını ele alan İhyâ hareketi Mah- 
mûd Sâmî Paşa el-Bârûdî ile başlamış, İs- 
mâil Sabri Paşa'da “muhakkak” şiir örnek¬ 
leriyle devam ederek Ahmed Şevki ve Hâ- 
fız İbrâhim gibi büyük temsilcilere ulaş¬ 
mış, birçok Arap ülkesinde temsilci bul¬ 
muştur. Ahmed Şevki ile Hâfız İbrâhim’in 
şiirlerini yüzeysel, abartılı ve gerçek dışı 
bulan Abbas Mahmûd el-Akkâd, İbrâhim 
Abdülkâdir el-Mâzinî ve Abdurrahman Şük- 
rî 1921 yılında bu ekole tepki olarak eski 
kalıpların dışına çıkan yenilikçi ve modern 
bir şiir anlayışı ortaya koymak amacıyla 
Medresetü't-tecdîd (el-Mezhebü'l-cedîd) adı¬ 
nı verdikleri bir ekol oluşturmuştur. Bu 
konudaki görüşlerini ed-Dîvân ii'n-nakd 
ve'l-edeb adlı ortak eserlerinde ortaya 
koydukları için (Kahire 1921) oluşturduk¬ 
ları topluluğa Dîvân grubu denilmiştir. İn¬ 
giliz şiirinden ve özellikle “el-Kenzü'z-Ze- 
hebî" topluluğundan etkilenen grup biçim 
olarak hür şiiri benimsemiş, iç armoniyi ve 
derin felsefî fikirleri realist bir yaklaşımla 
ifade etmeyi amaçlamıştır. Topluluk, Ab¬ 
durrahman Şükrî’nin İngiliz şiirinden yap¬ 
tığı intihallerin İbrâhim el-Mâzinî tarafın¬ 
dan ortaya çıkarılması üzerine kısa zaman¬ 
da dağılmıştır. Topluluğa kuruluşundan iki 
yıl sonra destek gelmiş, Mîhâîl Nuayme 
1923’te yazdığı el-Gırbâl adlı eserinde es¬ 
ki şiire hücumda ve ondan kurtulma ama¬ 


cında Akkâd ile Mâzinî’ye uymuştur. İhyâ 
ve Dîvân toplulukları ile romantizm akımı 
arasında cereyan eden mücadele sonu¬ 
cunda Ahmed Zekî Ebû Şâdî'nin kurduğu 
Apollo dergisi etrafında 1932’de yeni bir 
şairler topluluğu teşekkül etmiştir. Ah¬ 
med Zekî’nin hocası Halîl Mutrân'ın ro¬ 
mantizmiyle onun kasidenin kısımları ara¬ 
sında tema, duygu ve düşünce bakımın¬ 
dan sağlam bir irtibatın bulunmasını he¬ 
defleyen görüşünün hâkim olduğu toplu¬ 
luğun ünlü temsilcileri arasında Ahmed 
Muharrem, İbrâhim Nâcî, Ebü’l-Kâsım eş- 
Şâbbî, Ali Mahmûd Tâhâ, Haşan Kâmil es- 
Sayrafî görülür. Yûsuf el-Hâl, Halîl Hâvî, 
Nezîr Azamet ve Adonis öncülüğünde Bey¬ 
rut'ta 1957’de kurulan Mecelletü'ş-şfr 
etrafında yeni bir topluluk oluşmuştur. 
Topluluk mensupları şiirde yaratıcılığın ve 
yeniliğin eskiyi taklitle değil şiirin dil, üs¬ 
lûp, armoni ve biçiminde bireysel dene¬ 
yimlerle mümkün olabileceğini söylemiş, 
bu sebeple daha çok bireysel sorunların 
ele alınmasını öngörmüş, taklide savaş aç¬ 
mış, hür şiir ve nesir kasidesi gibi dene¬ 
melerde özellikle bu topluluğun temsilci¬ 
leri arasında ürün verilmiştir. Topluluğa bir 
süre sonra Şevki Ebû Şakrâ, Ünsî el-Hâc, 
Fuâd Refka ve Hâlid Sâlih katılmış, dışarı¬ 
dan ise Cebrâ İbrâhim Cebrâ, TevfîkSâyiğ, 
Bedir Şâkir es-Seyyâb, Şükrullah el-Cur, 
Selmâ Hadrâ Ceyyûsî ve Riyâd Reyyis des¬ 
tek vermiştir. 

XIX. yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
siyasî ve İktisadî sebeplerle Lübnan, Suri¬ 
ye ve Filistin’den Kuzey ve Güney Ameri¬ 
ka ülkelerine göç eden Araplar’ın oluştur¬ 
duğu mehcer edebiyatında birçok şiir ve 
edebiyat topluluğu oluşmuştur. Bunların 
en meşhuru er-Râbıtatü’l-kalemiyye ile el- 
Usbetü’l-Endelüsiyye’dir. Arap şiiri ve nes¬ 
rinde yenilik ruhunu yaymak, taklide sa¬ 
vaş açmak, edebiyatın hayatla ilgisini de¬ 
rinleştirmek amacıyla 1920’de New York’- 
ta Cibrân Halîl Cibrân öncülüğünde Suri¬ 
yeli Arap ediplerince kurulan er-Râbıtatü'l- 
kalemiyye Mîhâîl Nuayme, İlyâ Ebû Mâzî, 
Emîn er-Reyhânî, Reşîd Eyyûb, Nesîb Arî¬ 
za gibi ünlü şairlerle M ecelletü'l-Fünûn, 
Mecelletü's-Sâ’ih gibi dergilerde yalın, 
gerçekçi bir üslûpla felsefî derinlikte, hü¬ 
manizm, vatan özlemi gibi konu ve tema¬ 
lara dair ürünler vermiştir. Topluluk İngiliz 
ve Amerikan edebiyatından, özellikle Walt 
VVieteman'ın şiirlerinden etkilenen Nesîb 
Arîza hür şiirin, Emîn er-Reyhânî de men¬ 
sur şiirin öncülerinden olmuştur. Güney 
mehcerde teşekkül eden birçok edebiyat 
topluluğu arasında en kalıcı olanı, 1933’- 
te Şükrullah el-Curr’un kurup Mîşil Ma‘- 


lûf un başkanlığını yaptığı, şiir ve edebi¬ 
yatta Endülüs’ün eski parıltılı günlerini ih¬ 
ya etmeyi amaçlayan el-Usbetü’l-Endelü- 
siyye topluluğudur. Habîb Mes’ûd, Reşîd 
Selîm el-Hûrî ve kardeşi Kayser Selîm el- 
Hûrî, Şefîk Ma’lûf, İlyâs Ferhâd, Nâsır Sem- 
‘ân ve Riyâz Ma'lûf gibi şairler millî mese¬ 
leler, Filistin sorunu, vatan özlemi, insan 
hakları gibi çağdaş meseleleri dile getir¬ 
mişlerdir. 
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□ FARS EDEBİYATI. Üslûp ve Tarihî 
Dönemler. Fars şiirinin ortaya çıkışı, ta¬ 
rihî gelişimi ve geçirdiği evreleri İslâmiyet 
öncesi ve sonrası olmak üzere iki dönem¬ 
de ele almak gerekir. Fars şiirinin bilinen 
en eski örnekleri Zerdüşt dininin kutsal ki¬ 
tabı olan Avesta’da yer alan ve ''gâtâ” adı 
verilen bazı manzum parçalardan ibaret¬ 
tir. Flece ölçüsüyle durak esasına göre ya¬ 
zılan ve kafiye zorunluluğu bulunmayan bu 
ritmik parçalar aynı zamanda dinî tören¬ 
lerde çalgılar eşliğinde okunan İlâhilerdir. 
Orta Farsça (Pehlevî Farsçası) dönemine ait 
Yûdgûr-i Zerirûn ve Dimht-ı Asurik gibi 
eserlerde de şiirsel özellikler görülmek¬ 
tedir. Yine bu döneme ait Hudâynâme, 
Kârnâme-i Erdeşîr-i Bâbekân, Vîs ü Ra¬ 
min, Kelîle ve Dimne gibi Pehlevîce eser¬ 
lerin Arapça’ya çevrilmesi Fars edebiyatına 
ait bu eski eserlerin içeriğinin korunma¬ 
sını sağlamış, Derî Farsçasfnın (Yeni Fars¬ 
ça) gelişimini tamamladığı sırada bu eser¬ 
lerin çoğu İran şiirine yeniden ilham kay¬ 
nağı olmuştur. Bununla birlikte Fars şiiri, 
İran'da İslâm fetihlerinin ardından ilk defa 
VII. yüzyıldaki siyasî gelişmelerle beraber 
bağımsız halde ortaya çıkabilmiştir. VIII. 
yüzyıldan başlayarak hızla gelişen ve ol¬ 
gunlaşan Fars şiiri Tâhirîler, Saffârîler, Sâ- 
mânîler, Gazneliler, Selçuklular, Moğollar, 
İlhanlIlar, Karakoyunlular, Akkoyunlular, Ti- 
murlular, Safevîler ve Kaçarlar gibi İran'a 
hükmeden hânedanların yaşadığı geniş 
coğrafya ile birlikte özellikle Osmanlı, Or¬ 
ta Asya ve Hint coğrafyası üzerinde de et¬ 
kili olmuştur. 

Fars şiiri Arap edebiyatından aruz vez¬ 
nini ve kafiye sistemini aldıktan sonra 
Ebü’l-Abbâs-i Mervezî, Ebû Hafs-i Soğdî, 
Hanzale-i Bâdgîsî gibi şairlerin başarılı de¬ 
nemelerinin ardından Sâmânîler devrinde 
Rûdekî'nin ortaya çıkmasıyla birlikte kısa 
zamanda Arap edebiyatının etkisinden kur¬ 
tulmuş, başta kaside olmak üzere mesne¬ 
vi, gazel, kıta, rubâî (dûbeytî, terâne), ter- 
kibibend ve terciibend gibi klasik şiir ka¬ 
lıplarında methiye, mersiye, vasıf, hiciv ve 
hezl türleri esas olmak üzere pek çoğu 
dünya edebiyatına mal olmuş epik, lirik, 
mistik, didaktik ahlâkî ve felsefî konular¬ 
da önemli sanat eserleri ortaya konulmuş; 
Firdevsî, Ömer Hayyâm, Nizâmî-i Gence- 
vî, Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî, Sa'dî-i Şîrâ- 
zî, Hâfız-ı Şîrâzî ve Molla Câmî gibi büyük 
şairler dünya edebiyatındaki yerlerini al¬ 
mıştır (İran edebiyatı hakkında toplu bil¬ 
gi için bk. DİA, XXII, 416-427). 

Klasik şiirin yaklaşık 1200 yıl süren ev¬ 
releri sırasında çeşitli tarihî dönemlerde 
ortaya çıkan ve Horasânî (Türkistânî), lrâki, 


Hindî, Bâzgeşt-i Edebî (edebiyata geri dö¬ 
nüş) adı verilen üslûpla (sebk) ilgili bölüm¬ 
lemeler, edebî anlatımın şiir veya nazım 
özelliği taşımasından çok o dönemde yay¬ 
gın olan dil özellikleri, ifade biçimleri, maz¬ 
munlar, imajlar ve edebî sanatların kulla¬ 
nılış tarzı doğrultusunda oluşturulmuş ya¬ 
pay ayırımlardır. Klasik Fars şiirinin ilk ör¬ 
nekleri Horasan ve Türkistan bölgesinde 
ortaya çıktığından bu ilk devreye (IX-XI. 
yüzyıllar) Horasan üslûbu dönemi adı ve¬ 
rilmiştir. Bu dönemde aruz ve kafiye kul¬ 
lanımında küçük teknik aksaklıklar olsa 
da özellikle kaside ve mesnevi kalıpların¬ 
da büyük ilerleme sağlanmış: gazel, kıta, 
rubâî, terciibend ve terkibibend gibi şiir 
kalıpları işlenmeye ve geliştirilmeye baş¬ 
lanmıştır. Aynı devirde şiirinin ana konusu 
övgü ve kahramanlıktır. Millî İran destan¬ 
larının en güzel biçimde işlendiği Şâhnâ- 
me gibi epik eserler ilk defa bu devirde 
ortaya çıkmıştır. Horasan üslûbunun te¬ 
mel niteliği Arapça kelime ve terkiplerin 
azlığı, daha sonraki yüzyıllarda çoğu ter- 
kedilen arkaik Farsça kelimelere sıkça yer 
verilmesi ve edebî sanatların yapay süsle¬ 
rinden arınarak sade bir dilin kullanılması¬ 
dır. Bu dönemde Rûdekî, Firdevsî ve Ömer 
Hayyâm gibi Fars şiirinin klasik şairleri ye¬ 
tişmiştir. 

Şiir üslûplarının değişimiyle ortaya çı¬ 
kan geçiş devreleri kısa zamanda gerçek¬ 
leşmemiş, uzun süren ara dönemlerin ar¬ 
dından ortaya çıkmıştır. Fars şiirinin çok 
önemli bir gelişim kaydettiği ve olgunlaş¬ 
tığı Horasan üslûbu devrinden sonra XII. 
yüzyıl boyunca meydana gelen geçişleri 
XII1-XV. yüzyıllara damgasını vuran lrâki 
üslûbu izlemiştir. Bu dönem İran edebiya¬ 
tında lirik ve mistik şiirin altın çağıdır. Aruz 
ve kafiyeyle ilgili aksaklıkların tamamen 
giderildiği bu devirde yazılan eserler şiir 
tekniği, sanat özellikleri ve konu bakımın¬ 
dan İran edebiyatının şaheserlerini mey¬ 
dana getirir. Arapça kelime ve terkiplerin 
kullanımındaki aşırılık, arkaik Farsça keli¬ 
melerin terkedilmesi, doğrudan ve gerçek¬ 
çi anlatımın yerini sanatlı ve ağdalı bir üs¬ 
lûbun alması, övgü, yiğitlik ve kahraman¬ 
lık kasideleri ve mesnevilerin yerini şairin 
daha çok kendi öznel duygularını ve aşkı¬ 
nı anlattığı gazel kalıbının alması, felsefî 
ve ahlâkî konuların önceki dönemden da¬ 
ha yoğun biçimde şiire girmesi lrâki üslû¬ 
bunun temel özelliklerindendir. 

XII. yüzyıl Horasânî üslûbundan lrâki 
üslûbuna geçişte bir ara dönem olduğu 
gibi XVI. yüzyıl da lrâki üslûbundan Hint 
üslûbuna (XVII-XVIII. yüzyıllar) geçişte bir 
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ara dönem teşkil etmiştir. Safevîler’in İran’¬ 
da mezhep esasına dayalı bir din devleti 
kurarak hüküm sürmeye başlamasının ar¬ 
dından din dışı lirik şiirin zayıflaması ve 
güç kaybetmesiyle birlikte İran asıllı şair¬ 
ler Hint saraylarında eser vermeye başla¬ 
mış, Fars şiiri İran’dan çok Hint coğrafya¬ 
sında gelişmiştir. Bu şiirin en önemli özel¬ 
liği hayalde ve düşüncede görülen incelik¬ 
tir. Bu durum zaman zaman içinden çıkıl¬ 
ması ve anlaşılması güç edebî mazmun¬ 
ların üretilmesine, hatta çok defa şiirin 
anlaşılamamasına yol açmıştır. Gazel dı¬ 
şındaki kalıpların fazla kullanılmaması, bu¬ 
nunla birlikte gazelde daha önceki dönem¬ 
lerde görülen nisbî anlam bütünlüğünün 
göz ardı edilmesi ve her beytin şiirin ken¬ 
di bütünlüğü içinde birbirine anlamca te¬ 
zat teşkil edecek kadar bağımsız hale gel¬ 
mesi şiiri geçmiş dönemlerdeki doğal mec¬ 
rasından uzaklaştırmıştır. Söz sanatların¬ 
dan çok mânaya dayalı sanatların öne çı¬ 
karıldığı Hint üslûbunda soyut bir kavra¬ 
mı somutlaştırarak anlatmak için başvu¬ 
rulan temsil sanatı önemli bir yer tutmuş¬ 
tur. Atasözlerinin, konuşma dilinde kulla¬ 
nılan kelimelerin, deyimlerin ve eşya isim¬ 
lerinin şiire girmesi de ilk defa bu dönem¬ 
de gerçekleşmiş, bu yüzden Hint üslûbu¬ 
nun şairleri gayri tabii, hatta müptezel 
olmakla suçlanmıştır. 

Fars şiirinin âdeta tehlikeye girdiğini gö¬ 
ren XVIII. yüzyıl şairleri kurtuluş yolunu 
eski şiire dönmekte bulmuş, Horasânî ve 
lrâki üslûplarının bir karışımı olan Bâz- 
geşt-i Edebî hareketini başlatmış, ardın¬ 
dan XIX. yüzyıl şairleri de bu harekete sa¬ 
hip çıkmıştır. Ancak İran’da yaşanan siya¬ 
sal ve sosyal değişimlerin zorlamasıyla meş¬ 
rutiyetin ilân edilmesinin (1906) ardından 
şiir kalıplarında henüz fazlaca bir yenilik 
görülmemekle birlikte muhtevada ve iş¬ 
lenen konularda belirgin bir değişim ol¬ 
muştur. Siyasetin, toplumsal olayların ve 
olguların şiire girmesi şiir dilinin önemli öl¬ 
çüde değişmesine yol açmış ve İran’da şiir 
ilk defa bireysellikten toplumsallığa doğ¬ 
ru uzanan bir çizgide keskin biçimde yön 
değiştirmiştir. Basın yayın imkânlarının art¬ 
ması kısa zamanda vatan sever duygu ve 
düşüncelerin yüceltildiği, sosyal ve sınıf¬ 
sal uçurumların dile getirildiği misyon sa¬ 
hibi bir şiir meydana getirmiştir. Meşru¬ 
tiyetin getirdiği özgür hava ile birlikte Ba¬ 
tı kavramları ve değerleriyle yakından ta¬ 
nışan İran aydınları. Rızâ Şah zamanından 
başlayarak oğlu Muhammed Rızâ Şah dö¬ 
neminden İslâm devriminin gerçekleştiği 
yıllara kadar sanat yoluyla, özellikle de şi¬ 
irle ülkede ortaya çıkan aksaklıklara kar¬ 


şı çıkmışlar, bunun için realizm, sürre¬ 
alizm, romantizm, natüralizm ve sembo¬ 
lizm gibi Batı edebiyatı akımlarından ya¬ 
rarlanmışlardır. 

Bir yandan şiirin muhtevasında önemli 
değişiklikler meydana gelirken bir yandan 
da aruz veznine ve kafiyeye dayalı klasik 
İran şiiri en köklü, en zor değişim ve dö¬ 
nüşümünü Nîmâ Yûşîc'in cesur girişimle¬ 
riyle gerçekleştirmiştir. Nîmâ, aynı uzun¬ 
lukta olan aruz vezinleri yerine farklı uzun¬ 
luklarda olabilen vezinler kullanmış, kafi¬ 
ye kullanımını zorunlu olmaktan çıkarmış 
ve "Nîmâyî şiir” adı verilen tarzla bir dev¬ 
rim gerçekleştirmiştir. Bunu 1940’larda 
Batı edebiyatlarının etkisiyle serbest vez¬ 
nin doğması ve aruzla kafiyenin tamamen 
terkedildiği serbest şiir izlemiştir. Klasik 
şiir bu yenilikçi akımlara karşı bir süre di¬ 
renmişse de çağdaş İran şiiri kısa zaman¬ 
da Ferîdûn-i Tevellülî, Nâdir-i Nâdirpûr, 
Ahmed-i Şâmlû, Mehdî-i Ahavân-ı Sâlis, 
Sührâb-i Sipihrî ve Fürûg-i Ferruhzâd gibi 
şairler elinde yeniden şekillenmiştir. 
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S Derya Örs 

Türler (Biçim ve İçerik). Fars edebiyatın¬ 
da hemen hemen şiirle eş anlamlı olarak 
kullanılagelen bir edebî şekil olarak nazım 
“belirli bir düzen içinde anlamlı ve man¬ 


tıklı kelime ve cümleler telif etmek” diye 
tanımlanır. Geleneksel Fars şiiri manzum 
halde yazılıp söylenmekle birlikte nazım¬ 
la şiirin ilk örnekleri arasında bazı farklı¬ 
lıklar görülmektedir. Nazım Fars edebiya¬ 
tında bazı denge unsurlarından yararla¬ 
nır ve hecelerin sayısına, uzunluğuna, kı¬ 
salığına göre belirlenen dış yapı eleman¬ 
larına sahiptir. Bunlar vezin, kafiye, redif 
gibi şekil ve anlam bakımından birbirinin 
aynı yahut benzeri olan kelimelerdir. Ke¬ 
lime veya kelime gruplarının tekrarı da na¬ 
zımda denge unsurları arasında değer¬ 
lendirilir. İslâm öncesi Fars nazmında öl¬ 
çünün hece sistemine dayandığı düşünül¬ 
mekle birlikte bu konu henüz açıklık ka¬ 
zanmış değildir. Fars nazmında İslâmiyet'¬ 
ten itibaren kullanılan ölçüler rubâî dışın¬ 
da tamamen Arap aruz sisteminden alın¬ 
mış ve Fars dilinin özelliklerine göre birta¬ 
kım uyarlamalar yapılmıştır. Meselâ Arap 
şiiri ölçülerinden tavîl, basît, kâmil, vâfir 
ve medîd gibi bahirlere Fars nazmında 
hemen hemen hiç rastlanmazken Arap 
nazmında çok az kullanılan ölçülere Fars 
nazmında geniş yer verilmiştir. Bunun se¬ 
bebi Fars ve Arap dilleri arasında heceler¬ 
deki uyumsuzluğun varlığıdır. 

Mazmunların türüne göre lirik, didaktik 
veya hamâsî konularda ürün veren Fars 
nazmı iki mısradan oluşan beyit düzenine 
göre kurulmuştur. Her beyit kendi içinde 
bir düşünceyi ifade eder. Şiiri dış görünüş 
bakımından güzelleştirmek için edebî sa¬ 
natlara da başvurulur. Her beyitte bir dü¬ 
şüncenin ifadesi esas olmakla birlikte bir 
cümlenin birden çok beyitte tamamlandı¬ 
ğı da olur. Beyitler müstakil anlam taşısa 
da beyitler arasındaki mantıksal bağ açık 
biçimde görülmez. Bu duruma daha çok 
gazel türünde rastlanır. Meselâ Hâfız-ı Şî- 
râzî’nin gazellerinde söz konusu mantık¬ 
sal bağı yakalamak hayli güçtür. Fars ede¬ 
biyatında şiir nazmın temelini oluşturmak¬ 
la beraber fen, matematik, felsefe vb. bi¬ 
lim dallarında manzum şekilde kaleme alın¬ 
mış birçok Farsça eserin şiir kabul edil¬ 
mesi mümkün değildir. Nazımla şiirin ka¬ 
rışmasıyla manzum şiir, nazımla nesrin ka¬ 
rışmasıyla mensur şiir (sanatlı nesir) ve se¬ 
cili nesir meydana gelir. Manzum şiirde şi¬ 
irsel özellikler taşıyan unsurlar bulunur¬ 
ken mensur şiirde nesrin iç dengesini ve 
sağlamlığını oluşturan elemanlar yer alır. 
Sa‘dî-i Şîrâzî'nin Gülistan ı bu tür eserle¬ 
rin en seçkin örneğidir. Şiirle mukayese 
edildiğinde nazım ürünleri geri planda ka¬ 
lır. Çünkü burada söze ve yazıya dökülen¬ 
ler şairin gönlünden coşup gelen duygular 
değildir, dolayısıyla şiir değeri taşımaz. An- 
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cak ustaca yazılmış ve kelimeleri özenle 
seçilmiş mensur şiir ürünlerinin de hafı¬ 
zalarda kalma özelliği vardır. 

Şiirde anlam ve mazmun, nazımda ise 
vezin önemlidir. Yeni mazmunlar icat et¬ 
meyen ve anlama yeterince önem verme¬ 
yen kişi şair değil nâzımdır. Bu sebeple her 
manzume şiir ve her nâzım şair sayılmaz. 
Şairler manzum eserlerini divan adı altın¬ 
da bir kitapta toplar ve bunları alfabetik 
olarak veya konularına göre bir düzene ka¬ 
vuştururlar. Nazım ve nesir alanında üret¬ 
ken olan bazı şair ve nâsirler ise manzum 
ve mensur eserlerini külliyat halinde bir 
araya getirmişlerdir. Şairlerin çoğu naz- 
mettikleri eserlerde ve küçük hacimli şi¬ 
irlerinde bir takma ada (mahlas) başvu¬ 
rur. Eski kasidelerde mahlas kullanımı yay¬ 
gın değilken özellikle gazel türünde XII. 
yüzyıldan itibaren mahlas kullanılmasına 
riayet edildiği görülmektedir. Manzum şii¬ 
rin Fars edebiyatında İsiâm öncesinde de 
mevcut olduğu, Arap edebiyatına âşinâ 
olunduktan sonra bu edebiyatın nazım 
ürünleri kalıplarıyla yazılan eserlerin eski 
nazım kalıplarına ve ölçülerine uyarlandı¬ 
ğı tahmin edilmektedir. Fars nazmına has 
terâne kalıbının Arap nazmından alınan 
rubâî kalıbıyla örtüşmesi buna bir örnek¬ 
tir. Klasik Fars nazmında mesnevi, rubâî, 
dûbeytî, musammat, kıta, kaside, gazel, 
terciibend, terkibibend, müstezad gibi tür¬ 
ler kullanılmıştır. Günümüzde bu türlerin 
yanı sıra başta Fransız ve İngiliz edebiyat¬ 
ları olmak üzere diğer ülke edebiyatlarının 
etkisiyle yeni nazım türlerinden yararla¬ 
nılmaktadır. 

Fars nazmının olgunluk devri IV. (X.) 
yüzyıldan itibaren başlar. Dilde sadelik ve 
fesahatin, mazmunlarda yeniliğin, teşbih¬ 
lerde doğallığın, tasvirlerde dış dünyaya 
dönük oluşun ve kullanılan vezinlerin kı¬ 
salığının en belirgin özellikler olarak öne 
çıktığı bu yüzyılın en büyük şiir ustaları 
Rûdekî, Şehîd-i Belhî, Ebû Şekûr-i Belhî ve 
Dakiki’dir. Ömrünün bir kısmını IV. yüzyılda 
geçiren Firdevsî dünyanın en büyük des¬ 
tanlarından olan Şâhnâme 'yi nazmeder- 
ken Deri Farsçası'nı fesahatin en yüksek 
derecesine ulaştırmıştır. V. (XI.) yüzyılda 
ve VI. (XII.) yüzyılın başlarında methiye tü¬ 
ründe Unsûrî, tegazzülde Ferruhî-i Sîstâ- 
nî ve Menûçihrî, ahlâkî ve tasavvufî dü¬ 
şüncelerini mesnevi kalıbında açıklayan 
Senâî gibi şairler yetişmiştir. Florasan’dan 
Irak, Azerbaycan ve Fars’a yayılan Derî şi¬ 
iri üslûpta da birtakım değişiklikler mey¬ 
dana getirmiştir. Evhadüddîn-i Enverî’nin 
öncülüğünü yaptığı bazı şairler Arapça ke¬ 
lime kullanmaktan çekinmezken ince maz¬ 


munlara ve mânalara yer vermişlerdir. Hâ- 
kânî-i Şirvânî kasidede birçok şaire reh¬ 
berlik etmiş, Genceli Nizâmî hikâye türü¬ 
nü mesnevi kalıplarında başarıyla kullan¬ 
mıştır. Tasavvufî hikâyeler XII. yüzyıl naz¬ 
mında gelişme ortamı bulmuştur. Senâî 
Hadîkatü’l-hakika, Ferîdüddin Attâr 
Mantıku't-tayr ve İlâhînâme gibi eser¬ 
lerinde tasavvufî mesnevilerin en güzel ör¬ 
neklerini vermişlerdir. 

Moğoliarîn İran'a hâkim olduğu VII (XIII) 
ve VIII. (XIV.) yüzyıllarda nazımda kullanı¬ 
lan türlerin dengesi değişirken yeni konu 
arayışları başlamış, kaside türünde mâna¬ 
dan çok kelime oyunlarına önem verilmiş¬ 
tir. Edebî sanatların, Arapça kelime ve ter¬ 
kiplerin sıkça kullanılışı nazmın iç ve dış 
yapısında birtakım değişikliklere yol aç¬ 
mıştır. Kaside eskiden sahip olduğu yük¬ 
sek mevkiyi yitirirken aşk ve tasavvufî duy¬ 
gu ve düşüncelerin işlendiği gazel ağırlık 
kazanmıştır. Flâfız-ı Şîrâzî yeni mazmun¬ 
larla en güzel aşk gazellerini söylerken 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî tasavvufî ga¬ 
zelde Attâr’ın izinden gitmiştir. Moğol is¬ 
tilâsının halk üzerinde meydana getirdiği 
maddî ve mânevî çöküntü doğal olarak 
nazma da yansımıştır. Öğüt ve eleştiri ni¬ 
teliği taşıyan müstakil veya karışık man¬ 
zum ve mensur eserler kaleme alınıp olum¬ 
suzlukların en az düzeye indirilmesi için 
gayret gösterilmiştir. Nitekim Sa'dî-i Şî¬ 
râzî Gülistârı ve Bostan adlı eserlerinde 
terbiye, ahlâk ve bilgelikle ilgili konuları iş¬ 
lemiş, Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî de Meş- 
nevfsinde yer verdiği eğitici hikâyelerle 
bu yolu izlemiştir. 

Safevîler döneminde nazımda maktel 
türü eserlerin en iyi örnekleri verilirken 
mersiye şairlerinin yıldızı parlamış, Muh- 
teşem-i Kâşânî yazdığı mersiyelerle Fars 
edebiyatının en büyük mersiye şairi unva¬ 
nını almıştır. Bu dönemde sarayda barı- 
namayan bazı şairler Osmanlı veya Hint 
saraylarına gitmiş ve nazımda temeli İran'¬ 
da atılan Hint üslûbunun (sebk-i Hindî) 
doğmasına yol açmıştır. Çok ince hayal 
oyunları, yeni mazmunlar, edebî sanatlar 
ve güç terkiplerden faydalanılarak yazılan 
bu tür şiirlerin en iyi örneklerini Şevket-i 
Buhârî, Sâib-i Tebrîzî ve Örfî-i Şîrâzî gibi 
şairler vermiştir. XVIII. yüzyıl Fars nazmı¬ 
nın dönüm noktalarından biridir. Bu dev¬ 
rede Hint üslûbuna karşı başlayan tepki 
İsfahan'da bazı şairlerin bir araya gelerek 
şiirin iç ve dış yapısında köklü değişiklikler 
yapmasına, Gazneliler ve Selçuklular dö¬ 
nemindeki şiir anlayışına dönülmesi yolun¬ 
da görüş birliğine varmasına yol açmıştır. 


Böylece şiirde “bâzgeşt-i edebî” (edebiyat¬ 
ta geriye dönüş) denilen bir akım başlamış 
ve eski klasik şairlerin eserleri taklit edil¬ 
miştir. 

Kaçar hânedanının iş başında olduğu 
dönemde Fars nazmı hem eski geleneği 
sürdürmüş hem de Batı’ya açılma, yeni¬ 
lik ve reform hareketlerinin etkisinde ka¬ 
larak konu, dil ve şekilde nazmın katı ku¬ 
rallarını zorlamaya başlamıştır. Gelenekçi 
ve yenilikçi şairler arasındaki kıyasıya mü¬ 
cadele şiddetini kaybetmeden günümü¬ 
ze kadar devam etmiştir. Meşrutiyet ha¬ 
reketleri gelişirken nazımda terâne, tas¬ 
nif, müstezad ve terciibend kalıplarından 
yararlanılmış, ancak bu nazım türleri ye¬ 
ni Fars şiiri için bir esas teşkil edememiş, 
düşünce ve duyguların dile getirilmesi için 
yeni yollar aranmıştır. 1914-1925 yılları 
nazımda bir arayış dönemi olmuştur. Ba- 
hâr, Işki, Lâhûtî, îrec Mirza dil, üslûp ve 
şekil arayışını sürdüren şairlerin en önem¬ 
lileridir. Mısraların uzunluğu kısalığı, kafi¬ 
yelerin ileri geri kaydırılması, terkedilen 
eski kelimelerin kullanılması nazımda ya¬ 
pılacak değişiklik arayışlarında en çok dik¬ 
kat çeken hususlar arasında yer almıştır. 
Modern Fars şiirinin kurucusu sayılan Nî- 
mâ Yûşîc şaire ve yeni şiir anlayışına bir 
tanım getirmiş, Nîmâ’dan sonra da yeni 
şiir arayışları sürmüştür. Şairane nesir, ke¬ 
sik nesir, yarı serbest şiir, serbest şiir, 
mısraın beytin yerini aldığı “beyaz şiir" 
(kafiyesiz şiir), dil bilgisi kurallarına uyul¬ 
mayan ve halk diliyle söylenen halk şiiri 
bu arayışların duraklarını oluşturmuştur. 
1940'lı yıllardan sonra sağlam zeminlere 
oturan modern İran şiiri Ferîdûn-i Tevel- 
lülî, Ferîdûn-i Müşîrî, Flûşeng-i İbtihâc, 
Nâdir-i Nâdirpûr, Mehdî-i Ahavân-ı Sâlis, 
Siyâvüş-i Kisrâî, Fürûg-ı Ferruhzâd, Ah- 
med-i Şamlû, Sührâb-i Sipihrî gibi ekol 
sahibi şairlerle yoluna devam etmiştir. 
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İlil Mehmet Kanar 

□ URDU EDEBİYATI. Urdu dilinin men¬ 
şei hakkında olduğu gibi bu dilde ilk şiirin 
ne zaman ve hangi şair tarafından yazıl¬ 
dığı konusunda da kesin bilgi yoktur. Ur¬ 
du edebiyatında şiir, Urduca'nın hemen 
başlangıçta karşılaştığı Farsça’nın etkisin¬ 
de gelişme göstermiştir. Urduca ilk döne¬ 
minde düşünce, hayal ve duyguları man¬ 
zum olarak dile getirecek bir olgunluğa 
ulaşmadığından şiirde Farsça taklit edil¬ 
miş, ayrıca Arapça ve Türkçe'deki şiir tek¬ 
nikleri ve eğilimlerinin tesirinde kalınmış¬ 
tır. Yapılan araştırmalar günümüze ulaşan 
ilk Urdu şiirinin VII. (XIII.) yüzyılda Kuzey 
Flindistan’da yazıldığını, Türk asıllı şair ve 
mutasavvıf Emîr Flüsrev-i Dihlevî’nin (ö. 
725/1325) ilk Urdu şairi olduğunu ortaya 
koymaktadır. Daha önce Mes'ûd-i Sa‘d-i 
Selmân'ın (ö. 515/1121) Urduca bir diva¬ 
nının bulunduğu söylenmişse de bu eser 
günümüze ulaşmamıştır. V1I-IX. (X1II-XV.) 
yüzyıllarda Hint yarımadasında Farsça ya¬ 
zan bazı edip ve şairlerle mutasavvıflar 
eserlerinde zaman zaman Flintçe kelime 
ve tabirlere yer vermişlerdir. İlk Urduca ga¬ 
zeli kaleme alan Emîr Flüsrev-i Dihlevî de 
Farsça şiirlerinde çok sayıda Urduca keli¬ 
me kullanmıştır. Bir mısraı Farsça, bir mıs¬ 
raı Urduca olan şiirlere “rihte” adı veril¬ 
mekte, Emîr Flüsrev-i Dihlevî bu tarzın mü¬ 
ridi kabul edilmektedir. Ona nisbeti kesin 
olmamakla birlikte Halik Bârı adlı eseri 
Urdu şiirinin de ilk eseri sayılır. 

Urdu şiiri Güney Flindistan'da VIII. (XIV.) 
yüzyıldan itibaren kurulan müslüman dev¬ 
letlerin himayesinde Dekkenî Urducası’na 
paralel olarak gelişmiştir. Urduca'nın ede¬ 
bî dil haline geldiği Behmenîler dönemin¬ 
de öne çıkan ilk eser, Fahreddin Nizâmî'- 
nin I. Ahmed Şah Velî zamanında (1422- 
1436) yazdığı Kadam Ra'o Padam Ra'o 
adlı mesnevidir. Urduca’nın bölgede gide¬ 
rek yaygınlaşması ve resmî dil ilân edil¬ 
mesiyle önemli bir gelişim sürecine giren 
Urdu şiiri şairlerin iltifat gördüğü Âdilşâ- 
hîler sarayında olgunlaşmaya başlamıştır. 
Aynı zamanda şair olan II. İbrâhim Şah’ın 
bir divanı bulunmaktadır. Âdilşâhîler dev¬ 
rinde Şah Mîrâncî Şemsüluşşâk, Muham- 
med Nusret Nusretî, San'atî ve Seyyid Mî- 


rân Miyân Flan Hâşimî’yi anmak gerekir. 
Urdu şiirine benzer bir katkı da Kutubşâhî- 
ler sarayında görülür. Kendisi de şair olan 
Sultan Muhammed Kulı Kutub Şah’ın Dek¬ 
kenî, Talangi ve Fars dilinde yazılmış 1800 
sayfalık bir Külliyâti vardır (Haydarâbâd 
1940). Kutub Şah Flindistan’ın gelenek ve 
göreneklerinden değişik temaları işleme¬ 
siyle Urdu şiirine bir yenilik getirmiştir. Şa¬ 
ir Molla Esedullah Vechî’nin Kutb u Müş¬ 
teri ve Tahsînüddin'in Kamrop ve Kolla 
adlı mesnevileri bu dönemin öne çıkan di¬ 
ğer çalışmalarıdır. Bu iki devirde ilk defa 
başka dillerden şiirlerin Urduca’ya çeviri¬ 
leri yapılmıştır. Şair Gavvâsî, Ziyâ Bahşî’- 
nin Farsça Tûtînâme' sini. Melik Flöşnûd, 
Emîr Flüsrev-i Dihlevî’nin Heşt Bihişt' ini, 
Kemâl Hân-ı Rüstemî, İbn Flüsâm’ın Hâ- 
vernâme’ sini Urduca’ya tercüme etmiş¬ 
tir. Urdu şiirinin gelişmesi. Dekken bölge¬ 
sinde “Urdu şiirinin babası” unvanını alan 
Velî Dekkenî’ye (ö. 1138/1726 |?|) çok şey 
borçlu olup onun özellikle gazelde yaptığı 
yenilikler önemlidir. Gucerât’ın İslâm hâki¬ 
miyetine geçtiği VIII. (XIV.) yüzyıldan son¬ 
ra Bahâeddin Bâcin Burhânpûrî, Kâdî Mah- 
mûd Deryâyî ve özellikle Ali Muhammed 
Cîv Gâmdehenî, Urdu şiiri alanında eser¬ 
ler veren önemli şahsiyetlerdir. Bu bölge¬ 
de Urduca eser veren bir şair de Lâzimü'l- 
mübtedi, Vâhid Bâri ve Nev Serhâr ad¬ 
lı eserlerin müellifi Şah Eşref Biyâbânî’- 
dir. 

Bâbür'ün 932’de (1526) Kuzey Flindis¬ 
tan'da Pencap ve Delhi bölgesini ele ge¬ 
çirmesiyle kurulan Bâbürlü Devleti’nin üç 
asır kadar süren hâkimiyeti boyunca Fars¬ 
ça ön plana çıkmış, Urduca, Dekken ve Gu- 
cerât’taki kadar gelişme gösterememiş¬ 
tir. Cihangir devrinden günümüze ulaşan 
bazı Urduca şiirler Farsça söyleyen şairle¬ 
rin zaman zaman yazdıklarından ibarettir. 
Bu dönemde önemli bir eser olarak Mu¬ 
hammed Efdal Pânîpetî’nin Bukat Kahâ- 
nî adlı mesnevisi anılabilir. Urdu şiiri Del¬ 
hi’de Sultan Evrengzîb devrinde hızlı bir 
gelişme göstermiştir. XVIII. yüzyılda Del¬ 
hi’de değişik etnik gruplardan oluşan şa¬ 
irlerle yeni homojen bir dil, edebiyat ve kül¬ 
tür çevresi meydana gelmiştir. Böyle bir 
ortamda şairler Delhi ekolü veya Delhîlik 
denilebilecek bir üslûp geliştirmiştir. Bu 
dönemde Urduca şiir yazanların hemen 
hepsi aslında Farsça yazan şairlerdir. Mu¬ 
hammed Şah döneminde onun edebiya¬ 
ta düşkünlüğüyle sarayda toplanan yete¬ 
nekli şairler Urduca'nın Delhi ve yöresin¬ 
de yayılması ve tutulmasında büyük hiz¬ 
met görmüş, bu durum şiire olan ilgiyi art¬ 
tırmıştır. Şairlerin çoğunun mutasavvıf kö¬ 


kenli olması sebebiyle dönemin şiirinde 
tasavvufî konular egemen olmuştur. Bu 
devirde Flindistan’ın yerli dillerine ait keli¬ 
meler Urduca’dan çıkarılmaya, yerine Arap¬ 
ça ve Farsça kelimeler kullanılmaya baş¬ 
landığından edebiyat tarihçileri bu dönem 
şairlerinin dili ıslah ettiklerini söylemişler¬ 
dir. Klasik Urdu şiirinin şekillenmeye yö¬ 
neldiği bu en parlak dönemin ünlü şairleri 
arasında bulunan Sevdâ-yı Dihlevî, Mîr Derd, 
Mîr Muhammed Takı, Mîr Seyyid Muham¬ 
med Süz, Kıyâmeddin Kâim. Necmeddin 
Şah MübârekÂbrû, Muhammed Şâkir Nâ- 
cî, İn’âmullah Han Yakın, Şah Hidâyet gibi 
şairler Urdu şiiri yanında Farsça şiirde de 
üstat sayılıyordu. Kaside ve gazelin zirve¬ 
ye çıktığı aynı dönemde şiire mersiye, hi¬ 
civ, müsennâ, müselles, murabba, mu¬ 
hammes gibi yeni türler girmiştir. Delhi’¬ 
de Urdu şiirinin yaygınlaşması ve bu dil¬ 
de şiir yazanların, genelde Hint edebiya¬ 
tında kullanılan ve kelimeler üzerinde oyun 
yapma sanatı olan îhâma sıkça başvur¬ 
maları sebebiyle kendilerine "îhâmcı şair¬ 
ler” denilmiştir. Delhi’de şiirin gelişimi üç 
dönemle açıklanır. Birinci dönemi Şah Hâ- 
tim, İkincisini Mîr Muhammed Takı, Sev- 
dâ-yı Dihlevî ve Mîr Derd, üçüncüsünü İn- 
şâullah Han İnşâ ve Mushafî temsil eder. 
Mîr Muhammed Takı ve Mîr Derd gazel¬ 
de, Sevdâ-yı Dihlevî ve İnşâullah Han İnşâ 
kasidede, Mîr Haşan Dihlevî mesnevide ün 
yapmıştır. 

Bâbürlü Sultanı Evrengzîb’in ölümün¬ 
den sonra başlayan taht kavgaları ve iç 
çatışmalar yüzünden Delhi’de istikrar bo¬ 
zulunca şairler daha huzurlu gördükleri 
Leknev'e göç etmeye başlamış, söz sanat¬ 
larına önem veren yeni bir ekol meydana 
getirmişlerdir. Leknev nevvâblarının istik¬ 
rarı sağlayan yönetimleri sayesinde Lek¬ 
nev şiir ve edebiyatın gelişmesine uygun 
bir ortam haline gelmiştir. Nevvâbların Şiî 
olması sebebiyle burada mersiye en çok 
gelişen ve ilgi gören şiir türü olmuştur. Mîr 
Müstahsen Halîk ile ilk örnekleri ortaya çı¬ 
kan bu türü Mîr Beber Ali Enîs ve Selâ¬ 
met Ali Debîr olgunlaştırmıştır. Leknev’- 
de İmambahş Nâsih ve Haydar Ali Âtiş ile 
Urduca şiirde yeni bir dönem başlamıştır. 
Bunlardan İmambahş tasannu ve tekellü- 
fün, Haydar Ali sade anlatımın hâkim ol¬ 
duğu akıma öncülük etmiştir. Bu döneme 
ait özelliklerden biri de Urduca şiir kolek¬ 
siyonlarının yazılmaya başlanmış olması¬ 
dır. Tezkire adıyla bilinen bu tür kitapların 
en önemlileri Mîr Muhammed Takı’nin Ni- 
kâtü'ş-şu c arâ 3 ve Mîr Hasan'ın Tezkire-i 
Şu c arâ-yı Urdû adlı eserleridir. Bir süre 
Delhi’de sessiz kalan şiir dünyası Şeyh Mu- 
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hammed İbrâhim Zevk, Gâlib Mirza Ese- 
dullah ve çağdaşlarıyla yeniden canlanma¬ 
ya başlamıştır. Özellikle Klasik Urdu şiirin¬ 
de zirveye çıkan Gâlib Mirza modern Ur¬ 
du şiirine de öncülük etmiş, klasik ve mo¬ 
dern dönem arasında köprü vazifesi yap¬ 
mıştır. 

1856’da Eved (Avadh) Devleti’nin İngiliz- 
ler’in eline geçmesi ve 1857 ayaklanması¬ 
nın ağır yenilgisi sonucunda bölgenin öne¬ 
mini kaybetmesiyle Urdu şiirinin iki büyük 
kalesi olan Leknev ve Delhi ekolleri sön¬ 
meye başlamıştır. XIX. yüzyılın ikinci yarı¬ 
sından itibaren şiir buradan ayrılan sanat¬ 
kârların göç ettiği Hindistan’ın Ferruhâ- 
bâd, Azîmâbâd, Haydarâbâd, Bopal, Râm- 
pûr gibi şehirlerinde yaygınlık kazanmış¬ 
tır. Emîr Mînâî, Nevvâb Mirza Han Dâğ-ı 
Dihlevî, Hâkim Seyyid Zemîn Ali Celâl Lek- 
nevî bu şehirlerde Urdu şiirini canlandı¬ 
ran önemli şairlerdendir. XIX. yüzyıla ka¬ 
dar Urdu şiirini tahlil eden ve gelişmeleri 
değerlendiren eser kaleme alınmamıştır. 
Dönemin en büyük şiiri kabul edilen Mü- 
seddes-i Hâlî'nln yazarı Eltâf Hüseyin 
Hâlî tarafından yazılan alınan Mukaddi- 
me-i Şi c r u Şâ c ir bu konuda ilk çalışma¬ 
dır. İkinci bir çalışma Muhammed Hüse¬ 
yin Âzâd’ın Âb-ı Hayât adlı eseridir. Ur¬ 
du edebiyatında modern dönem şiirinde 
Batılı eğitim kurumlarının, özellikle Aligarh 
Koleji’nin büyük etkisi olmuş, modern öğe¬ 
ler şair Gâlib Mirza Esedullah'tan sonra 
Urdu şiirinde ortaya çıkmaya başlamıştır. 
Şiirde modernleşme Muhammed İkbâl ile 
en iyi temsilcisine kavuşmuştur. Modern 
şiir, edebiyat çevrelerince 1939'da kurulan 
Halka-i Erbâb-ı Zevk adlı cemiyetle geli¬ 
şimini sürdürmüştür. Başlangıçta klasik 
tarzda şiir yazan, ancak daha sonra mo¬ 
dern şiire yönelen N. M. Râşid, Mîrâcî, Ah- 
tarü'l-İmâm modern şiirin öncüleridir. On¬ 
ları Mâcid Emced ve Münîr Niyâzî takip 
etmiştir. Daha sonraki kuşaktan Fehmîde 
Riyâz ve Kişver Nâhid modern şiirin ilk ka¬ 
dın şairleridir. 
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H Riza Kurtuluş 

□ TÜRK EDEBİYATI. Hemen bütün 
kavimlerde görüldüğü gibi Türkler’in de 
en eski edebî metinleri destanlardır. İlk 
Türk destan parçaları Çin, Fars, Moğol kay¬ 
naklarında bu dillere çevrilmiş halde bu¬ 
lunduğundan nesir halindedir. Ancak da¬ 
ha sonraki dönemlere ait, yazıya geçmiş 
destan metinlerinin nazım veya ölçülü ne¬ 
sir denilebilecek bir şekilde oluşu, ayrıca 
yer yer şiirsel bir ifade tarzı taşıması bun¬ 
ların ilk Türk şiirleri olarak kabul edilebi¬ 
leceğini gösterir. Nitekim Kâşgarlı Mah- 
mud'un Dîvânü lugâti't-Türk'te derledi¬ 
ği, bir kısmı daha önceki yüzyıllara ait des¬ 
tan parçaları olabilecek metinler manzum¬ 
dur. Buna göre yabancı dillerdeki çeviri 
örneklerden ve şifahî destanlardan hare¬ 
ket edip en eski Türk şiir örneklerinin mi¬ 
lâttan önceki yüzyıllara kadar gittiği söyle¬ 
nebilir. En eski yazılı metinler ise VIII. yüz¬ 
yıl Mani ve Budist kültürü ürünleri olup 
bazılarının mısra başı ve sonu kafiyeleri ve 
iç sesleriyle dinî âyinlerde müzik eşliğin¬ 
de okunduğu anlaşılmaktadır. Bu dönem¬ 
den başlayarak geniş anlamda şiir kav¬ 
ramı veya daha dar anlamda bazı şiir tür 
ve şekilleri için kullanılan, aynı zamanda 
âhenkle veya müzik eşliğinde okundukla¬ 
rını ifade eden “ir (yır), koşug, takşut, küg” 
gibi Türkçe adların bulunması şiirin kadîm 
ve millî bir söz sanatı olduğunu ortaya koy¬ 
maktadır. Kâşgarlı Mahmud’un eserinde¬ 
ki manzumelerin çoğu, daha sonraki yüz¬ 
yıllarda gelenekleşen Türk halk şiirinin şe¬ 
kil özelliklerini taşımaktadır; bir kısmı da 
derlendiği XI. yüzyılın gereği aruz vezniy¬ 
le söylenmiştir. Bunlara yine XI ve XII. yüz¬ 
yıllarda kaleme alınmış, tam bir İslâmî 
dönem ürünü sayılan Kutadgu Bilig ve 
Atebetü’l-hakâyık gibi birçok yönüyle 
klasik dönemi başlatan eserler de eklen¬ 
melidir. Destan karakterinde olanların sa¬ 
vaş, kahramanlık, ağıt ve pastoral özellik¬ 
ler taşımasına karşılık Kutadgu Bilig siya- 
setnâmelerin, Atebetü’l-hakâyık ise dinî- 
hikemî tarzın ilk örneğini meydana geti¬ 


rir. Bunlarda pek çok teknik aksamaya 
rağmen nazım şeklinin, vezin ve kafiye¬ 
nin ihmal edilmemesi şiirin aynı zaman¬ 
da manzum bir metin olarak anlaşıldığını 
göstermektedir. 

Bu ilk örnekler ve sonraki yüzyılların ede¬ 
bî mahsulleri dikkate alındığında Türkler'- 
de şiir türünün nesir sanatına kıyasla ge¬ 
rek halk gerekse seçkinler arasında çok 
daha geniş bir rağbet gördüğü söylenebi¬ 
lir (yalnız divan şairlerinin zikredildiği şu- 
arâ tezkirelerinde hemen her meslekten 
ve sosyal tabakadan 3000 kadar şair adı¬ 
nın geçmesi şiire olan ilgiyi belirten bir 
husustur) Bu değerlendirme, edebî ürün¬ 
lerin büyük gelişme gösterdiği Anadolu 
coğrafyasında olduğu kadar Türkler’in ya¬ 
yıldığı Asya ve Avrupa toprakları için de 
geçerlidir. Şiirin gördüğü bu itibar, çeşitli 
nesir türlerinin yazılmaya başlandığı Ba¬ 
tılılaşma (Tanzimat) dönemine kadar de¬ 
vam edecektir. Edebiyat kelimesi bu dö¬ 
neme kadar telaffuz edilmemişse de ede¬ 
biyattan hemen sadece şiir türünün an¬ 
laşıldığı muhakkaktır. Nesir ise çok defa 
edebiyat dışı bir alanda kullanılmış, nes¬ 
rin edebî ürün sayılması Batılılaşma dö¬ 
nemine ait yeni bir bakış açısıyla müm¬ 
kün olmuştur. 

Klasik Türk şiirinin en uzun ve zengin 
çağı XIV-XIX. yüzyıllar arasında devam 
eden divan şiiri dönemidir. Bu şiire karşı 
Tanzimat’tan itibaren başlayan ve Cum¬ 
huriyet yıllarında sürdürülen eleştiriler bir 
bakıma onun özelliklerini de verir. Bu şii¬ 
rin Fars şiirinden kaynaklanması veya aşı¬ 
rı derecede Fars şiirinin etkisi altında kal¬ 
ması, dilinin Arapça ve Farsça kelimelere 
çok açık olması bunların başında gelir. Di¬ 
van şiirinin İslâmî kültür çevresinde teşek¬ 
kül etmesi, Kur'an dili olan Arapça’nın hem 
Farsça’yı hem Türkçe’yi etkilemesi ve özel¬ 
likle Türkler’in Farslar’la yoğun temasları 
dolayısıyla bu etki bir açıdan tabiidir. Ni¬ 
tekim bundan önceki şiir için Buda ve Ma¬ 
ni etkileri, Tanzimat sonrası için de Batı 
şiiri etkisi söz konusudur. Öte yandan bu 
etki giderek azalmış ve divan şiiri daha 
millî, mahallî özellikler kazanmıştır. 

Yine İslâmî kültür çevresinde teşekkül 
etmesi sebebiyle divan şiiri dinî bir karak¬ 
ter gösterir. Ancak bu özellik, divan şiirinin 
dinî bir edebiyat şeklinde algılanmasını ve 
bundan hareketle sanat değerinden uzak 
kabul edilmesini gerektirmez. Tekke ede¬ 
biyatı yani dinî, tasavvufî karakterli ve çok 
defa didaktik şiir bir tarafa bırakılırsa bir 
şairin divanında doğrudan doğruya dinî 
özellik taşıyan şiirler tevhid, münâcât, na’t 
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gibi birkaç kasideyle sınırlı kalır. Bunun dı¬ 
şında divan edebiyatının en muteber ve 
sayıca en yaygın biçimi olan gazel din dı¬ 
şı (lâdinî, prafan) bir şiirdir. Ancak din bu 
şiirin ana unsuru ve önemli bir estetik 
öğesidir. Konu ister methiye ister aşk is¬ 
terse şarap veya tabiat olsun şair çağrı¬ 
şım psikolojisinden yola çıkıp bazan çok 
bilinen mazmunları, bazan da Doğu ve İs¬ 
lâm kültürünün daha az bilinen kaynak¬ 
larını kullanır. Böylece konu dinî olmasa da 
Kur’ân-ı Kerîm, hadis, fıkıh, akaid, siyer, 
İslâm tarihi ve coğrafyası, İslâm kültür ve 
yaşayışı etrafında sonradan teşekkül eden 
örf ve âdetler, hatta yanlış da olsa aynı 
kültürün başka kültürlerle birleşmesinin 
ürünü sayılan bâtınî ilimler şiirin arka pla¬ 
nındaki kaynağını meydana getirir. Bu du¬ 
rum, dinî ve tasavvufî hayata yakın şair¬ 
lerde olduğu kadar meselâ Nedîm gibi ha¬ 
vai mizaçlı şairlerde de böyledir. Divan şi¬ 
irinin yalnız arka plan kültürünün değil po- 
etikasının esası da dinden kaynaklanır. İs¬ 
lâm dünyasında fesahat ve belâgatta aşıl¬ 
maz bir zirve kabul edilen Kur’ân-ı Kerîm’in 
nazmı, ifadede mükemmelliğin örneği ola¬ 
rak şairin zihninde bir pusula gibidir. Ger¬ 
çi hiçbir âyetin benzerini söylemenin, tak¬ 
lit etmenin mümkün olmadığı Kur’ân-ı Ke- 
rîm’de ifade edilmiştir. Bununla beraber 
söz güzelliğinde yol gösterici de odur. Ni¬ 
tekim beyân ve bedî sanatlarının pek ço¬ 
ğunun kaynağını Kur’ân-ı Kerîm teşkil et¬ 
miş veya retorik kitaplarında bu sanatla¬ 
ra örnek Kur'an âyetlerinden verilmiştir. 
Bunun yanı sıra dönemin çeşitli alanları¬ 
na ait bilgiler de yine bir arka plan kültü¬ 
rü biçiminde bu şiirde yerini almıştır. Gaze¬ 
lin esasta bir aşk şiiri olması, ayrıca mes¬ 
nevilerin çoğunun aşk konusuna dayan¬ 
ması, genellikle divan şiirinde başta aşk 
temasının işlendiği yolunda bir değer hük¬ 
müne varılmasına sebep olmuştur. Bu te¬ 
manın birbirinden fazla uzaklaşmayan be¬ 
şerî ve İlâhî aşk olarak iki yönü vardır. Cin¬ 
siyeti belirlenmeyen ideal bir insan gü¬ 
zelliği üzerine çok defa platonik seviyede 
kurulan, mecazi aşk da denilen beşerî aşk 
bir köprü sayılarak hakiki aşka, ilâhî-ta- 
savvufî aşka ulaştırır. Garamî adı da veri¬ 
len, duygusal / lirik özellikler taşıyan bu 
tarzın dışında şiirin düşünceye dayanan 
diğer bir kolu ise hikemî şiirdir. 

Bütün klasik edebiyatlar gibi divan şiiri 
de geleneklere ve kurallara bağlıdır. Yüz¬ 
yıllar içindeki gelişme ve değişmeye rağ¬ 
men bir divanın tertibinden başlayarak ve¬ 
zin, nazım şekilleri, belâgat kuralları, maz¬ 
munlar, mesneviler için konular hemen hiç 


değişmeyen, aykırılığa imkân vermeyen 
bir çerçeve içinde devam etmiştir. Şairin 
edası, üslûbu, dili ve mazmunları kullanış 
biçimi bu kurallar içinde şahsiyetini orta¬ 
ya koyar. XVIII. yüzyılın başlarında Nedîm 
farklı bir mizacın şairi olarak hayale kapıl¬ 
madan dünyevî yaşayışı, bedenî hazları ve 
mahallî gerçek hayatı terennüm etmek 
suretiyle bir dereceye kadar geleneğin dı¬ 
şına çıkar. Aynı yüzyılın sonunda sebk-i 
Hindî denilen daha karmaşık hayalleri, 
sembolik / alegorik ifade tarzı ve tasav¬ 
vufî derinliğiyle Şeyh Galib divan şiirinin 
son büyük ustası olmuştur (ayrıca bk. Dİ¬ 
VAN EDEBİYATI). Yine bu dönem içinde yer 
yer divan şiiri etkisinin de hissedildiği, ay¬ 
nı dinî ve millî kültür içinde teşekkül et¬ 
mesi sebebiyle bu şiirle ortak özellikleri bu¬ 
lunan, daha sade bir dille söylenmiş bir 
halk şiiri ve tekke şiiri geleneği vardır. 

Batı’yı örnek alan siyasal ve sosyal re¬ 
formların başlangıcı kabul edilen Tanzi¬ 
mat’tan sonra XIX. yüzyıl ortalarında ede¬ 
biyatta, dolayısıyla şiirde tedricî bir de¬ 
ğişme başlamıştır. Bu yüzyılın sonuna ka¬ 
dar divan geleneğiyle yenileşme çalışmala¬ 
rı paralel yürümüş, birbirinden farklı ede¬ 
bî nesiller şekil veya muhteva bakımın¬ 
dan divan şiirini denemiştir. Bununla be¬ 
raber her nesilde klasik şiirden biraz da¬ 
ha uzaklaşılmıştır. Şinâsi eskinin belâgat 
sistemini ve mazmunları tamamen terke- 
derek sağlam bir dil mantığına dayanan, 
makale görünüşlü, bu sebeple lirizmden 
hemen tamamen mahrum, buna karşılık 
Batı kaynaklı birtakım siyasî, hukukî kav¬ 
ramlara yer veren şiirleriyle dönemin ilk 
neslinin öncüsü olmuştur. Divan şiirinin 
hikemî tarzını devam ettiren Ziyâ Paşa ise 
kendisinden önce yokluğun ve bedbinliğin 
felsefesini yapan Âkif Paşa’nın "Adem Ka¬ 
sidesi" deneyiminin ardından şiirinde ge¬ 
lenekten farklı bir felsefî azabı terennüm 
eder. “Adem Kasidesine niteliğini veren 
“adem" kavramı tasavvufla bağlantılı şe¬ 
kilde yorumlanabilecek “hiç”likten büsbü¬ 
tün ayrıdır. Ziyâ Paşa protestocu tavrını, 
XVI. yüzyılda Bağdatlı Rûhî’nin yazdığı ter- 
kibibend formunda ve edasında bir şiirle 
ortaya koyduktan başka tevekkülden çok 
isyana doğru gelişen bir ifade tarzıyla ev¬ 
rendeki paradoksların sahibine seslene¬ 
cek biçimde genişletir. Kader ve irade ko¬ 
nusunda akla dayanarak bir çıkış yolu bu¬ 
lamayan karamsarlık, yarım yüzyıl sonra 
Mehmed Akif’in (Ersoy) kalemiyle Safa¬ 
hat' ın ilk şiirlerinden “Tevhid yahut Fer- 
yat”ta bir kere daha yankılanacaktır. Bu 
şairlerin yaşadığı karmaşık psikolojik tec¬ 


rübeler bütün anlamını iman dairesi için¬ 
de bulur. Siyaseti ve dünyayı açıklamada 
düşüncenin ve mantığın egemen olduğu 
bu dönemde daha çok duyguları ve ser¬ 
best ilhamıyla hareket eden Abdülhak Hâ- 
mid (Tarhan) Makber de hayat, ölüm ve 
kader çevresinde tereddüt, isyan ve te¬ 
vekkülün iç içe geçtiği, birtakım metafizik 
meselelerin kapılarını zorlayan daha cü¬ 
retli bir psikolojik durum ortaya koymuş¬ 
tur. 

Nâmık Kemal heyecan ve hiddet yüklü 
bir dille şiirdeki hürriyet, vatan ve millet 
odaklı romantizmi başlatır. Bir başka açı¬ 
dan bakıldığında Tanzimat’ın bu ilk dönem 
şiirini temsil eden Şinâsi-Ziyâ Paşa-Nâ- 
mık Kemal okulunun belirleyici niteliğinin 
siyasal-sosyal bir karakterin şiire giydiril¬ 
mesi olduğu görülür (toplum için edebi¬ 
yat). Onların ardından gelen Abdülhak Hâ- 
mid-Recâizâde Ekrem nesli ise öncekile¬ 
rin aksine politikadan, hatta toplum me¬ 
selelerinden uzak kalarak şahsî duygulan¬ 
malarını şiire yansıtmışlardır (edebiyat için 
edebiyat). Bunun sebebi mizaçlarında ve 
dönemin siyasî şartlarında aranmıştır. Bi¬ 
lim adamlarına ve daha sonraki kuşağın 
bazı şairlerine göre dilde, şekilde ve içe¬ 
rikte klasik yapıyı sarsıcı ve her türlü sınırı 
aşıcı deneyimleri gerçekleştiren şair Ab¬ 
dülhak Hâmid’dir: “Evet, tarz-ı kadîm-i şi’ri 
bozduk, here ü merc ettik.” Hâmid şiirin¬ 
de tabiat karşısında yer yer olağan üstü 
bir vecd halini yansıtmış, serbest bir mu¬ 
hayyilede Doğu mistisizmiyle Batı’nın pan¬ 
teist ve spritüalist düşüncesini harman¬ 
lamıştır. Metafizik meselelerde şahsî duy¬ 
gularını dile getirmede daha yüzeysel ka¬ 
lan Recâizâde Mahmud Ekrem ise ger¬ 
çekçi tabiat tasvirlerini şiire sokmuştur. 
Onun edebiyat ortamındaki en önemli ro¬ 
lü hocalık yaptığı, kendisinden sonra Ede- 
biyât-ı Cedîde veya Servet-i Fünûn adıyla 
anılacak edebiyat kuşağını hazırlaması¬ 
dır. XIX. asrın son yıllarında divan şiiri ge¬ 
leneğinden olduğu kadar yenileşmeci gru¬ 
bu meydana getirenlerden de farklı bir 
yerde duran Muallim Nâci, yeniliklere ka¬ 
palı olmadığı gibi vezin-tema ilişkilerini ya¬ 
kalama yolunda aruzu uygun bir vasıta şek¬ 
linde kullanma başarısını göstermiştir. Çok 
defa lirik, samimi ve oldukça sade bir dile 
ulaşmış görünen Muallim Nâci bu özellik¬ 
leriyle Tevfik Fikret, Mehmed Âkif ve Yah¬ 
ya Kemal’in ilk şiir çalışmalarında kendi¬ 
lerine model aldıkları şair olmuştur. 

Türk şiirinin Batılılaşma sürecinde bir 
dönemin tamamlanıp daha disiplinli bir sa¬ 
nat anlayışına ulaşılması Edebiyât-ı Cedîde 
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şiiriyle başlar. Akımın öncüsü ve kurucusu 
konumundaki Recâizâde Mahmud Ekrem'¬ 
de olduğu gibi bu akımın diğer şairleri de 
estetik meselelerine ağırlık veren, içe ka¬ 
panık, duygusal ve marazı yapılı kişiler di¬ 
ye algılanmıştır. Bu şairler insanın küçük 
dünyasını renklendiren sevimli konuları, 
merhamet uyandıran temaları, platonik 
aşkları, hüzünlü tabloları seçmişlerdir. Şiir 
cümlesinin birden çok dizeye yayılması, di¬ 
ze ortasında tamamlanması da (anjamb- 
man) onların uyguladığı Batı kaynaklı bir 
formdur. Bu akımın en güçlü temsilcisi ve 
sonraki kuşakların ilgiyle izlediği şairi Tev- 
fik Fikret’in şiirini sosyal konulara açması 
II. Meşrutiyet sonrasında olmuştur. Bunu 
takip eden yıllardaki siyasal ayrışma, kamp¬ 
laşma ve şiddeti gittikçe artan mücadele 
ortamında her türlü estetik endişeden, 
sanat düşüncesinden yoksun bir anlayışın 
yayılmasına tepki olarak birçok bakımdan 
Edebiyât-ı Cedîde’nin devamı sayılan yeni 
bir edebî topluluk doğmuş, Fecr-i Âtî adını 
alan bu grup, “Sanat şahsî ve muhterem¬ 
dir" anlayışıyla kendilerine bir çeşit fildişi 
kule inşa etmeye yönelmiştir. Bir bildiri ya¬ 
yımlayıp çıkış yapan, ancak kısa süre son¬ 
ra dağılarak topluluk niteliğini yitiren bu 
grup, en iyi temsilcisi Ahmed Flâşim’de 
görüldüğü üzere sembolist-empresyonist 
akımlara eğilim göstermiştir. 

Aynı dönemde yıldızı parlayan Türkçü¬ 
lüğün şiire yansıması dilde sadeleşmenin, 
vezinde aruzun yerine heceyi koymanın 
teşvik edilmesine yol açmıştır. Türkçü şiir 
ideolojik düzlemden estetik düzleme yük- 
selememiş, buna rağmen konuşma diliy¬ 
le birlikte hece vezninin yaygın bir kulla¬ 
nım alanı bulmasını bu şiiri yazanlar sağ¬ 
lamıştır. Hece ölçüsüne estetik bir güç ve 
içerik kazandıracak olan kuşak Cumhuri¬ 
yet dönemi içinde gelecektir. Fakat II. Meş¬ 
rutiyetten sonraki ortamda asıl açılım 
Mehmed Âkif, Yahya Kemal ve Ahmed Hâ- 
şim'in birbirinden bağımsız ve özgün eser¬ 
leriyle gerçekleşecektir. Mehmed Akif’in 
eseri Türk milletinin büyük bâdirelere gir¬ 
diği I. Dünya Savaşı günlerinin destanı ol¬ 
muş, Ahmed Hâşim “O Belde” şiirinde ya¬ 
şanan mekânı melâl duygusunda simge¬ 
leştirmiş, Yahya Kemal başta “Açık Deniz” 
olmak üzere pek çok şiirinde biçimsel yet¬ 
kinlik örnekleri ortaya koymuştur. Bu şa¬ 
irler, kendilerinden önceki yüzyılın yenilik 
arzularının gelişmiş birer örneği olmaktan 
daha fazlasını getirmiş ve vaad etmiş, ken¬ 
dilerinden yola çıkılabilmiştir. Meselâ va¬ 
tan kelimesi Nâmık Kemal'de siyasî me¬ 
tinlerden gelen bir kavramken Yahya Ke¬ 


mal’de bütünüyle şahsî ve İnsanî duyumun 
ifadesi olmuştur. Şiir dilinin estetik bir me¬ 
sele olduğu anlayışı Yahya Kemal'de de¬ 
rin bir bilinç durumunu alır ve araştırma¬ 
cıların yakından ilgilendiği bir konu halin¬ 
de öne çıkar. 

XX. yüzyılın başlarında doğan ve Cum¬ 
huriyetin ilk dönemlerinde eser vermeye 
başlayan şairler aruzu tanımakla ve hece 
vezniyle şiir yazmakla birlikte vezinleri me¬ 
sele yapmaktan kaçınmıştır. Necip Fazıl Kı- 
sakürek, Ahmet Kutsi Tecer, Ahmet Ham- 
di Tanpınar ve Ahmet Muhip Dranas gibi 
şairler ve onların tarzında yazanlar derin 
duygulara, yakıcı derecedeki İnsanî kay¬ 
gılara öncelik vermek suretiyle XX. yüzyı¬ 
lın şiir, düz yazı ve düşünce algısını besle¬ 
mişlerdir. Yeni zamanlarda keşfedilen Yû¬ 
nus Emre, daha sonra gelecek olan me¬ 
tafizik algıya bağlı şairleri biraz da bu ilk 
dönem şairlerinin bıraktığı izlenimden yan¬ 
sıyarak biçimlendirmiş ve beslemiştir. Bu 
bakımdan 1930'lu yılların genç kuşağını 
etkileyen eserleri Necip Fazıl Kısakürek, 
Ahmet Hamdi Tanpınar ve Ahmet Muhip 
Dranas vermiştir. Bu şairlerin Batılı algıya 
açık olmaları kafiye, vezin çevresindeki tar¬ 
tışmalara girmemeleri, dünya şiirindeki 
yeni uygulamaların da etkisiyle Türk şii¬ 
rinde serbest şiirin doğmasına zemin ha¬ 
zırlamıştır. 1930 sonrasının şiirini belirle¬ 
yen, İnsanî ve duygusal gücünü memleket 
sevgisinde, romantik tondaki halkçılıkta 
bulan Ziya Osman Saba, Cahit Sıtkı Ta- 
rancı, hatta Fazıl Hüsnü Dağlarca gibi şa¬ 
irler üzerinde bunların etkileri önemlidir. 

1940’ların başında, üç şairin kısa süre¬ 
li bir mutabakatıyla başta vezin ve kafiye 
olmak üzere eskiye ait her şeyin ve şaira- 
neliğin reddini içeren ve darbe etkisi uyan¬ 
dıran bir çıkış yapılmıştır. Bu şiir, küçük 
olayların alelâde bir dille anlatılmasına 
önem vermesiyle ve gördüğünü herkesin 
kullandığı kelimelerle anlatmayı seçen söy¬ 
lemiyle şaşırtıcı ve tuhaf bulunmuştur. Or¬ 
han Veli Kanık, Oktay Rıfat ve Melih Cev¬ 
det Anday belirtilen özellikteki şiirlerini bir 
araya getirdikleri ve başında bir yazıyla 
şiir anlayışlarını açıkladıkları ortak kitap¬ 
larına Garip adını vermişlerdir. Bu şiirin as¬ 
lında şairaneyi yok etmediği, sadece de¬ 
ğiştirdiği, yumuşak bir ironi ve hüzünle 
karışık yeni bir şairanelik ortaya koyduğu 
belirtildiği gibi (TDEA, III, 285-288; IV, 351- 
354) fazla şakada kalmak, şaşırtıcılığı is¬ 
tismar etmekle eleştirildiği de olmuştur. 
Buna rağmen cüretlerine bir çeşit çocuk 
saflığı katmayı bildikleri, edebiyatı şaira¬ 
ne modalardan kurtardıkları, Türk şiirinin 


hâkim vasfı olan müzikaliteyi sarstıkları 
şeklinde değerlendirmeler de yapılmıştır. 

Dünyaya açıldıkça ve serbest seçimle¬ 
rin başlamasına bağlı olarak halkla yakın 
temasta derinleşmeye ihtiyaç duyulduk¬ 
ça şiirdeki insanın “tek tip”e ve “küçük 
adam”a sığmayacağı anlaşılmıştır. 1950’- 
lerin ortalarında basit ve alelâdenin yeri¬ 
ne imgeye kapılarını sonuna kadar açan, 
akıl ve tek çizgi üzerinde oluşan düz an¬ 
lamın yerine duygu ve çağrışımdan güç 
alan çok kanallı bir şiir, bir manifesto et¬ 
rafında birleşmemiş şairlerin tek tek ara¬ 
yış ve sezgileri halinde uç vermiştir. 1950’- 
li yılların sonlarına doğru ilk verimlerini ki¬ 
tap haline getiren Sezai Karakoç, Cemal 
Süreya, Turgut Uyar, Edip Cansever, Ülkü 
Tamer, Ece Ayhan çevresinde tanımla¬ 
nan şiir girişimi “İkinci Yeni" diye adlandı¬ 
rılmıştır. İlhan Berk’i asıl temsilci sayan¬ 
lar olduğu gibi eski kuşaktan Oktay Rıfat 
da bu akımla ilgili görülmüştür. Esasen 
bu şairler ve onlarla doğan atmosfer da¬ 
ha sonraki kuşaklardan Ergin Günçe’den 
Güven Turan'a, Haydar Ergülen’e, Cahit 
Zarifoğlu’dan Ebubekir Eroğlu, Enis Ba- 
tur’a ve çevresindeki isimlere kadar doğ¬ 
rudan bu akıma bağlanamayacak çok sa¬ 
yıda şairi etkilemiştir. 1960’lı yıllar, İkinci 
Yeni şairlerinin verimli olduğu ve üst ko¬ 
numlarını belirleyen eserlerini verdiği yıl¬ 
lardır. Bu şairler esas itibariyle Türkçe ve 
Batı dillerindeki şiirlerden yola çıkmış, ya¬ 
kın dönemdeki Türk şiirini örnekler üze¬ 
rinden değerlendirmiş ve eski şiir karşı¬ 
sında önceki kuşağın komplekslerinden 
uzak kalmaya çalışmıştır. “Divan” (mese¬ 
lâ Turgut Uyar) ve “Divançe” (meselâ Beh¬ 
çet Necatigil) adlı şiir kitapları o dönem¬ 
deki genişlemenin ve bu komplekssizliğin 
ürünü sayılabilir. Sezai Karakoç’un eski 
kültürle ilgi derecesi bağımsız, getirdik¬ 
leri ise besleyici niteliktedir. 

1960 askerî darbesinin yol açtığı ortam¬ 
da uluslararası işçi hareketleriyle de ide¬ 
olojik bakımdan uyumlu, Marksist siyasal 
grupların desteğinde ve onların destekle¬ 
yicisi durumunda bir şiir anlayışı devreye 
girmiştir. Bu çerçevede “devrimci şair” sı¬ 
fatını ortak olarak kullanan gençler, İkin¬ 
ci Yeni şairlerini atlayıp Nâzım Hikmet’le 
şahsen tanışan 1940 kuşağı şairlerinin de¬ 
vamı olmaya çalışmıştır. Şiirde Marksist 
girişimlerin kitle iletişim araçları üzerin¬ 
deki egemenliğinden dolayı İkinci Yeni şa¬ 
irleri de zaman içinde bu kanallar üzerin¬ 
den okuyucuya ulaşma çabasına girmiş¬ 
tir. Günlük hayatı tasvir ederken toplum¬ 
sal gerçekçi bakış yaygınlaşan bir tercih ol- 
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muştur. Siyasî dalganın iniş çıkışma bağlı 
şekilde İsmet Özel, Ataol Behramoğlu ve 
onların tarzında yazan şairlerin yer, ko¬ 
num ve söyleminde değişimler olurken 
Türk şiir ortamı her çevrede dışa dönük 
ve hareketli bir dil kazanmıştır. 1980'lere 
gelindiğinde toplu halde etkilerin devam 
etmesine rağmen tek şair bazında öncü 
çıkmamış olduğu görülerek İkinci Yeni şa¬ 
irlerine dönme ihtiyacı duyulmuştur. Nâ¬ 
zım Hikmet ise 1990’lardan itibaren ide¬ 
olojik benzetimlerden sıyrılmış halde gün¬ 
demde yerini almıştır. 

Öte yandan İkinci Yeni şairleriyle bağ¬ 
lantılı ve dünya şiirine bu akım ışığındaki 
bir anlayışla bağlanan gelişmeler olmuş, 
Türkçe'deki ve Batı dillerindeki edebiyat 
kültürüne dar siyasal kamplaşmanın dışın¬ 
da yaklaşmayı önemseyen ve bu anlayışı 
yeniden yaygınlaştıran edebiyat adamları 
çıkmıştır. 1980’ler dolayında dünya şiiri¬ 
ne tek kanallı olarak yaklaşma eğilimi Di¬ 
riliş, Papirüs ve Yeni Dergi 'de somutla¬ 
şan tutumun yenilenmesi de sayılabile¬ 
cek şekilde Yazı, Adam Sanat, Yöneliş¬ 
ler gibi dergilerin öncülüğünde kırılmaya 
uğramıştır. Dergi yayımında perspektifin 
elden geldiğince geniş tutulması paylaşı¬ 
lan bir tutum olmuştur. İkinci Yeni şairle¬ 
rinin sağladığı deneyimler ışığında eski şi¬ 
ire de özgün ve yeni bakış imkânları doğ¬ 
masıyla eski şiirden beslenme çabası kla¬ 
sik gelenekçi tarzın önerdikleri dışında ye¬ 
ni formlar kazanmıştır. 1970'lere kadar İs¬ 
lâmî değerlere bağlılık edebiyatın dışında¬ 
ki konularda etkiliydi ve klasik şiirin gün¬ 
cel ortamı doğrudan etkilemesi bakımın¬ 
dan imkânlar zayıftı. Aslında Sezai Kara- 
koç’la birlikte geçmişteki İslâmî şiire da¬ 
ha derinden bakma imkânı doğmuştur. 
Dinî inanç dünyasından gelen hira, hal¬ 
vet, hicret vb. kelimeler, peygambere bağ¬ 
lılık, kardeşlik, dervişlik vb. durumlar şiir¬ 
de sıkça yer almıştır (Erdem Bayazıt, Arif 
Ay vb). XX. yüzyılın ilk yarısında Faruk Na¬ 
fiz Çamlıbel, Arif Nihat Asya, Âsaf Hâlet 


Çelebi gibi şairlerin şiirinde görünen ta¬ 
savvuf! atıflar daha sonraki şairlerin ve¬ 
rimleriyle geniş bir yelpazede serpintiler 
halinde şiire girmiş, metafiziğe yönelik al¬ 
gı yeni filizler vermiştir (Ali Günvar, İhsan 
Deniz, Kâmil Eşfak Berki). Şiiri başlangıç¬ 
ta yeni bir hikmeti arayış olarak nitelen¬ 
dirilen Cahit Zarifoğlu bu yolda eserini kur¬ 
muş, değişik çizgileri temsil eden gençler 
üzerinde etkili olmuştur. Eski şiir. Batı 
dünyasını merkez almış şairler tarafından 
da söz konusu eğilimler ortamında gelişen 
yeni bir gözle okunmuş, Ebubekir Eroğlu 
metafizik dünyaya göndermeleri olan şi¬ 
irler yazmış, İkinci Yeni sonrasındaki eski 
şiirle bağlantılı çizgiyi sürdürmüş ve yeni¬ 
lemiştir. 

Geçen yüzyıllara ilişkin divan şiiri ve halk 
şiiri ayırımı bir yana Türk şiirinin uzak ve 
yakın geçmişteki verimleri birlikte göz 
önüne alındığında bu şiirde iki farklı gele¬ 
neğin mevcut olduğu görülür. Bunlardan 
biri XIX. yüzyılın ikinci yarısında başlamış, 
halen dallanarak ve zenginleşerek sürmek¬ 
te olan modern şiir geleneğidir. Diğeri ise 
Türkçe'nin Anadolu’da şiir ve edebiyat di¬ 
li halinde kıvam tutmaya başladığı sekiz 
yüzyıl öncesinden gelen, Arap ve Fars şii¬ 
riyle ortak kültür temellerine dayalı zen¬ 
gin bir şiir dünyası oluşturan gelenektir. 
Modern öncesinin söylemi bir gelenek ola¬ 
rak sona ermişse de içindeki tarihsel bi¬ 
rikim ve bıraktığı miras modern gelenek 
içinde yetişen bazı şairler için güçlü bir be¬ 
sin kaynağı durumuna gelmiş, Türk şiirini 
beslemeye devam etmiştir. 

1980’den sonra 2000’lere doğru bütün 
dünyada olduğu gibi Türkiye’de de şiir or¬ 
tamı teknolojik gelişmelere bağlı şekilde 
iletişim araçları ve medyanın güçlü etki¬ 
sine mâruz kalmıştır. Şiirle kurulan bağ¬ 
lantıda okur algısının özgürlüğünü engel¬ 
leyen etmenlerin artması, şiirsel imgenin 
başedilmez durumdaki görsellik karşısın¬ 
da nasıl bir yer bulacağı, nereye sığınaca¬ 
ğı herkes için bir mesele durumundadır. 


Medyanın bu etki gücünden tek yanlı ya¬ 
rarlanmanın yolunu bulanların çoğunluğu 
şiirle kitlelere kitle olarak seslenmeyi ter¬ 
cih etmişlerdir. Öte yandan arayışı sürdü¬ 
renler tarafından özgün şiire duyulan öz¬ 
lem ve yedi bin yıllık kayıtlı şiir tarihinin 
yüksek eserleriyle kurulan, kurulması ge¬ 
reken bağlantılar da dile getirilmektedir. 
Türk şiiri, bir yandan medyatik ortamın 
görüntü bolluğu karşısında özgül niteliği¬ 
ni okur algısı üzerinde koruma mücade¬ 
lesi vermekte, öte yandan bin yıldan beri 
yüksek bir şiir verimine, en hassas insan 
duyarlığını kuşatacak bir şiir algısına ve 
dünya ölçüsünde şairlere sahip olduğu bi¬ 
lincini taşımaktadır. 
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Osmanlı Devleti’nde 
av işleriyle uğraşan saray görevlileri.^ 

Osmanlı sarayında avcı kuşları besleyen 
ve eğiten, avla ilgili işleri gören, atmaca- 
cıbaşı, çakırcıbaşı, şahincibaşı gibi adlar¬ 
la anılan görevlileri ifade eder. Bu tür gö¬ 
revlilere Osmanlı öncesi Türk ve İslâm dev¬ 
letlerinde değişik adlar altında rastlanır. 
Büyük Selçuklu sultanlarının av törenlerine 
itina gösterdikleri, avcılara “bâzdür”, av- 
cıbaşıya “emîr-i şikâr” denildiği ve Anado¬ 
lu Selçuklularımda aynı görevin bulundu¬ 
ğu bilinmektedir. Timurlular'da av hayvan¬ 
larının yetiştirildiği müesseseye “kuşhâne", 
burada çalışanlara “kuşciyân”, diğer av hay¬ 
vanlarıyla ilgilenenlere “barsciyân" adı ve¬ 
riliyordu. Memlûk Sultanlığımda “hırâse- 
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tü’t-tayr" denilen avcılar ve “hârisü’t-tayr” 
unvanlı av emîrleri vardı; bunlardan vezir¬ 
liğe yükselenler olmuştur. Hârizmşahlar’da 
av kuşlarının bakımından emîr-i şikâr so¬ 
rumluydu. 

Osmanlı Devleti'nde özellikle I. Murad ve 
Yıldırım Bayezid zamanlarında av işlerinin 
geliştiği ve Yeniçeri Ocağı’nın saksoncu- 
başı, zağarcıbaşı, turnacıbaşı, avcıbaşı gi¬ 
bi bazı yüksek rütbeli zâbitlerinin avcılıkla 
ilgili unvanlarla anıldığı görülmektedir. II. 
Muradin maiyetinde şahinci ve çakırcı un¬ 
vanlı kişiler olduğu gibi 11. Mehmed, 85S 
(1451) yılındaki Karaman seferi dönüşün¬ 
de ayaklanan yeniçeriler arasına sarayda¬ 
ki doğancı, çakırcı gibi birlikleri katmıştı. 
Muhtemelen bu dönemde şikâr ağalığı kla¬ 
sik teşkilâtına kavuşmuştur. Osmanlı sara¬ 
yının Bîrun denilen dış hizmetliler kısmına 
bağlı avla ilgili görevlilerin ortak adı şikâr 
ağaları iken doğancıbaşı Enderun’daki do¬ 
ğancıların âmiri idi. Bunların emrinde ça¬ 
lışanların tamamı şikâr halkı olarak anılır¬ 
dı. Şikâr ağaları protokol bakımından yük¬ 
sek derecedeydi ve padişahın en yakının¬ 
da bulunmalarından dolayı rikâb-ı hümâ¬ 
yun ağalarından sayılırdı. Çakırcı, şahinci, 
atmacacı ve doğancı grupları halinde teş¬ 
kilâtlanmış olan avcılığın taşrada da görev¬ 
lileri vardı. Merkezdekiler ulûfeli, taşrada- 
kiler timarlı statüsündeydi. Askerî statüde¬ 
ki bu resmî avcı kuşu yetiştiricileri yanın¬ 
da taşrada kayacı, yuvacı, tuzakçı, gören- 
ceci, götürücü, sayyad vb. adlar altında 
görev yapan avcılar bazı vergilerden mu¬ 
af tutulurdu. Çakırcıların âmiri olan çakır- 
cıbaşı şikâr ağalarının en yüksek rütbelisi 
ve diğer şikâr ağalarının âmiri durumun¬ 
daydı. Fâtih Sultan Mehmed’in Kânun- 
nâme-i Âl-i Osman’ında protokoldeki ye¬ 
ri mîrâhûr-ı sânî ile çaşnigîrbaşının ara¬ 
sında gösterilmiştir. Çakırcıbaşı dış hizme¬ 
te genellikle beylerbeyi sıfatıyla çıkardı. 
Bunun altında yer alan şahincibaşı terfi 
ederse merkezde çakırcıbaşı, bazan mîrâ- 
hur olur, taşrada ise sancak beyliğine ve 
bazan beylerbeyiliğe getirilirdi. Atmacacı- 
başı şikâr ağalarının üçüncü yüksek rüt¬ 
beli zâbitiydi. Terfi ettiğinde merkezde şa- 
hincibaşı, taşrada sancak beyi olabilirdi. 
“Hâne-i bâzyân” denilen Enderun’daki Do¬ 
ğancılar Koğuşu’nun âmiri 883 (1478) yı¬ 
lına kadar şahincibaşı iken bu tarihten iti¬ 
baren bunun yerini doğancıbaşı almıştır. 
Rütbe bakımından Bîrun'a bağlı şikâr ağa¬ 
larının altında sayılan doğancıbaşı proto¬ 
kolde atmacacıbaşıdan sonra gelirdi. Terfi 
ederse içeride şahincibaşılık, çakırcıbaşılık 
ve mîrâhurluğa yükselir, dış hizmete ise 
genellikle yeniçeri ağası, sancak beyi, kap- 


Bazı kuş 
tüylerinin 
saraya 
gönderilmesiyle 
ilgili 
II. Selim'in 
bir hükmü 
(BA, MD , nr. 7, 
hk. 854) 



adi 


tan-ı deryâ, hatta beylerbeyi olarak çıkar¬ 
dı. Merkezde ve taşradaki doğancıların özel 
eğitimleri ve görevleri vardı (bk. DOĞANCI). 
XVI. yüzyıl sonlarına kadar taşrada san¬ 
cak valisi sıfatıyla görev yapan şehzade¬ 
ler de bulundukları yerlerde sürek avları¬ 
na çıkar, dolayısıyla onların da kendilerine 
mahsus av teşkilâtları bulunurdu. XVII. 
yüzyıl sonlarından itibaren avcılık önemi¬ 
ni kaybetmeye başlamıştır. Ateşli silâhla¬ 
rın yaygınlaşıp yasağa rağmen avcılıkta da 
kullanılması avcı kuşlara duyulan ihtiyacın 
azalmasında etkili olmuş ve II. Mahmud 
döneminde Yeniçeri Ocağı’nın ilgasından 
sonra şikâr ağalıkları da tarihe karışmıştır. 
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ŞİKARI 

( tSjKi ) 

Karamanoğullan Tarihi diye bilinen 

eserin müellifi. ^ 

Kataloglarda Karamannûme, Kitâb-ı 
Karamarıiyye, Kitâb-ı Tevârîh-i Kara- 
maniyye şeklinde anılan eserin yazarı ola¬ 
rak zikredilen Şikârî’nin kimliği kesinlik ka¬ 
zanmamıştır. Müellifin ‘‘ŞikârT’ mahlaslı bir 
kişi olduğunu gösteren tek ibare eserin 
mukaddime kısmında geçen, “Eğer bilmek 
dilersen bu gubârı / Ayaklar toprağı ya’nî 
Şikârî" beytidir. Buradan hareketle Şikâ¬ 
rî’nin kimliğinin tesbiti için yapılan incele¬ 
melerde onun XVI. yüzyıl tezkirelerinde 
rastlanan Şikârî mahlaslı şairlerden biri 
olabileceği ileri sürülmüştür. Âşık Çelebi 
(ö. 979/1572) tezkiresinde biri sonradan 
metne eklenmiş üç Şikârî’den söz edilir. 
Bunlardan ilki Rumeli kazaskerlerinden Ab- 
durrahman Çelebi’nin mülâzımlığı ve em- 
vâl-i şâhî müfettişliği görevlerinde bulu¬ 
nan, ayrıca kadılık yapan Şikârî’dir. Tezki¬ 
reye eklenen bir diğer Şikârî, Hazinedar- 
zâde Mustafa Çelebi’dir; hazine kâtipliği 
yapmış, Kanûnî Sultan Süleyman’ın oğlu 
Şehzade Mustafa’nın yanında bulunmuş¬ 
tur. Üçüncü olarak adı geçen ve bazı araş- 
tırmacılarca eserin müellifi kabul edilen 
Şikârî ise önce Diyarbekir mal defterdarı, 
ardından mîrlivâ olan Haşan Bey’in oğlu, 
Acemî Kasım unvanıyla bilinen Kasım Pa¬ 
şa soyuna mensup Ahmed’dir. Âşık Çele¬ 
bi bunun adını vermezken Kınalızâde is¬ 
minin Ahmed olduğunu belirtmiş ve 992 
(1584) yılında Yûsuf ile Züleyhâ mesne¬ 
visini bitiremeden vefat ettiğini yazmıştır 
( Tezkire, I, 517-518). Karamanoğullan 
Tarihi' ni kaleme alan Şikârî mahlaslı ya¬ 
zarın bu üçünden biri mi yoksa bir başkası 
mı olduğu bilinmemekte, tezkirelerde de 
bunlardan herhangi birinin böyle bir eser 
kaleme aldığı belirtilmemektedir. 
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ŞİLLÎ 


Kaıamanoğullan Tarihi' nin önemi, 
Karamanoğulları Beyliği hakkında bilinen 
tek tarih eseri olmasından kaynaklanır. Bu 
önem Osmanlı geleneğinin dışında üretil¬ 
miş, bu dönemi kapsayan tarih eserleri¬ 
nin azlığı göz önünde bulundurulduğun¬ 
da daha da artar. Hâkim Osmanlı ideolo¬ 
jisinin tarih eserlerini tamamen etkisi al¬ 
tına alması sonucu yalnız birkaç muhalif 
eser günümüze kadar gelebilmiştir. Bu 
bağlamda Karamanoğulları Tarihi, Os¬ 
manlI karşıtı ve Karamanoğlu yanlısı tu¬ 
tumuyla ayrı bir özellik gösterir. Eserin bu 
taraflı duruşu, XIV ve XV. yüzyıllarda Ana¬ 
dolu'da OsmanlIlar için çok ciddi bir tehdit 
oluşturan Karamanoğulları’na karşı yürü¬ 
tülen Osmanlı propagandasına cevap ver¬ 
mek amacıyla üretilmiş bir metin olma¬ 
sıyla açıklanabilir. Büyük oranda yanlı, uy¬ 
durma, kronolojik ve anakronistik karışık 
bilgiler içeren eser, pek çok tarihçinin met¬ 
ne tarihsel değerini sorgulayan bir şüphey¬ 
le yaklaşmasına yol açmıştır. Eserin bu şa¬ 
ibeli içeriği yanında müellifinin de belirsiz 
oluşu tereddütleri daha da arttırmıştır. Ay¬ 
rıca metinde hiçbir tarih yer almadığı gi¬ 
bi yazılış zamanı da belli değildir. Metnin 
hangi şartlar dahilinde yazıldığına dair he¬ 
men hiçbir bilgi bulunmasa da eserin için¬ 
deki ifadelerden hareketle metnin üretil¬ 
mesine dair bazı ipuçları elde edilebilir. 
Şah İsmail’in 917 (1511) yılında Özbekler'- 
le cereyan eden savaşlarına yapılan atıf¬ 
lardan metnin en son halini XVI. yüzyılın 
ortalarında aldığı neticesine ulaşılabilir. Ese¬ 
rin muhtevasından yazarının XVI. yüzyılda 
Osmanlı hâkimiyeti altında yaşamış, Os¬ 
manlI edebî ve siyasî kültürünü çok iyi ta¬ 
nıyan bir kişi olduğu anlaşılmaktadır. Bu¬ 
nunla birlikte M. Fuad Köprülü’nün de be¬ 
lirttiği gibi bu XVI. yüzyıl metni XIV. yüz¬ 
yıldan kalma daha eski bir metne dayan¬ 
maktadır. Şikârî de eserinin başlangıcında, 
Yâricânî’nin Karamanlı Hükümdarı Alâed- 
din Bey (1361-1398) adına kaleme aldığı 
Farsça manzum hânedan tarihini tercü¬ 
me ettiğini söyler. Zaten eserinin muhte¬ 
vası daha eski bir metnin varlığına işaret 
eder. Karamanoğulları Tarihi'nm yarı¬ 
sından fazlası Alâeddin Bey devrindeki olay¬ 
ların ayrıntılarla hikâye edilmesinden mey¬ 
dana gelmiştir. 

Basit bir Anadolu Türkçesi’yle yazılmış 
olan eser, bir tarih kitabından ziyade kah¬ 
ramanlık hikâyelerinin anlatıldığı bir halk 
destanına benzer. Şikârî’nin tarihinde Sel¬ 
çuklu devri, Karaman hânedanının kurucu¬ 
su kabul edilen Karaman ve oğullarının İç 
İl denilen Selçuk-Kilikya Ermeni sınırında 
savaşçı uç beyi olarak ortaya çıktığı uzak 


ve efsanevî bir dönem olarak işlenmiştir. 
Eserin esas kısmı, Karamanoğulları Bey- 
liği’ni gücünün doruk noktasına ulaştıran 
Alâeddin Bey’in devrine ayrılmıştır. Şikârî 
uzun uzadıya Alâeddin Bey'in çocukluğu¬ 
nu, tahsil hayatını, kahramanlıklarını, fe¬ 
tihlerini ve diğer komşu hükümdarlarla iliş¬ 
kilerini anlatır. Selçuklu sultanları gibi Kon¬ 
ya’da hükümdarlık yapan Alâeddin Bey 
devrinde Karamanlı şan ve ihtişamı Os¬ 
manlI Hükümdarı 1. Bayezid'in, eniştesi Alâ¬ 
eddin Bey’e ihanet ederek topraklarına sal¬ 
dırıp onu öldürmesiyle son bulur. Alâed¬ 
din Bey'in ölümünün ardından Şikârî, Ti¬ 
mur sonrasında hüküm süren Karaman 
beylerinin devrini ve Karaman'ın Osman¬ 
lIlar tarafından zaptını çok kısa ve yüzey¬ 
sel biçimde ele alır. Eser, Karaman şehza¬ 
desinin Osmanlılar’ca zehirlenmesinin ar¬ 
dından Karaman çeribaşısının adamlarıy¬ 
la beraber Şah İsmâil’in yanına geçmesiy¬ 
le sona erer. XVI. yüzyılda Anadolu saha¬ 
sında yaşayan zümrelere hitaben kaleme 
alınan eserde sadece Karamanoğlu Beyli- 
ği’nin nasıl siyasî bir güç olarak ortaya çık¬ 
tığı anlatılmakla yetinilmez, aynı zaman¬ 
da beyliğin niçin sona erdiği sorusu da ir¬ 
delenir ve Osmanlı iktidarının gayri meşrû- 
luğu vurgulanır. Karamanoğulları’nm yıkıl¬ 
ması ve onların Anadolu’daki siyasî dağı¬ 
lımda hak ettikleri yerin bir türlü kabulle- 
nilmemesi Osmanlılar’ın ihanetine bağla¬ 
nır. Güçlenen Osmanlı egemenliğine karşı 
Karaman hükümdarlarının direnişi akset¬ 
tirilir. Böylece XVI. yüzyılda merkezî bir 
devlet olarak ortaya çıkan Osmanlılar'ın 
yok ettiği, kişisel sadakat ilişkilerine ve 
karşılıklı yükümlülüklere dayanan adem-i 
merkeziyetçi vasallık sisteminin var oldu¬ 
ğu geçmiş bir ölçüde idealize edilir. Kara- 
manoğulları Tarihinin bugüne ulaşan 
önemli bir bölümünün geç tarihlerde is¬ 
tinsah edilmiş birçok nüshası mevcuttur. 
Bunlardan en eskisinin Konya Yûsuf Ağa 
Kütüphanesi’ndeki (nr. 562) 1119 (1707) 
tarihli nüsha olduğu ileri sürülüyorsa da 
1113’te (1701) istinsah edilen Ankara Mil¬ 
lî Kütüphane'deki nüshanın (nr A 4771) 
şimdilik bilinen en eski yazma olduğu an¬ 
laşılmaktadır (diğer bazı nüshalar: Konya 
İzzet Koyunoğlu Ktp., nr. 13377; Beyazıt 
Devlet Ktp., Ali Emîrî Efendi, nr, T 458; İs¬ 
tanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı, Mual¬ 
lim Cevdet, nr, 444; Ankara Millî Ktp., nr. 
A 4771; Berlin, MS, Or. Yp„ nr. 3129). Ese¬ 
rin Yûsuf Ağa Kütüphanesi’ndeki nüsha¬ 
dan yapılan çeviriyazısı Mesut Koman ta¬ 
rafından neşredilmiştir ( Şikârî’nin Kara- 
manoğulları Tarihi, Konya 1946). En son 
yayımı hem faksimile metin hem de çevi- 
riyazıyı ihtiva eder (Şikârî, Karamannâme, 


haz. Metin Sözen - Necdet Sakaoğlu, İs¬ 
tanbul 2005). 
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r n 

ŞİKÂRÎZÂDE AHMED EFENDİ 

(bk. AHMED EFENDİ, Şikârîzâde). 

r n 

ŞİKESTE 

( ) 

NestaTik yazının süratle 
ve kaideleri kırılarak yazılan şekli 
(bk. NESTATİK; TA LİK). 

r n 

ŞİLLÎ 

(J^l ) 

Ebû Alevî Cemâlüddîn Muhammed 
b. Ebî Bekr b. Ahmed eş-Şillî 
el-Hadramî el-Yemenî el-Mekkî 
(ö. 1093/1682) 

Yemenli âlim ve tarihçi. 

Şâban 1030’da (Temmuz 1621 ) Yemen’in 
Hadramut bölgesindeki Terîm kasabasın¬ 
da doğdu. Hz. Ali soyundan olması dola¬ 
yısıyla Bâ Alevî ve Hüseynî nisbeleriyle ta¬ 
nınır. Terîm'de babasından Arapça, hadis 
ve tasavvuf, Fahreddin Ebû Bekir b. Şehâ- 
beddin’den tefsir ve hadis okudu. Hâfızlı- 
ğını tamamladıktan sonra tahsiline Zufâr’- 
da devam etti. Ardından Hindistan’a ve 
Mekke'ye gitti. Burada Abdurrahman b. 
Alevî ve Abdullah b. Ebû Bekir el-Hatîb’- 
den fıkıh; Muhammed b. Muhammed Bâ 
Rıdvân’dan ferâiz ve matematik; Muham¬ 
med b. Alâeddin el-Bâbilî'den hadis, tef¬ 
sir, fıkıh; Abdülazîz ez-Zemzemî’den fıkıh; 
îsâ b. Muhammed es-Seâlibî el-Mağribî ve 
Ahmed b. Muhammed el-Kuşâşî’den ha¬ 
dis tahsil etti. Rûdânî’den ferâiz, hesap ve 
tasavvuf okudu. Abdullah b. Saîd Bâkşîr, 
Ali b. Ebû Bekir b. Cemâl ve Zeynelâbidîn 
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b. Abdülkâdir et-Taberî’nin ilim halkaları¬ 
na devam ederek icâzet aldı ( el-Meşra c u ’r- 
reuî, II, 40). Bir süre Medine'de kalan Şillî 
daha sonra Mekke’ye yerleşti. Harem-i şe¬ 
rifte verdiği derslere aralarında Haşan el- 
Uceymî ve Tâceddin es-Sincârî gibi ileri 
gelen âlimlerin bulunduğu çok sayıda ta¬ 
lebe katıldı. Sağlığının bozulması üzerine 
ders vermeyi bırakıp eser telifiyle meşgul 
olmaya başladı. 30 Zilhicce 1093'te (30 Ara¬ 
lık 1682) Mekke’de vefat etti. İslâmî ilimle¬ 
rin yanı sıra matematik ve astronomi gibi 
ilimlerle de uğraşan Şillî dinî meselelerin 
çözümünde bu ilimlerden istifade etti. 
Astronomi, dil ve mantık alanında çalış¬ 
maları bulunmakla birlikte kendisine şöh¬ 
ret kazandıran eserleri tarih ve biyografiye 
dair kaleme aldıklarıdır. Şemseddin es- 
Sehâvî, Süyûtî ve Yemen tarihçisi İbnü'd- 
Deyba’ın eserleri kaynakları arasında sa¬ 
yılabilir. 

Eserleri. 1. el-Meşra c u'r-revî fî menâ- 
kıbi's-sâdeti'l-kirâm Âli Ebî c Alevî. Had- 
ramut bölgesinde yaşayıp özellikle ilimle 
meşgul olan seyyidlerin biyografisine dair 
olan eser Hadramut tarihine dair önemli 
bilgiler içerir (Kahire 1319, 1982; Mekke 
1329; Cidde 1401). 2. ‘İkdü'l-cevâhir ve'd- 
dürer fî ahbâri’l-kami'l-hâdî c aşer. XI. 
(XVII.) yüzyılda yaşamış ilim ve siyaset 
adamlarının biyografilerine dair olan ese¬ 
rin nüshaları Medine'de Arif Hikmet (nr. 
453), Yemen’de Ahkâf (Hüseynî Koleksi¬ 
yonu, nr. 21) ve Hindistan'da Aligarh Üni¬ 
versitesi (Abdüsselâm Koleksiyonu, nr. F/ 
3021 ) kütüphaneleriyle İngiltere’de British 
Museum’da (nr. 16647) kayıtlıdır. 3. es- 
Sene'l-bâhir bi-tekmîli'n-Nûri's-sâfir 
c an ahbâri'l-karni'l- c âşir (Chester Beatty 
Library, nr. 5230; Dârül-kütübi'l-Mısriyye, 
nr. 1586). Abdülkâdir b. Şeyh el-Ayderûs'a 
ait tabakat kitabının zeylidir. Eser, Osman¬ 
lI hâkimiyeti döneminde Arap vilâyetlerin¬ 
deki İlmî çalışmalar ve sosyal hayat hakkın¬ 
da bilgi vermesi açısından önemlidir. 
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ŞIMŞATI 

( ) 

Ebü’l-Hasen Alî b. Muhammed 
b. el-Mutahhar el-Adevî eş-Şimşâtî 
(ö. 394/1004’ten sonra) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi, şair. 

Fırat’ın doğusunda Harput yakınında es¬ 
ki bir şehir olan Şimşât’ta doğdu. Muhad- 
dis İbnü’l-Bâgandî’den (ö. 312/925) hadis 
rivayet ettiğine göre III. (IX.) yüzyılın son¬ 
larında dünyaya gelmiş olmalıdır. Muhte¬ 
melen kendi memleketinde tahsilini ta¬ 
mamlamıştır. Ancak İmâmiyye’ye mensup 
tarihçi Ahmed b. Ali en-Necâşî, er-Ricûl 
adlı eserinde “üstadımız” dediği Şimşâtî’- 
nin Cezîre’de (Cizre [?)) zamanın fazilet 
sahibi edibi ve üstadı olduğunu, Ebü’l-Hayr 
Selâme b. Zekâ’ (Dekâ’) el-MevsıITnin de onu 
fazilet ve diyanet sahibi, hakikat ehli bir 
âlim diye nitelediğini kaydetmektedir. Da¬ 
ha sonra Musul’a giden Şimşâtî Hamdânî 
hânedanından yakın ilgi gördü ve onların 
hizmetinde bulundu. Bu hânedandan Nâ- 
sırüddevle’nin oğlu Uddetüddevle Gazan¬ 
fer ile amcası Seyfüddevle’ye hocalık yaptı 
ve onların nedimleri arasına girdi. Bilhas¬ 
sa Seyfüddevle ile dostlukları uzun müd¬ 
det devam etti. Ardından Bağdat'a geçen 
ve uzunca bir süre burada yaşayan Şimşâ- 
tî'nin 394 (1004) yılında Bağdat’tan Vâ- 
sıt’a geldiği şeklindeki rivayetten (el-En- 
uâr, neşredenin girişi, s. 4) anlaşıldığına gö¬ 
re hayatının son zamanlarını burada ge¬ 
çirdi ve bu tarihten sonra vefat etti. Şim- 
şâtî’nin Ebü’l-Feth Haşan adında bir oğlu¬ 
nun olduğu kaydedilir (Seâlibî, i, 109). 

Üstün bir zekâya ve güçlü bir hâfızaya 
sahip olan Şimşâtî aralarında İbn Düreyd, 
Ahfeş el-Asgar, Niftaveyh, Ebû Bekir es- 
Sûlî, Şerîf el-Murtazâ gibi önemli edip ve 
dilcilerin yer aldığı birçok kişiden rivayet¬ 
te bulunmuş, muhdes şairlerin şiirlerini 
naklederken büyük ölçüde Sûlî’ye dayan¬ 
mıştır. İbnü’n-Nedîm Şimşâtî’yi tanıdığı¬ 
nı, fakat onun ileri yaşlarda ahlâkının bo¬ 
zulduğuna dair kendisine bilgiler ulaştı¬ 
ğını ve 377 (987) yılında hayatta bulun¬ 
duğunu belirtir. Yâküt da Şimşâtî’nin gu- 
lât-ı Şîa’dan bir Râfizî olduğunu ve eser¬ 
lerinde Râfizîler'e dair ilginç bilgiler yer al¬ 
dığını söyler. Nitekim onun bazı eserleri¬ 
ne verdiği adlar bunu doğrular niteliktedir. 
Şimşâtî, hizmetinde bulunduğu emîr ve 
hükümdarların takdirini kazanmak ama¬ 
cıyla veya siyasî görüş ayrılıkları gibi se¬ 
beplerle çağdaşı âlim ve şairlerle her ko¬ 
nuda rekabet içinde olmuş ve bazı eser¬ 
lerini bunları eleştirmek maksadıyla kale¬ 


me almıştır. Bunlar arasında özellikle Sey- 
füddevle’nin nedimlerinden, Hâlidiyyân di¬ 
ye anılan Ebû Bekir el-Hâiidî ile kardeşi Ebû 
Osman el-Hâlidî yer almaktadır. 

İyi bir şiir eleştirmeni ve aynı zamanda 
şair olan Şimşâtî, Ebû Nüvâs'ı muarızları¬ 
na karşı savunmak amacıyla eser yazmış 
ve Kitâbü'l-Envârmda av tasvirlerine dair 
özgün şiirlere yer vermiş; çağdaşı Nâmî ile 
Ebû Nadle Mühelhil b. Yemût’un şiirlerini 
mukayese eden, Ebü’l-Abbas el-A'mâ Sâib 
b. Ferrûh’un hatalarını, Saîd b. Sadaka el- 
Hâşimî’nin intihallerini ortaya koyan eser¬ 
ler kaleme almış, Dîkülcinn’in şiirlerini top¬ 
lamış ve el-Envûr ında başka kaynaklar¬ 
da yer almayan bazı şiirlerini zikretmiştir. 
Aralarında Seyfüddevle'nin de bulunduğu 
bazı devlet adamlarına methiyeler yazmış, 
buna karşılık Seyfüddevle, Şimşâtî’yi öven 
şiirler söylemiştir (Yâküt, Mu c cemü’l-bül- 
dân, IH, 362-363). Şimşâtî ayrıca Seyfüd¬ 
devle hakkında söylenmiş yaklaşık 1000 
beyti bulan methiyeleri bir araya getirmiş¬ 
tir. Şimşâtî’nin Kitâbü'l-Envâr ında zik¬ 
rettikleri dışında şiirlerinden günümüze 
ancak parçalar halinde bazı beyit ve kıta¬ 
lar gelmiştir (meselâ bk. Seâlibî, II, 149; 
Yâküt, Mu‘cemü'l-üdebâ\ XIV, 243). Şair¬ 
liği yanında velûd bir müellif olan Şimşâtî 
edebiyat, lügat, nahiv, fıkıh, nesep, tarih 
ve coğrafyaya dair eserler kaleme almış¬ 
tır. Kaynaklarda zikredilen eserlerinin sa¬ 
yısı kırkı bulmaktadır, fakat bunların bü¬ 
yük bir kısmı günümüze ulaşmamıştır. 

Eserleri. 1. Kitâbü'l-Envâr ve mehâ- 
sinü'l-eş c âr. Başka kaynaklarda bulunma¬ 
yan bazı şairlerin şiirleriyle ahbâra dair ori¬ 
jinal bilgiler içermesi bakımından önemli 
bir antoloji olup silâhlar, eyyâmü'l-Arab, 
at ve sıfatları, deve ve sıfatları, eski konak 
yerleri ve serap, evler ve saraylar, sınıflar 
olmak üzere yedi bölümden oluşur. Eser 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde- 
ki yegâne nüshasına (III. Ahmed, nr. 2392) 
dayanılarak yayımlanmıştır (nşr. Sâlih Meh- 
dî el-Azzâvî, Bağdat 1976; nşr. Seyyid Mu¬ 
hammed Yûsuf, I-II, Küveyt 1397/1977; nşr. 
Muhammed Ebü'l-Mecd Ali el-Besyûnî, eş- 
Şimşâtî ve tahkiku Kitâbihi’l-Envâr ve me- 
hâsini’l-eş c âr, doktora tezi, 1978, Kahire Ez- 
her Üniversitesi). 2. Kitâbü't-Tenezzüh 
(nüzeh) ve'l-ibtihâc. Ebû Ali el-Kâlî'nin 
el-Emâlı si tarzında muhâdarât, ahbâr, 
şiir ve edebe dair olan eserden Süyûtî el- 
Eşbâh ve'n-nezâ’ir’inde (VIII, 5-12), Yâ¬ 
küt el-Hamevî M u'’cemü'1-üdeba’ adlı 
eserinde (XIV, 242-244) nakiller yapmıştır. 
3. Kitâbü'l-Edyire ve'l-a c mâr fi'l-büldân 
ve'l-aktâr. Otuzdan fazla kilise ve manas¬ 
tırın anlatıldığı eserden İbnü’l-Adîm nakil- 
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ler yapmıştır ( Buğyetü’t-taleb, YU , 3199). 
4. Şerhu'l-Hamâseti'l-ûlâ. Ebû Tem- 
mâm'ın el-Hamâsetü'l-kübrâ'smm şer¬ 
hidir. 5. Kitâbü Fazli (Tafdîli) Ebî Nü- 
vûs ( c alâ Ebî Temmâm). 6. Ahbûıu Ebî 
Temmûm ve'l-muhtâr min şfrih. 7. Re- 
sâ’il ilâ Seyfiddevle. 8. ‘Amelü Kitâbi'l- 
‘Ayn li'l-Halîl b. Ahmed. İlk Arapça söz¬ 
lük olan Kitâbü'l-‘Ayn'da mevcut kulla¬ 
nılmayan kelimelerle bazı şevâhid ve tek¬ 
rarların atılıp gerekli ilâvelerin yapılmasıy¬ 
la oluşturulmuş bir ihtisardır. 9. Muhta¬ 
sarlı Târîhi’t-Taberî. 3000 varak hacmin¬ 
de olduğu belirtilen eser isnat ve tekrar¬ 
ların çıkarılması ve 303 (915) yılından Şim- 
şâtî'nin zamanına kadarki kısımların ek¬ 
lenmesiyle meydana getirilmiştir. 10. 7e- 
timmetü Kitabi’1-Mevşıl li-Ebî Zekeriy- 
yâ (Yezid b. Muhammed) el-Ezdî. Esere 
322 (934) yılından Şimşâtî'nin zamanına 
kadarki olayların eklenmesiyle oluşturulan 
kitap İbnü’l-Ezrak el-Fâriki’nin Tûrîhu 
Meyy âfârikin ve Âmid 'inin kaynakların- 
dandır. 11. Kitâbü Muhtasarı fıkhi Eh- 
li’l-beyt. 12. Kitâbü’1-Burhân fi’n-naş- 
şı’l-celî‘alâ Emîri’l-mü*minin ‘Alî. Mec- 
lisî'nin Bihârü’l-envâr’mda bundan nakil¬ 
ler yapıldığı kaydedilmektedir. 

Kaynaklarda Şimşâtî’ye nisbet edilen di¬ 
ğer bazı eserler de şunlardır: el-Envâr 
ve’ş-şîmâr, ‘Amelü şi c ri Dîki’l-Cin ve 
şun c uh, Risâle fi’ş-şFr, el-Kalem, Ebyâ- 
tü’l-me c ânî, Risâle fî Makşûreti Sa c îd b. 
Sadaka el-Hâşimî, el-Müşelleş (eş-şa- 
hîh) fi’l-luğa, el-Makşûr ve’l-memdûd, 
el-Müzekker ve’l-mü’enneş, Garîbü’l- 
Kudân, el-Mücrâ (el-Munşarif) fi’n-nahv, 
er-Red c alâ men hatta’e Ebî Sa‘îd es- 
Sîrâiî, Risâle fî zimmiyyin kâbele’l-ce- 
mîle bi’l-kabîh, el-Beyân c ammâ mev- 
vehe bihi’l-Hâlidiyyân, el-Vâzıh, el-Mü- 
veşşak, eş-Şihâb, Risâle fî ibtâli ahkâ- 
mi’n-nücûm, en-Nahv, el-Muğâbene. 
Şimşâtî’nin öğrencisi Ahmed b. Ali en-Ne- 
câşî, Ebû Nasr b. Reyyân’ın hattıyla yazıl¬ 
mış bir listede Şimşâtî’nin daha başka eser¬ 
lerinin de bulunduğunu, ancak kendisinin 
Ebü'l-Hayr Selâme b. Zekâ’ el-Mevsılî’nin 
kaydettiği kırk kadar eseri daha emin bul¬ 
duğunu belirtir. 
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Sancağa çıkma sisteminin 
kaldırılmasından sonra şehzadelerin 
ve hal’edilmiş padişahların 
Topkapı Sarayı nda kapatıldığı, 
kafes de denilen yer, daire 
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Arap alfabesinin on üçüncü harfi. ^ 

Sîn ile şîn Ârâmî “şîn”inden türemiş olup 
aynı şekle sahiptir ve noktalarla birbirin¬ 
den ayrılır. “Sîn"e noktasız sîn (sîn-i müh¬ 
mele), “şîn"e noktalı sîn (sîn-i mu'ceme) de¬ 
nilmiş ve üzerine konan üç nokta ile sîn- 
den ayırt edilmiştir. Bazı itinalı el yazma¬ 
larında alta konan üç nokta veya üste çe¬ 
kilen bir şerit (tire) “sîn’’i ayırma işlevini 
görmüştür. Fenike, İbrânî ve Ârâmî alfa¬ 
belerinde şîn “diş” anlamına gelir ve yan 
yana iki dişi simgeler. Arap alfabesine de 
aynı biçimde intikal eden harf çeşitli alfa¬ 
belere göre farklı istikametlere dönmüş¬ 
tür; çabuk yazım kolaylığı için zamanla 
keskin hatlarını yitirerek kavisli (ş) biçimi¬ 
ni almış olmalıdır. Harfin Yunanca adı “sig- 
ma’’dan hareketle Sâmî adının “ense, 
omuz, sırt” anlamına gelen “sikm” olduğu 
iddia edilmiş, bu sebeple harfin ilk şeklinin 
ön Sînâ dillerinde olduğu gibi bir çeşit bo¬ 
yunduruğu simgelediği ileri sürülmüştür 
(bk. HARF). Arap alfabesinde söylendiği 
şekliyle şîn kelimesinin anlamı Halîl b. Ah- 
med’e göre “cinsel ilişkiye düşkün adam, 
cesur adam”dır veya bir bitki adıdır (el- 
Hurûf, s. 29). Doğu ebced tertibinde Ârâ¬ 
mî şînin pozisyonunu alan “şîn”in sayı de¬ 
ğeri 300, Batı ebced sıralamasında sonda 
yer aldığından sayı değeri 1000'dir. 

Ana Sâmî dilinde s 1 (sîn), s 2 (şîn) ve s 3 
(sâd) olarak gırtlaksıl olmayan üç sert tit¬ 
reşimsiz ıslıklının varlığı tahmin edilmiş¬ 


tir. Sâmî dillerin birçoğunda bu üç fonem 
kaynaşıp eriyerek ikiye ve tek sese indir¬ 
genmiştir. Eski Etiyopyaca'da sîn ile sâd, 
Akkadca, Ugaritçe ve bazı Ken’ânî lehçe¬ 
lerde sîn ile şîn, Ârâmî ve İbrânî dillerinde 
şîn ile sâd birleşmiş, modern Etiyopya dil¬ 
lerinde her üçü tek ıslıklıya indirgenmiş¬ 
tir. Ancak Biblik İbrânîce'de (u/, i v, o) eski 
Güney Arabistan ve modern Güney Ara¬ 
bistan'da (Mehrî, Cibbâlî, Sukutrî, Hobyût) 
üç farklı fonem ve biçim olarak devam eder. 
Arap dilinin tarihi boyunca bütün ıslıklılar 
gibi “şîn’’in de telaffuzu puslu kalmış, ses 
kaymalarına ve değişimlere uğramıştır. 

Arap dilindeki şîn fonemi ağız boşluğu 
harflerinden (hurûf şecriyye: c, ş, y, z) olup 
cîm ve yâ ile paylaştığı mahreci dil ortası 
ile üst damak ortasıdır. “Şîn”i cîm sesin¬ 
den ayıran önemli özellik “şîn”in telaffu¬ 
zunda hava hapsinin bulunmamasıdır. Şîn 
sesinin en belirleyici vasfı ıslıklı ve yayılan 
bir karaktere sahip olmasıdır. Şîn telaffuz 
edilirken ses dilin üst ortası ile üst damak 
ortası arasında yayılarak zâ mahrecine ka¬ 
dar uzanır. Bu tefeşşî özelliği zayıf olarak 
“z, f, ş” harflerinde de bulunur. Tefeşşî sı¬ 
fatı ortadan kalkacağı için “şîn”in kendi cin¬ 
si dışındaki harflere idgamı câiz görülme¬ 
miştir (Ganim Kaddûrî el-Hamed, s. 320). 
Ancak Ebû Amr'ın “sîn”e idgamını câiz 
gördüğü rivayet edilir: 

(el-İsra 17/42) ^Jj ^—t' 

Buna karşılık, “ j? ^ o ,û . 0 ” harf¬ 
lerinin “şîn"e idgamı câiz görülmüştür: 
gibi <— H ^ o 

(en-Nûr 24/4; diğer örnekler için bk. el- 
A'râf 7/19; el-Feth 48/29; Yûsuf 12/30; 
Meryem 19/4; en-Nûr 24/62). 

Şîn fonemini içeren kelimelerin birçoğu¬ 
nun ziraatla ilgili olması, fonemin insanlı¬ 
ğın ziraat ve çobanlık zamanında oluştu¬ 
ğu tahminine imkân vermiş ve şîn sesinin 
yayılma, dağılma, karışma özelliği Arapça 
şîn ile başlayan veya biten masdarlarda an¬ 
lam yansıması olarak görülmüştür (Haşan 
Abbas, s. 115-119). 

Bazı Araplar, dişil hitap “kâfini belir¬ 
ginleştirmek için vakıf halinde “şîn"e dö¬ 
nüştürerek telaffuz ederler; çünkü bu 
“kâf’ta dişillik belirten ayırıcı kesre vakıf 
halinde telaffuzda kaybolur: Aleyki -> aleyş 
gibi. Bazı Araplar söz konusu “kâf’ı geçiş 
halinde de şîn olarak telaffuz ederler. Mec- 
nûn’un, sevgilisi Leylâ’ya benzettiği ve bir 
koyun vererek avcının tuzağından kurtar¬ 
dığı ceylan hakkında söylediği şu dizede 
görüldüğü gibi: / i&aa»- jı l*Llc jitLU 
Jjllll f&lîc jî tSj-J (Gözlerin onun 
gözleri, boynun onun boynu / Ne var ki bacak 
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kemiğin onunkinden ince). Bu fonem dönü¬ 
şümü bazı Arap mesellerinde de görülür. 
Buna fonetik biliminde ve leksikolojide “keş- 
keçe" yahut “şenşene” adı verilir (İbn Cin- 
nî, 1, 206; Azîze Fevvâl Bâbetî, 1, 560, 570). 
Söz konusu fonetik dönüşüm bazı kaynak¬ 
larda Benî Temim veya Benî Esed’e nisbet 
edilir (Ebü’t-Tayyib el-Lugavî, 11, 230-232; 
Cevherî, eş-Şıhâh, “kşş" md.). Yemenliler’e 
veya İbn Abdürrabbih’e göre Tağlib kabile¬ 
si sadece dişil hitap “kâff’nı değil mutlak 
olarak “kâf’ı “şîn”e dönüştürerek telaffuz 
eder: Lebbeyke -» lebbeyşe gibi (Azîze 
Fevvâl Bâbetî, I, 570). Bazı Araplar, dişil 
hitap “kâfinin harekesini belirginleştirmek 
için vakıf halinde “kâf’a şîn ekleyerek te¬ 
laffuz ederler, geçiş halinde ise bunu yap¬ 
mazlar, Jbb Cjjy, gibi (İbn Cinnî, I, 207). 
Mısır ve Filistin halk dilinde ise şîn ilâve¬ 
si hem dişil hem eril hitap “kâf’ına yapılır 
(Ebü’t-Tayyib el-Lugavî, 11, 232). Bazı Arap 
halklarının dilinde ve günlük konuşma¬ 
da şîn fonemi zây, cîm veya “sâd”a benze¬ 
yen bir sesle, cîm fonemi de “şîn”i andı¬ 
rır bir sesle telaffuz edilir: * Jjijî <- jjJiî 
jjişM<- Jjiio * jjuiî <- joş-İ gibi (Sîbevey- 
hi, IV, 479; İbrâhim Enîs, s. 69). Farsça'¬ 
dan Arapça'ya geçen kelimelerde hışırtılı 
Fars “şîn"i “sîn"e dönüşür: jl 3 jw <- jijİi 
gibi. Daha yeni iktibaslarda ise Fars “şîn”i 
Arap “şîn"i ile temsil edilmiştir: eli. <- öli 
gibi. Buna mukabil Arapça'dan Farsça'ya 
yapılan iktibaslarda Arap “sîn”i Fars “şîn”i 
ile temsil edilmiştir: jjdü gibi. 

Arap dilinde şîn harfi “b, ş, c, h, h, z, z, 
s, ş, z, c , ğ, f, k, k, 1, m, n, h" harfleriyle 
fonetik değişim ve dönüşümlere uğraya¬ 
rak birçok eş anlamlı ya da yakın anlamlı 
kelimelerin ortaya çıkmasına sebep olmuş¬ 
tur. b — ş: bülbül / şülşül (hafif, zarif); ş -* 
ş: behş / behş (şevkle koşmak); c — > ş: 
C anc / c anş (çekmek); h -> ş: fahîh / faşîş 
(yılan sesi); h —»• ş: habraka / şabraka (yırt¬ 
mak); z -> ş: züyû c / şuyû c (yayılmak); z 
ş: mezk / meşk (yırtmak); s — >• ş: ğabes / 
ğabeş (alaca karanlık); ş -> ş: şarm / şerm 
(kesmek); z —» ş: zarh / şerh (yarmak); c —» 
ş: c adf / şedf (parçalamak); ğ — >• ş: ğanec / 
şenec (yaşlı); f — >• ş: fedh / şedh (kırmak); 
k —> ş: karh /şerh (yarmak, yaralamak); 1 —» 
ş: tenâvül / tenâvüş (almak), lağb / şağb 
( lakırtı ); m ş: mevş / şevş (yıkamak) ; n 

ş: nezr / şezr (göz değmek); h — ş: berhe- 
me/berşeme (keskin bakmak) (Ebü’l-Kâ- 
sım ez-Zeccâcî, s. 58-59, 105; Ebü’t-Tayyib 
el-Lugavî, I, 10-11; II, 219-239, ayrıca bk. 
tür.yer.; Onat, I, 128, 191, ayrıca bk. tür.yer.). 

Şîn fonemi bütün Türk lehçelerinde bu¬ 
lunmakla birlikte ana Türkçe’de şîn ile baş¬ 
layan kelimeye rastlanmaz. Yâkutça’da çe 
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ile şîn “sîn"e dönüştüğü gibi Eski Türkçe, 
Çağatayca ve Kazakça’da çe fonemi “şîn"e 
dönüşmüştür: Çıblak -> şıblak, saç -> saş 
gibi. Sondaki “şîn”!er ise “sîn”e dönüşmüş¬ 
tür: Baş -> bas gibi. Türk dili-Arap dili et¬ 
kileşim ve iktibaslarında Arapça “şîn”lerin 
Türkçe çe, yâ ve sîn ile dönüşüme uğradı¬ 
ğı görülmektedir: ç —>• ş: çak- / şakk (şim¬ 
şek çakmak); karçı- / kaşı- /kharş (kaşımak); 
çetin / şetûn; şemûs / şemîs / çamuş / ça- 
mış (huysuz); y —> ş: yarma /şerma 3 , ya¬ 
nık / şenık, yama / şâme, yayık / şâyi c , yar- 
gu / şar c u, yaruk / şar c / şarh / şark, yarıcı / 
şâric; ş —> s: şart / şart- (yakutça: yarmak), 
şavas / savaş. 
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ISI Ismaİl Durmuş 

r H 

ŞİNÂSİ 

( ) 

(1826-1871) 

Batılılaşma dönemi öncülerinden, 
şair ve gazeteci. 

İbrâhim Şinâsi’nin doğum tarihiyle ilgili 
farklı rivayetler vardır. Hakkındaki ilk kay¬ 
nakta doğum yılı önce 1242 (1826), son¬ 
ra da 1240 şeklinde belirtilmiştir (Ebüzzi- 
yâ Mehmed Tevfik, Numûne-i Edebiyyât-ı 
Osmâniyye, İstanbul 1308, s. 214; İstan¬ 
bul 1329, s. 226). Bir belgeye dayanmama¬ 
sına rağmen bu tarihler araştırmacıların 
hareket noktasını oluşturmuş, doğumu 
için 1824 veya 1826 yılı öne çıkarılmıştır. İs¬ 
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tanbul'da dünyaya gelmiştir. Babası, Şum- 
nu kuşatması sırasında ( 1829) şehid düşen 
Bolulu bir topçu yüzbaşısı yahut topçuba- 
şıdır. Onun aslen Bitlisli veya Taşköprülü, 
adının da Mehmed Ağa olduğu şeklinde¬ 
ki rivayetlerden Mehmed adı son dönem¬ 
de ele geçen bazı tapu kayıtlarınca doğru- 
lanmaktadır (Ziyad Ebüzziya, s. 336-337). 
Annesinin adı Esma’dır. 

İbrâhim Şinâsi önce mahalle mektebine 
gönderildi. Annesi Tophane Müşirliği’nde 
binbaşı rütbesiyle görevli bir kişiyle evle¬ 
nince üvey babası tarafından oradaki ka¬ 
lemlerden birine devamı sağlandı. On beş 
yaşından evvel başladığı tahmin edilen ka¬ 
lemdeki hayatı on yıl kadar devam etti; za¬ 
manla Tophane Mektûbî Odası’nda hule- 
fâ sınıfına geçip hâcelik derecesine yük¬ 
seldi. Burada İbrâhim Efendi’den başta 
Arapça olmak üzere klasik bilgileri öğren¬ 
di: hocasının tavsiyesiyle Fîrûzâbâdî’nin el- 
Kâmûsü'l-muhît ’inin önemli bir kısmını 
ezberledi. Asıl adı Châteauneuf olup Top¬ 
hane Müşirliği’ne uzman sıfatıyla geldikten 
sonra Müslümanlığı kabul eden ve Meh¬ 
med Reşad adını alan bir Fransız subayın¬ 
dan Fransızca öğrenmesinin yanında Ba¬ 
tı ilimleri ve edebiyatı zevkini aldı. Bu ara¬ 
da Avrupa'ya talebe gönderileceğinden ha¬ 
berdar olunca Reşad Bey’in tavsiyesi üze¬ 
rine arzusunu Tophane Müşiri Fethi Paşa'- 
ya bildirdi, onun yardımıyla Sultan Abdül- 
mecid’in huzuruna kabul edilerek Paris’e 
gidiş iznini aldı. Padişah iradesiyle hem 
kendisine hem geride kalan annesine ma¬ 
aş bağlandı, 5000 kuruş harcırah verildi 
ve muhtemelen 1849 Nisanı başında Pa¬ 
ris’e ulaştı. Önceleri Paris’in yakın banliyö¬ 
sü Fontenay-aux-Roses'da kalan Şinâsi, bu¬ 
rada Fransızca’sını ve Batı kültürünü ge¬ 
liştirecek bir koleje iki yıl devam etmiş ol¬ 
malıdır. Silvestre de Sacy'nin oğlu, Fransız 
Akademisi üyesi ve Journal des debats'- 
nın başyazarlarından Samuel Silvestre de 
Sacy başta olmak üzere ilim ve edebiyat 
çevresinden bazı önemli kişilerle tanışıp 
yakınlık kurdu. Annesine yazdığı 30 Kâ¬ 
nunusâni 1266 (11 Şubat 1851) tarihli mek¬ 
tubundaki, “Şu günlerde işimi bitirmek 
üzereyim” sözü eğitiminde bir aşamanın 
sonuna geldiğini göstermektedir. Mevcut 
ipuçlarından hareketle kolejde iki yıl (1849- 
1851) okuduktan sonra 1851 yaz ayları için¬ 
de Paris’e yerleştiği söylenebilir. 25 Flazi- 
ran 1851 tarihinde Societe Asiatique’e üye 
kabul edildiği Journal asiafigue’teki ka¬ 
yıtlara dayanılarak tesbit edilmiştir (lA, XI, 
547). Buraya Kemal Efendi'den (Mart 1850) 
sonra üye olan ikinci Türk’tür. Societe Asi- 
atique kayıtlarında kendisinden “Şinâsi 
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Efendi, Bâbıâli hükümetinin yüksek me¬ 
muru” diye söz edilmektedir. Genç yaşına 
rağmen ilim öğrenmeye olan aşkı ve Arap¬ 
ça bilgisiyle o çevrede kendisine bir yer edin¬ 
diği anlaşılmaktadır. 

Şinâsi, Paris'te hangi alanda uzmanlık 
eğitimi göreceği konusunda tavsiyesini al¬ 
mak için mektup yazdığı Mustafa Reşid 
Paşa tarafından maliye eğitimine yönlen¬ 
dirildi. 22 Safer 1268 (17 Aralık 1851) tarih¬ 
li sadâret tezkiresi ve altındaki padişah 
iradesi tahsisatının önemli miktarda art¬ 
tırıldığını göstermektedir. Maliye eğitimi¬ 
ne hazırlık olmak üzere riyâziye öğrendik¬ 
ten başka tabii ilimlerle de ilgilendi, bu yol¬ 
daki eğitimi devam ederken edebiyat ve 
dile olan eğilimi arttı. Sacy ailesi ve Societe 
Asiatique üyelerinden Ernest Renan ve 
Littre sayesinde Alphonse de Lamartine’in 
meclisine devam etmeye başladı. Bu ara¬ 
da geniş araştırmaları gerektiren Durûb-i 
Emsâl-i Osmâniyye adlı eserini hazırladı 
(1851-1852). Annesinin vefatı da bu döne¬ 
me rastlar (1269/1852-53). Paris’teki res¬ 
mî eğitiminin ayrıntıları hakkında bilgi yok¬ 
sa da kendi beyanlarından bir ara Fransa 
Maliye Bakanlığı’na staj mahiyetinde de¬ 
vam ettiği anlaşılmaktadır (Bilgegil, s. 16). 
1852 yılı sonuna doğru maiyet kâtibi ve 
özel kalem müdürü sıfatıyla Paris'e gelen 
Âgâh Efendi ve Said Sermedî Bey’le tanıştı. 

Dört beş yıl kaldığı Paris’ten dönüş ta¬ 
rihi kesin değildir. Ancak döndükten son¬ 
ra 4 Temmuz 1855’te Meclis-i Maârif üye¬ 
liğine tayin edildiği, 18 Eylül 1856'da ke¬ 
sintiye uğrayan görevine 8 Mayıs 1857’- 
de affedilerek devam ettiği bilinmektedir 
( a.g.e s. 18-20). Meclis-i Maârif üyeliğine 
tayini ve azli sırasında sadrazamlık maka¬ 
mında Âlî Paşa bulunmaktadır. Görevin¬ 
den uzaklaştırılmasına sebep olarak me¬ 
muriyete ve rütbesine yakışmayacak dav¬ 
ranışlarda bulunması ve hatta sakalını tı¬ 
raş etmesi gösterilmektedir. Sakalını kes¬ 
tiği günlerde Eflak’ta vergi mükelleflerini 
ve hesaplarını denetlemek için Bükreş ta¬ 
rafına geçici görevlendirilmesi söz konu¬ 
su oldu. Gidiş hazırlıklarını yaptığı sırada 
Meclis-i Maârifteki memuriyeti yanında 
bu geçici görevinden de uzaklaştırıldı. Mus¬ 
tafa Reşid Paşa’ya yazdığı kasidesindeki, 
“Huzurun encümen-i dâniş olmuş ehl-i di¬ 
le / Ki anda nüsha-i zâtım olunmada tev- 
kîr” mısralarının yanlış yorumlanmasından, 
Paris'ten döndükten sonra Encümen-i Dâ- 
niş’e üye olduğunu yazanlar varsa da En¬ 
cümen-i Dâniş üyelerinin resmî listesi bu¬ 
nu doğrulamamaktadır. 

1858-1859 yılları içinde Şinâsi'nin Tiryal 
Sultan’ın sarayından Nâvekter Hanımla ev¬ 
lendiği, ilk kitabı Tercüme-i Manzume’- 


Şinâsi 

yi yayımladığı ve Kuleli Vak’ası diye bilinen 
(14 Eylül 1859), Sultan Abdülmecid'e kar¬ 
şı düzenlenmiş bir suikast olayına adının 
karıştığı bilinmektedir. Bu suikast dolayı¬ 
sıyla tutuklananların çoğu Tophane Müşir- 
liği’nin Şinâsi’nin de tanıdığı yüksek me¬ 
murlarıdır; bunlardan Tophane müftüsü 
Bekir Efendi ise çok yakın arkadaşıdır. 
Ebüzziyâ Mehmed Tevfık, Şinâsi'nin bu ör¬ 
güte üye olduğunu belirtir. Ancak açıkla¬ 
nan isimler arasında adına rastlanmamış¬ 
tır. Suikast olayının ucu daha sonra tahta 
geçecek olan Abdülaziz’e kadar uzandığı 
için Kuleli Vak’ası’nın bir noktadan sonra 
örtbas edildiğini söyleyenler vardır. 

Şinâsi, 1860 yılı içinde imtiyazı Âgâh 
Efendi adına alınan Tercümân-ı Ahvâl 
adıyla bir gazete çıkarmaya teşebbüs et¬ 
ti. İmtiyazın kesin tarihi bilinmemekle be¬ 
raber yazışmaların önemli bir aşamasını 
oluşturan Meclis-i Maârif raporu 12 Ra¬ 
mazan 1276 (3 Nisan 1860) tarihini taşı¬ 
maktadır. Gazetenin ilk sayısı 6 Rebîülev- 
vel 1277’de (22 Eylül 1860) çıktı ve bunun¬ 
la ilk özel Türk gazetesi neşir hayatına gir¬ 
miş oldu. 24. sayıya kadar altı ay Âgâh 
Efendi’yle beraber çıkardıkları Tercümân-ı 
Ahvâl’de iki makaleyle bir teşekkür kıta¬ 
sı imzalı, ilk sayıdaki “Tefrika” makalesiy¬ 
le bunun ardından tefrika edilen Şair Ev¬ 
lenmesi piyesi imzasız yayımlandı. Böy- 
lece Şinâsi, “Mukaddime" adlı başyazısın¬ 
daki yeni fikirlerden başka “tefrika” ve 
“abone" gibi gazetecilik terimlerini, Batılı 
tarzda ilk tiyatro eserini Türk edebiyatına 
kazandırdı. Yine o sırada yayımlanmakta 
olan Takvîm-i VekâyT ve Cerîde-i Ha- 
vâdis’ ten farklı olarak nesir dilinde bazı 
düzenlemelere gidildi, gazetenin tertibi 
ve yazıların seçimiyle yeni bir biçim orta¬ 
ya kondu. 

Tercümân-ı Ahvâl'de fazla kalmayan 
Şinâsi, Nisan 1861'de kendi başına çıka¬ 
racağı bir gazete için başvuruda bulun¬ 
du. 4 Zilkade 1277 (14 Mayıs 1861) tarih¬ 
li padişah iradesiyle olumlu sonuca ulaş¬ 
masının ardından bir matbaa kurmak ve 


gazetesinin teknik alt yapısını hazırlamak 
için on üç ay sürecek yorucu bir çalışma 
içine girdi. Bir iki çeşitten başka harfin 
bulunmadığı, klişenin bilinmediği bir or¬ 
tamda gazetede oluşturmayı düşündüğü 
bölüm başlıkları için hattatlara yazdırdığı 
yazıların kalıplarını hazırlattı. Gazetesi Tas- 
vîr-i Efkâr' ın ilk sayısı 29 Zilhicce 1278’- 
de (27 Haziran 1862) yayımlandı. Bu ta¬ 
rihten bir buçuk ay sonra Müntehabât-ı 
Eş'âr’ı neşreden Şinâsi’nin kitap yayımcı¬ 
lığı Tercümân-ı Ahvâl' de ilân edip de tam 
olarak gerçekleştiremediği bir düşüncesi¬ 
dir. Teknik konularda, dil ve biçimde, içe¬ 
rikte ayıklayıcı, sadeleştirici ve yeniden şe¬ 
killendirici komple bir programa sahip bu¬ 
lunduğu yaptığı veya yapmaya teşebbüs 
ettiği işlerden anlaşılan Şinâsi’nin etra¬ 
fında serbest fikirli gençler toplanmaya 
başladı. Nâmık Kemal’in Tasvîr-i Efkâra 
gelişi gazetenin çıkışından dört ay sonra¬ 
dır. Ebüzziyâ Mehmed Tevfik ise Nâmık 
Kemal’le tanışarak 1864’te gazeteye gel¬ 
diğinde daha çok gençti. Yazılarına açık¬ 
ça yansımasa bile siyasî otoriteyi rahatsız 
edecek bazı hicivleri ve genellikle eleştiri¬ 
ci tutumu yüzünden Şinâsi, hükümetin bir 
talebi olmaksızın doğrudan Sultan Abdü- 
laziz’in iradesiyle 4 Temmuz 1863’te Mec- 
lis-i Maârifteki işine son verilerek memu¬ 
riyetten ihraç edildi (Akyüz, 111/31 [1954], s. 
404-405). Buna rağmen altı ay kadar son¬ 
ra Tasvîr-i Efkârda yayımladığı Cerîde-i 
Askeriyye hakkındaki yazısı üzerine Sad¬ 
razam Fuad Paşa kendisine bir mektup 
göndererek bu dergiyle ilgilenmesini is¬ 
tedi. 

Bir süre sonra Tasvîr-i Efkâr ile Rûz- 
nâme-i Cerîde-i Havâdis arasında önem¬ 
li bir dil tartışması başladı. “Mebhûsetün 
anhâ” terkibinden dolayı aynı adla anılan 
bu kalem mücadelesinde Şinâsi’ye karşı 
Rûznâme’ de yazılan imzasız yazıların Sa¬ 
id Bey’e (Küçük Said Paşa) ait olduğu bi¬ 
linmektedir. Konu ancak uzmanlarının kav¬ 
rayabileceği bir dil tartışması olmasına rağ¬ 
men kamuoyunda Arapça ve Farsça’dan 
Türkçe'ye geçmiş kelimelerin bu dillerin 
kurallarını koruyarak kullanılması veya de¬ 
ğiştirilebilmesi tezleri etrafında şekillen¬ 
miştir. Şinâsi’nin tezi bu tür kelimelerin 
Türk dilinin kurallarına uydurulması gerek¬ 
tiği şeklinde özetlenebilir. Dışarıdan baş¬ 
ka kişilerin de karıştığı, gazete satışlarını 
bir hayli arttıran tartışma, konusundan çok 
Şinâsi'nin tutumu ve eleştiri için ortaya 
koyduğu özlü kurallar bakımından önem 
taşımaktadır. Şinâsi’nin 27 Aralık 1864’te 
tartışmayı birdenbire kesmesi ve bir sü¬ 
re sonra Paris’e kaçmasının arkasında, Os- 
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manii ülkesinde ilk defa olmak üzere 1 
Ocak 1865'te yürürlüğe konacak olan Mat¬ 
buat Nizamnâmesi'nin ağır şartlarının bu¬ 
lunduğu tahmin edilmektedir. Bu nizâm¬ 
nâme imtiyaz sahiplerini birçok açıdan zo¬ 
ra sokarken devlet yönetiminin eline bü¬ 
yük imkânlar vermekteydi. Tartışma de¬ 
vam ederken Said Paşa'nm Meclis-i Vâlâ 
Tahrir İdaresi başkâtipliğine getirilmesi de 
Şinâsi açısından bir talihsizlik sayılmıştır. 
Çünkü onaylanma aşamasında haberdar 
olunan Matbuat Nizamnâmesi'nin getirdi¬ 
ği yasaklardan biri de hükümet memur¬ 
larını küçük düşürücü yayınları kapsamak¬ 
tadır ve Şinâsi’nin tartışmayı birdenbire 
kesmesi bu yüzdendir. Gazetesini istenen 
şartlara uygun hale getirdikten sonra ken¬ 
disini baskı altında hissettiği bu ortam¬ 
dan ilk fırsatta uzaklaşmıştır (28-30 Ocak 
1865; bk. Ziyad Ebüzziya, s. 242). 

Şinâsi’nin bu ikinci Paris seyahatinde za¬ 
manı Bibliotheque Nationale ile evi arasın¬ 
da bir sükûnet ortamı içinde geçti. Kendi¬ 
ni büyük bir lügat çalışmasına adadı. Pa¬ 
ris’te kaldığı süre içinde masrafları Mus¬ 
tafa Fâzıl Paşa tarafından karşılandı, Jean 
Pietri vasıtasıyla Nâmık Kemal’le haber¬ 
leşti. Ancak kendisinden sonra Yeni Os¬ 
manlIlar adıyla siyasî bir cemiyet kuranlar 
(Haziran 1865) ve gazetesini bıraktığı Nâ¬ 
mık Kemal iki yıl sonra Paris'e geldikle¬ 
rinde onlara karşı soğuk davrandı, bu ha¬ 
reketten uzak durarak çalışmalarına de¬ 
vam etti. Sultan Abdülaziz Paris’e gelince 
(30 Haziran - 10 Temmuz 1867), Mustafa 
Fâzıl Paşa ile görüşerek İstanbul'a dönme¬ 
sini istedi. Padişaha refakat eden Fuad 
Paşa da Şinâsi ile görüşüp İstanbul’a dön¬ 
mesi konusunda kendisinden söz aldı. Pa¬ 
dişahın maiyetiyle beraber Peşte'ye giden 
Şinâsi, padişahın ayrılmasının (31 Temmuz 
1867) ardından orada bir süre daha kalıp 
Macar dil bilginleri ve şarkiyatçılarla gö¬ 
rüştü. Muhtemelen 24 Eylül 1867'de Kös¬ 
tence yoluyla İstanbul'a dönen Mustafa 
Fâzıl Paşa, Peşte’den onu da alıp İstan¬ 
bul’a getirdi. Bu gelişinde sadece birkaç 
ay kalan Şinâsi bu arada, Fuad Paşa'ya bir 
dilekçeyle başvurup İstanbul'a dönmesi yo¬ 
lunda yardım ricasında bulunan karısını 
bu davranışından dolayı boşadı. Şinâsi'nin 
üçüncü Paris dönemi aynı çalışma havası 
içinde Yeni Osmanlılar'a kapalı olarak geç¬ 
ti; 1869 yılı sonuna doğru İstanbul’a dön¬ 
dü. Önce Bâbıâli’deki matbaasına yerleşip 
dizgi işlerini kolaylaştırıcı bir sistem ara¬ 
yışına girdi, ilâveleriyle beraber 5-600 çe¬ 
şidi bulan harf sayısını 112’ye indirdi ve bu 
yeni teknikle eserlerini bastı. Kötü hayat 
şartları ve yoğun çalışma temposu yüzün¬ 


den daha önce başladığı anlaşılan beynin¬ 
deki rahatsızlığı ilerleyen Şinâsi, bir ara 
Mustafa Fâzıl Paşa'nm ilgisiyle iyileşir gi¬ 
bi olduysa da tekrar ağırlaşarak 13 Eylül 
1871’de öldü. Ayaş Paşa Mezarlığındaki 
kabri sonraki yıllarda yapılan inşaatlar sı¬ 
rasında kaybolmuştur. 

Mustafa Reşid Paşa ve arkadaşlarının 
özellikle yazışma dilinde açtıkları sadeleş¬ 
me çığırını şiire ve gazete diline, geniş an¬ 
lamıyla edebiyata Şinâsi uygulamıştır. As¬ 
lında usta bir şair olmamasına rağmen 
gerçekleştirdiği şekil ve muhteva değişik¬ 
likleri “yeniliğin alfabesi” diye adlandırıl¬ 
mıştır. Henüz Paris öncesi yıllarda Karaköy 
Köprüsü, Tophane Çeşmesi’nin tamiri ve 
Âdile Sultan Sarayı için düşürdüğü tarih¬ 
ler bu mekânlara kitâbe olarak yerleştiril¬ 
miş, Paris'e gideceği zaman Mustafa Re- 
şid Paşa için ilk kasidesini yazmış, oradan 
gönderdiği bir tebriknâmeye dikkate de¬ 
ğer manzum parçalar eklemiştir. Ancak 
Türk şiir çizgisi üzerinde bir kırılma nokta¬ 
sı oluşturarak yeni bir yolu işaret edecek 
özellikteki asıl çalışmalarını yurda döndük¬ 
ten sonra ortaya koymuştur. Bilhassa Mus¬ 
tafa Reşid Paşa hakkındaki methiyelerin¬ 
de geleneğe değil olaylara dayanması, şi¬ 
irden çok makale terkibi içindeki mantıkî 
silsile, manzum atasözleri, "sâfi Türkçe” 
takdimiyle yazdığı beyitler, bu yenileşme¬ 
nin kendinden sonraki şairlere gönderdi¬ 
ği bir programı şeklinde değerlendirilmiş¬ 
tir. Mustafa Reşid Paşa kasideleriyle tan- 
zimat, millet, sadr-ı millet, kanun, devlet, 
reisicumhur, medeniyet, taassup, encü- 
men-i dâniş gibi kavramlara şiirinde yer 
yerip siyasal içerikli edebiyatın da kuru¬ 
culuğunu ve öncülüğünü yapmıştır. Mo¬ 
dern kâinat kavrayışı, aklın öne çıkarılma¬ 
sı ve kader anlayışı onu kendinden önceki¬ 
lerden farklı kılar. “Arz-ı Muhabbet” şiirin¬ 
de kadına geleneksel mazmunun dışında 
tabii ve hakiki bir hüviyet vermiştir. Şiirle¬ 
rine bağımsız birer başlık koyması da Türk 
edebiyatı için yeni bir uygulamadır (İA, XI, 
554-556). Ayrıca şiirde geleneğin dışına çı¬ 
kış dinî algıda da kendini gösterir. Özellik¬ 
le “Münâcât’înda Allah'ın varlığına, büyük¬ 
lüğüne ve kudretine inancını dile getirdiği 
halde divançesine na't yazmaması, İslâm 
peygamberinden hiç söz etmemesi gibi 
verilerden yola çıkarak onun bir tabii dinin 
mümini veya bir çeşit deist olarak telak¬ 
ki edilebileceği belirtilmiştir. Mustafa Re¬ 
şid Paşa için kaleme aldığı kasidelerinde 
Hz. Peygamber için kullanılagelen resul, 
mûcize, fahr-i cihan, vakt-i saâdet gibi kav¬ 
ramları Reşid Paşa’yı övmek için kullan¬ 
mıştır (a.g.e., XI, 555, Okay, s, 309-310). 


Batı şiirinden yaptığı çevirileri bir kitapta 
toplayarak bu yolda ilk eseri ortaya koy¬ 
makla Türk okuyucusunun dikkatini Batı 
şiir dünyasına çevirmiştir. Tercümân-ı Ah- 
vöi’in mukaddimesinde de belirttiği gibi 
halkın kolayca anlayabileceği bir nesir dili 
Şinâsi'nin kendi yazılarında başarıyla uy¬ 
guladığı ve kendisinden sonrakileri etkile¬ 
diği bir başka özelliğidir. 

Eserleri. 1. Sadr-ı Esbak Merhum Re¬ 
şid Paşa Hazretlerinin Sitâyişini Mu- 
tazammm Olan Bazı Kasâid-i Âcizâ- 
nemdir. On beş sayfalık bu risâlenin yayın 
tarihi 1272 (1856) olarak görülmekteyse 
de (Özeğe, IV, 1507) adındaki "merhum" 
kelimesi -Mustafa Reşid Paşa’nm 1858’- 
de vefat ettiği dikkate alındığında- aynı yıl 
içinde basıldığını göstermektedir. 2. 7er- 
cüme-i Manzûme (Fransız Lisanından 
Nazmen Tercüme Eylediğim Bazı Eş'âr / 
Extrait de poesies et de proses traduits 
en vers du français en turc). Jean Pietri’- 
nin matbaasında 1859’da yayımlanan eser 
on bir çift sayfadan oluşmaktadır. İçinde 
Racine, Lamartine, La Fontaine, Gilbert ve 
Fenelon’un eserlerinden çevrilen şiir par¬ 
çaları Fransızca asıllarıyla beraber yer al¬ 
maktadır. Yeni harflerle yayımı Süheyl Be- 
ken tarafından gerçekleştirilmiştir (1960). 
3. Şair Evlenmesi. Saray tiyatrosunda oy¬ 
nanmak üzere 1859 yılının ilk ayları için¬ 
de yazılmış, Tercümân-ı Ahvâl gazete¬ 
sinin 2-5. sayılarında tefrika edilmesinin 
hemen ardından kitap halinde basılmıştır 
(1277). 1290 (1873) yılında Selânik’te tek¬ 
rar yayımlanan eser, Şinâsi’nin ölümünden 
sonra Von Hermann Vâmbery tarafından 
Eine Sittenbilder aus dem Morgenlan- 
de adıyla Almanca’ya çevrilmiştir (Leipzig 
1876) İbrahim Necmi Dilmen Yarın mec¬ 
muasında (nr. 20, 2 Mart 1338/1922, s. 14- 
16), Ahmed Râsim İlk Büyük Muharrir¬ 
lerden Şinâsi adlı kitabının içinde (İstan¬ 
bul 1927) eseri yayımlamış, yeni harflerle 
İsmail Hikmet Ertaylan (1932), Mustafa 
Nihat Özön (1940, 1943), Cevdet Kudret 
(1959) ve Fevziye Abdullah Tansel (1960) 
tarafından neşredilmiştir. Metne dayalı ve 
basılmış ilk tiyatro eseri olan Şair Evlen¬ 
mesi görücü usulüyle evlenmenin sakın¬ 
calarını ortaya koyan tek perdelik bir ko¬ 
medidir. Dilinin sadeliği, sahneye konabil¬ 
irle tekniği, entrikası ve tamamen yerli ka¬ 
rakterde olması bakımından uzun zaman 
rakipsiz kalmıştır. 4. Müntehabât-ı Eş'âr 
(Dîuân-ı Şinâsi). 15 Safer 1279 (12 Ağustos 
1 862) tarihinde Tasvîr-i Efkâr Matbaasın¬ 
da Eş‘âr-ı Âcizânemden Bazı Münte- 
habât başlığıyla basılmış, bazı ilâvelerle 
1287’de (1870) yine Şinâsi tarafından ya- 
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yımlanmıştır. Eseri Mualla Anıl (1945) ve 
Süheyl Beken ( 1960) yeni harflerle neş- 
retmiştir. Bu küçük hacimli eser eski tarz 
gazel ve nazirelerle bazı tarih, kıta ve be¬ 
yitler dışında Mustafa Reşid Paşa için si¬ 
yasal ve sosyal içerikli dört kaside, man¬ 
zum atasözleri, hayvan hikâyeleri ve nis- 
beten lirik bir manzume olan “Münâcât”- 
la Türk şiirine önemli yenilikler getirmiş¬ 
tir. 5. Durûb-i Emsâl-i Osmârıiyye. 1280 
(1863) ve 1287 (1870) baskıları Tasvîr-i Ef¬ 
kâr Matbaası'nda Şinâsi tarafından gerçek¬ 
leştirilmiştir. Ebüzziyâ Mehmed Tevfik ilâ¬ 
ve ettiği atasözleriyle genişleterek 1302’- 
de (1884-85) tekrar basmıştır. Birinci ba¬ 
sımda 1500, ikinci basımda 2000 kadar 
atasözü ve deyim divan şiirinden örnek 
beyitler ve Arap, Fars, Fransız atasözleriy¬ 
le beraber kaydedilmiştir. Türk atasözle¬ 
rinin alfabetik ve karşılaştırmalı olarak ilk 
sistematik derlemesi olan eser, halk dü¬ 
şünce ve birikimini değerlendirmede ve 
folklor araştırmalarında yol açıcı bir çalış¬ 
ma niteliğindedir. Yeni harflerle yayımı, 
harf sırasına göre yeni bir düzenleme ya¬ 
pılıp baş tarafına bir inceleme eklenerek 
A. Süreyya Beyzadeoğlu tarafından ger¬ 
çekleştirilmiştir (İstanbul 2003). 6. Mıin- 
tehabât-ı Tasvîr-i Efkâr (Makaleler). Şi- 
nâsi’nin ölümünden sonra Ebüzziyâ Tev¬ 
fik, M üntehabât-ı Edebiyye / M es'ele-i 
Mebhûsetün anhâ alt başlığıyla “Mebhû- 
setün anhâ" tartışması yazılarını (1303/ 
1885-86), Müntehabât-ı Tasvîr-i Efkâr 
başlığıyla da Tasvîr-i Efkârda çıkan bazı 
makaleleri (1311/1893-94) bir araya getir¬ 
miştir. Fevziye Abdullah Tansel eseri yeni 
harflerle ve ilâveli olarak Makaleler adıy¬ 
la yayımlamıştır (Ankara 1960). Bedri Mer- 
mutlu, Tasvîr-i Efkâr’ daki imzasız yazı¬ 
ların da Şinâsi’ye ait olması ihtimalinden 
hareketle bütün makalelerini din, bilim ve 
eğitim, medeniyet, siyaset, ekonomi, şe¬ 
hir ve fert açısından değerlendirmiş ve yo¬ 
rumlamıştır (bk. bibi ). 7. Fatîn Tezkire¬ 
si. Fatîn Efendi'nin Hâtimetü'l-eş'âr adlı 
tezkiresinin, aralarındaki anlaşma gere¬ 
ğince Şinâsi tarafından yeni bir tertip ve 
ifadeyle hazırlanan baskısının ilk elli iki say¬ 
fasını (17-21 arası eksik) Ömer Faruk Akün 
formalar halinde ele geçirip geniş bir kri¬ 
tiğini yaparak ilim dünyasına sunmuştur 
(“Şinasi’nin Bugüne Kadar Ele Geçmeyen 
Fatin Tezkiresi Baskısı”, TDED, XI, 31 Ara¬ 
lık 1961, s. 67-98; “Şinasi’nin Fatin Tezke¬ 
resi Baskısındaki Yeni Biyografik Bilgiler”, 
TM, XIV, 1965, s. 277-336). Şinâsi'nin bun¬ 
ların dışında henüz ele geçmeyen Sarf ü 
Nahv-i Türkî ve Kâmûs-ı Osmânî adlı 
çalışmaları bulunmaktadır. Birinci eser ta¬ 
mamlanıp başından bir bölümünün basıl¬ 


dığı Şinâsi tarafından bildirilen bir kitap¬ 
tır. Kâmûs-ı Osmânî ise Paris’e ikinci gi¬ 
dişinden itibaren neredeyse hayatının tek 
amacı haline gelmiş ve “tı” harfine kadar 
hazırlanmıştır. Ancak bu çalışmaların gü¬ 
nümüze kadar hiçbir parçası ele geçme¬ 
miştir. 
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r . . n 

şinik 

I lîski bir hacim ve alan ölçüsü birimi.^ 

Aslen “yalak, çukur” anlamında bir Grek 
kuru gıda ölçeğinin ismi olan hoîniksten 
geldiği ileri sürülmektedir (1 hoîniks = 0,25 
hemiekton = 2 ksestes = 4 kotile = 1,08 lit¬ 


re). Ancak kelimenin diğer birçok Grek öl¬ 
çü biriminin aksine Arapça’ya geçmediği 
ve büyük ihtimalle Türkler'le beraber Ana¬ 
dolu'da ortaya çıktığı göz önünde bulun¬ 
durulunca aslının Çince'den alınma Uygur¬ 
ca şing (kürinin onda birine denk bir öl¬ 
çek; bk. Gabain, s. 62) veya Kıpçakça şi- 
nük kelimesi olması daha muhtemel gö¬ 
rünmektedir. XIV. yüzyılda Menteşeoğul- 
ları ve Aydınoğulları’nın Venedik ile yap¬ 
tıkları antlaşmaların Grekçe metinlerinde 
hoîniks yerine siniki (cnvlkı) şeklinde geç¬ 
mesi de (Zachariadou, s. 148) buna işaret 
edebilir. Süryânîce “torba” anlamındaki şe- 
lik / şelîkâ kelimesinin (Costaz, s. 371 ) şi¬ 
nikle bağlantısı olabilir. Bu ölçek halk ağız¬ 
larında cinik, çinik, çanak gibi isimlerle 
anılmaktadır. Şiniğin aynı zamanda bir ağır¬ 
lık ölçüsü olduğunu söyleyenler ( meselâ bk. 
Gökyay, 1/1 [ 1981), s. 45; Pakalın, III, 357) 
yanılmaktadır. 

Yukarıda sözü edilen antlaşmalarda şi¬ 
niğin eski değerine kavuşturulmasının şart 
koşulmasından ticarî vergi gelirlerinin art¬ 
tırılabilmesi için bu ölçeğin de küçültüldü- 
ğü anlaşılmaktadır. Şiniğin ölçüsünün ko¬ 
runabilmesi amacıyla üç resmî standart 
örneğin hazırlanması ve ikisinin Türk oto¬ 
ritelerinde, birinin Venedik konsolosunda 
muhafaza edilmesi kararlaştırılmıştır (Zac¬ 
hariadou, s. 145, 148). Osmanlı Devleti'nde 
başta hububat olmak üzere çeşitli kuru 
gıdaların ölçümünde kullanılan mahallî şi¬ 
nikler genellikle yerel kilelerin dörtte biri 
hacmindedir. Nitekim 907 (1502) yılı İs¬ 
tanbul İhtisab Kanunnâmesi’nde ve 912 
(1506), 927 (1520) yıllarına ait Tırhala san¬ 
cağı kanunlarında şiniğin yerel kilenin dört¬ 
te birine denk geldiği bildirilmektedir (Bar¬ 
kan, s. 289; Akgündüz, II, 288, 51 1, 515, 
518). Sultan Abdülaziz devri sadrazamla¬ 
rından Ahmed Esad Paşa’nın kongre için 
hazırladığı tabloya göre devrin yerel şinik¬ 
leri ve değerleri şöyledir: 


(SA, III, 1569-1571) 


Manastır 

1 İstanbul kilesi veya 2 kutla 
veya 0,25 Manastır kilesi 

20 kıyye 


Filibe 

0,25 kile 

15 kıyye 

14.5 kıyye 

2.5 kıyye 

6000 dirhem = 19,244175 kg. (Zağra buğdayı için) 

5800 dirhem = 18,6027025 kg. (zahire için) 

1000 dirhem = 3,2073625 kg. (pirinç için) 

islimye 

0,25 kile 

12 kıyye 

11 kıyye 
6,25 kıyye 

4800 dirhem = 15,39534 kg. (zahire için) 

4400 dirhem = 14,112395 kg. 

2500 dirhem = 8,01840625 kg. (susam için) 

Üsküp 


7-10 kıyye 

2800 - 4000 dirhem = 

8,980615-12,82945 kg. 

(hububatın cinsine göre) 

Edime 

0,25 kile 

5 kıyye 

4,5 kıyye 

2000 dirhem = 6,414725 kg. (buğday için) 

1800 dirhem = 5,7732525 kg. (susam ve pirinç için) 
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OsmanlI Devleti’nde eskiden kullanılan 
çeyrek İstanbul kilesi hacmindeki şiniğin 
( = 2 kutu / temür = 4 zarf) metrik karşılı¬ 
ğı 9,25 litre iken 26 Eylül 1869 tarihli öl¬ 
çü reformu ile 1 kile-i a’şârî = 10 onluk = 
100 ölçek = 100 litre eşitliği kabul edil¬ 
miştir. Yeni ölçülerin tanzim, tensik ve 
kullanım şekilleri hakkında olup eski ölçü¬ 
lerin karşılıklarını gösteren listeleri de ih¬ 
tiva eden 29 Şevval 1298 (24 Eylül 1881) 
tarihli kararnâme ile de şu eşitlik benim¬ 
senmiştir: 1 yeni kile (hektolitre) = 10 şinik 
(dekalitre) = 100 ölçek (litre) = 1000 kutu 
(desilitre) = 10.000 zarf (santilitre). Fransa 
Ticaret Odası bülteninde kaydedilen bilgi¬ 
lere ve Osmanlı Düyûn-ı Umûmiyye İdare¬ 
si verilerine dayanan George Young’a göre 
1890’larda şu şinikler kullanılmaktaydı: 


Uygur Türkçesi Sözlüğü (trc. İklil Kurban), An¬ 
kara 1995, s. 63, 379; L. Costaz, Dictiorınaire 
syriaque-français, Beyrouth, ts. (lmprimerie Cat- 
holique), s. 371; Recep Toparlı v.dğr., Kıpçak Türk¬ 
çesi Sözlüğü, Ankara 2003, s. 253; Epiphanius, 
Epiphanius’ Treatise on Weight and Measures: 
TheSyriac Vers/on(ed.). E. Dean), Chicago 1935, 
s. 13, 46-47; Fi 29 Şevval Sene 1298 ve fi 11 Ey¬ 
lül Sene 1297 Târihiyle Şeref-müteallik Buyu¬ 
rulan Irâde-i Seniyye-i Hazret-i Pâdişâhı Muci¬ 
bince Yeni Ölçülerin Tanzim ve Tensîkiyle Su- 
ver-i Icrâiyyesi Hakkında Kararnamedir, İstan¬ 
bul 1299, s. 4-5; G. Young, Corps de droit otto- 
man, Oxford 1906, IV, 372-374; Barkan, Kanunlar, 
s. 289; A. v. Gabain, Das Leben in uigurischen 
Königreich von Qoco (850-1250), Wiesbaden 
1973, s. 62; E. A. Zachariadou, Tradeand Crusa- 
de: Venetian Crete and the Emirates ofMenteshe 
andAydin (1300-1415), Venice 1983, s. 145, 146, 
148-149; Systeme des mesures, poids et monna- 
ies de TEmpire ottoman et des principaux etats 


(Corps de droit ottaman, IV, 372-374) 


Anadolu 

0,5 yerel ölçek 

10 İt. 

7,1875 kg. 

Mardin ve Samsun 

0,0625 yerel kile 


15 okka = 19,244175 kg. 

Sivas 

1/28 yerel kile 

10 İt. 


Midilli 

10 yerel ölçek 

10 İt. 

10,9 kg. [?] 

inebolu 

2 yarım veya 4 hak 

20 İt. 

18,376 kg. tahıl 

Selanik ve Manastır 

0,25 yerel kile veya 2 yarım 

40 İt. 

11,25-13,75 okka = 

14,43313125-17,64049375 kg. (yulaf için) 
21,75-23 Okka = 27,90405375- 
29,507735 kg. (mısır için) 20-22,5 okka = 
25,6589-28,8662625 kg. (çavdar için) 


Bunlara ilâve olarak M. Vekov şiniğin 
XV1I1-XX. yüzyıllar arasında ölçtüğü buğ¬ 
dayın ağırlığı için şu değerleri vermekte¬ 
dir: Varna'da 11 okka, Sofya’da 10, 12 ve 
14 kg., Trakya'da 15 kg., Makedonya'da 10 
okka (Bulgarian Historical Reuieıv, XXVI/ 
1-2 11998], s. 133-134). Günümüzde Bile¬ 
cik, İsparta, Ankara ve Adana gibi birçok 
şehirde tahıl ve bakliyat ölçümünde kulla¬ 
nılan ve bu ürünlerden yaklaşık 8 kg. alan 
ölçeğe de şinik adı verilmektedir (Derle¬ 
me Sözlüğü, 111, 1228). Konya ve Aksaray 
gibi illerde rastlanan şinik Konya kilesinin 
yirmi dörtte birine denk gelirken Balıke¬ 
sir’deki 12 okkaya, Afyon'daki yaklaşık 6 
kiloya eşittir (Zanaat Terimleri Sözlüğü, s. 
182; Kaymaz, sy. 9-10 11998 1, s. 403). Bu 
ölçek, 1 şinik hacmindeki tohumla ekilebi¬ 
len yüzey genişliğini belirtmek üzere alan 
ölçüsü birimi olarak da kullanılmaktadır 
(şiniğin değerinin çoğunlukla kendi cin¬ 
sinden ifade edildiği ölçülerle ilgili geniş 
bilgi için bk. KİLE; OKKA). 
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Derleme Sözlüğü, Ankara 1965,111, 1067, 1228; 
Zanaat Terimleri Sözlüğü, Ankara 1976, s. 182; 
W. E Arndt - E W. Gingrich, A Greek-English Le- 
xicon of the tiew Testament and Other Early 
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avec de nombreux exercices et des tables de 
conversion, İstanbul 1988, s. 16; Ahmet Akgündüz, 
Osmanlı Kanunnâmeleri ve Hukuki Tahlilleri, 
İstanbul 1990, II, 288, 511, 515, 518; R. P. Dun- 
can - Jones, “The Choenix, the Artaba and the 
Modius”, Zeitschrift für Papyrologie und Epig- 
raphik, XXI, Köln 1976, s. 43-52; Orhan Şaik 
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si, sy. 9-10, İstanbul 1998, s. 403; SA, III, 1569- 


1571; Pakalın, III, 357. 
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ŞİNKİT 

( - L uütwJl ) 

Moritanya'da tarihî bir şehir. ^ 

Moritanya'nın kuzeyindeki tarihî Bilâdü- 
şinkit bölgesinin merkezi olan Şinkit (Şin- 
cît), Adrar eyaletinin yarı çöl platoları üze¬ 
rinde kurulmuştur. Fransa hâkimiyeti ön¬ 
cesinde Moritanya karşılığında da kulla¬ 
nılan ve sömürge döneminde Chinguetti 
(Chinguitti, Chinguit, İng. Shinqit) biçimin¬ 
de yazılan Şinkit kelimesinin Berberi dilin¬ 
de “at pınarı" anlamına geldiği belirtilir, bu 
ismin seramik bir kaptan geldiği de söy¬ 


lenir. Günümüzde Moritanya’nın on iki ida¬ 
ri bölgesinden Adrar eyaleti sınırları için¬ 
de kalan Şinkit şehrinin ilk defa 160 (776) 
veya 165 (781) yılında kurulduğu görüşü 
yaygındır. Bu ilk şehir zamanla kumlar al¬ 
tında harabeye dönmüş, IV. (X.) yüzyılda 
hemen yakınında bugünkü şehrin bulun¬ 
duğu yüksek arazide yeni bir şehir tesis 
edilmiştir. Şinkit’in ikinci defa 660 (1262) 
yılında kurulduğu da söylenmektedir. Mağ- 
rib-i Aksâ (Fas) topraklarından sayılan Şin¬ 
kit, bu tarihten itibaren Kuzey Afrika ile 
Siyah Afrika arasındaki kervan ticaretinin 
önemli noktalardan ve bölgenin dinî ve İl¬ 
mî merkezlerinden biri haline geldi. Murâ- 
bıtlar Devleti'nin kurucusu Abdullah b. Yâ- 
sîn’in bölgeye yerleştirdiği Mâlikî mezhebi 
bütün Batı Afrika’ya yayıldı; aynı dönem¬ 
de tarikatlar da Moritanya’nın dinî haya¬ 
tında gittikçe artan bir önem kazanmaya 
başladı. XIII. yüzyılın ortalarından XV. yüz¬ 
yılın ortalarına kadar Merînîler’in yöneti¬ 
mi altında kalan Şinkit bölgesi, daha son¬ 
ra XV. yüzyılda Mısır’dan bölgeye gelip yer¬ 
leşen Benî Ma’kıl’in bir kolunu teşkil eden 
Hassânîler’in eline geçti. Hassânîler’in ge¬ 
lişi İlmî hareketi daha da canlandırdı. Şin¬ 
kit ve çevresinde önce Berberîce’nin bir 
lehçesi konuşuluyordu. Benî Hassân’ın bu¬ 
raya gelişmesiyle yerli dillerle Arapça’nın 
karışmasından Hassâniyye lehçesi oluştu 
ve bölgede en yaygın dil haline geldi. 

Daha ziyade Adrar emirlerinin hâkimi¬ 
yetinde kalan Şinkit şehri, idari ve siyasî 
bir merkez olmamasına rağmen bölge 
şehirleri içinde ün kazandı. İslâmiyet’in Bi- 
lâdüssûdan'ın batı ve merkezî bölgele¬ 
rinde yayılmasında Şinkit âlimleri önemli 
rol oynadı. Bu şöhretini ülkenin en önem¬ 
li ilim merkezi olmasıyla kazandı. Şinkit'- 
te yetişen âlimler diğer İslâm ülkelerin¬ 
de de tanınıyordu. Bu âlemlerden fay¬ 
dalanmak için Batı Afrika şehirlerinden 
çok sayıda öğrenci buraya geliyordu. Öğ¬ 
renciler dinî ilimler yanında astronomi, ma¬ 
tematik ve tıp eğitimi de alıyordu. Şinkit’e 
dışarıdan gelip eğitimlerini tamamladık¬ 
tan sonra ülkelerine dönen öğrencilere 
Şenâkıta (Şenacita) denilirdi. XVII. yüzyılın 
başlarından itibaren Batı Sahrâ’nın ilim ve 
kültürüne damgasını vuran Şinkit bölge 
halkı nazarında Mekke, Medine, Kudüs, Dı- 
maşk, Kahire ve Kayrevan’dan sonra İslâm 
dünyasının yedinci mukaddes şehriydi. Şin- 
kit’ın bu önemi XVIII. yüzyılda arttı. Bin¬ 
lerce yazma eserin bulunduğu kütüpha¬ 
neleriyle kütüphaneler şehri olarak tanın¬ 
dı ve bu şöhretini günümüze kadar devam 
ettirdi. Meşhur edip ve mütefekkir Ahmed 
b. Emîn eş-Şinkitî, müfessir Muhammed 
Emîn eş-Şinkitî gibi temsilcileriyle adını 
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bütün İslâm dünyasına duyurdu. Tasavvu¬ 
fun yaygın olduğu bölgede ilk defa Kâdi- 
riyye tarikatı faaliyet gösterdiyse de özel¬ 
likle XIX. yüzyılda Ticâniyye mensuplarının 
sayısı onları geçti. Bunda, 1789’da tarika¬ 
tın kurucusu Şeyh Ahmed et-Ticânî’nin, 
hac dönüşü Fas şehrinde kendisini ziya¬ 
rete gelen Şinkıt'in İdev Ali kabilesinden 
Muhammed el-Hâfız el-Muhtâr’ı tarikatı 
Batı Afrika ve Batı Sahrâ’da yaymakla gö¬ 
revlendirmesinin büyük etkisi oldu. Mu- 
hammed el-Hâfız 1830'da vefat ettiğinde 
kabilesinin tamamı Ticânîliği benimsemiş, 
onun müridleri aynı maksatla Mali ve Se¬ 
negal gibi çevre ülkelere gitmişlerdi. Şâze- 
liyye’nin Nasriyye kolu ise Şinkit’e yine İdev 
Ali kabilesine mensup Hamdî vuld (veled) 
Muhtâr vasıtasıyla girdi. Şinkit’i meşhur 
eden diğer bir husus şehrin bölgedeki hac 
kervanlarının toplanma ve hareket merke¬ 
zi olmasıydı. Şinkıt’ten yola çıkan hacılara 
da Şenâkıta denilirdir. Bu kafileler Fas üze¬ 
rinden Hicaz bölgesine giderdi. Bilâdüssû- 
dan ile Şinklt arasında binlerce deveden 
oluşan kervanlar başta tuz olmak üzere 
çeşitli ticaret malları, XII. yüzyılda Arabis¬ 
tan’dan gelen kervanlar ise Şinkıt’ten fil¬ 
dişi, altın ve diğer madenleri taşırdı. 

Şinkıt halkının çoğunluğunu Araplar ve 
Berberîler teşkil etmekle birlikte Bilâdüs- 
sûdan’dan gelip yerleşen Sarakole (Sonin- 
ke), Fûlânî, Tukulor ve Bambara gibi siyahî 
kabilelere mensup insanlar da bulunmak¬ 
tadır. Hassâniye Arapları ile Berberîler ara¬ 
sındaki evliliklerle melez bir nesil ortaya 
çıktı. Halkın bu etnik farklılığı yüzünden 
şehirde iç kavgalar eksik olmaz ve zaman 
zaman şiddetli çatışmalar meydana gelir¬ 
di. Bu çatışmalar iç göçü de beraberinde 
getirirdi. Şairler ve kütüphaneler şehri diye 
tanınan Şinkit’teki on iki camiden en önem¬ 
lisi olan ulucaminin kütüphanesinde 1300 
yazma eser vardır. Kütüphaneler, Şinkit’¬ 
teki Mektebetü Ehli Hibbet ve Tîşît’teki 
Mektebetü’l-evkâf gibi vakıf kütüphane¬ 
leri şeklinde düzenlenmiştir. 1784-1869 yıl¬ 
ları arasında yaşayan Sîdî Muhammed vuld 
Hibbet tarafından kurulan Mektebetü Eh¬ 
li Hibbet’te 2000 yazma eser korunmak¬ 
tadır. Şinkit'in ikinci önemli kütüphanesi 
Mektebetü vuld Ahmed Şerif olup kuru¬ 
cusu Ahmed Şerif, kütüphanesindeki eser¬ 
lerin önemli bir kısmını Tunus’tan getir¬ 
di. Bu kütüphanenin zengin koleksiyonu 
içinde İmam Mâlik’in ceylan derisi üzerine 
yazılmış eJ-Muvaffa’ı da yer almaktadır. 
Üçüncü yazma kütüphanesi Mektebetü 
Ahmed Mahmûd olup burada 400 yazma 
eser ve aileye ait 1400 belge mevcuttur. 


Fransa sömürge idaresi Moritanya’yı on 
İdarî bölgeye ayırmış ve Şinkit’in içinde 
yer aldığı Adrar bölgesinin merkezi olarak 
Atâr şehrini belirlemişti. Ancak 1907’de 
Şinkit merkez yapıldı ve bu durum 1937 
yılına kadar devam etti. Ardından on iki 
eyaletten biri olan Adrar’ın idari merkezi 
tekrar Atâr'a alındı ve Şinkit oraya bağlan¬ 
dı. Bu durum Şinkit'in eski önemini kay¬ 
betmesine ve nüfusunun azalmasına yol 
açtı. 2000 yılında 4711 olan nüfusu 2009 
yılı başlarında 4500 civarında bulunuyordu. 
Şinkit, 1996’da UNESCO tarafından Dün¬ 
ya Kültürel Mirası olarak kabul edildi. Şe¬ 
hir halkına göre İslâm dünyasında inşa edi¬ 
len ikinci minare olan ve günümüze ulaşan 
Şinkit Ulucamii minaresi Moritanya Devle- 
ti’nin millî sembolü oldu. Şehirde bir ha¬ 
vaalanı bulunmaktadır. Öte yandan 2006 
yılında üretime başlayan, başkent Nuak- 
şot’un 80 km. güneybatısına düşen Atlas 
Okyanusu’ndaki petrol alanına Şinkit (Shin- 
qit Oil Field) adı verildi. Şinkit hakkında çe¬ 
şitli kitaplar yazılmıştır. et-Tâlib Muham¬ 
med b. Ebû Bekir es-Sıddîk el-Beurtellî’- 
nin Fethu'ş-şükûr fî marifeti a c yâni 
ulemâi't-Tekrûr, Sîdî Abdullah b. Hadî- 
dî’nin Şahîhât nakl fi'l- c Aleviyyât İdev 
c Alî ve Bekriyyât, Ahmed b. Emîn eş- 
Şinkitî’nin el-Vasît fî terâcimi üdebâ’i 
Şinkit, Halîl en-Nahvî’nin Bilâdü Şinkit: 
el-Menâre ve'r-ribât adlı eserleri bunla¬ 
rın en meşhurlarıdır. H. T. Norris, Shin- 
qiti Folk Literatüre and Song adıyla bir 
kitap (Oxford 1968) ve “The History of 
Shinkit According to the ldaw Ali Tradi- 
tions” isimli bir makale (Institut français 
de l’Afrique noire, XXIVb/3-4 | Dakar 1962], 
s. 313-409) yazmıştır. 
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Ahmed b. el-Emîn b. Muhammed 
el-Emîn b. Osman el-Alevî eş-Şinkîtî 
(ö. 1913) 

Moritanya edebiyatına dair 
ilk eserin müellifi, 

Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

1280 (1863-64) veya 1289 (1872) yılın¬ 
da eski adı Şinkit olan Moritanya'nın Trâr- 
ze bölgesindeki Mezerzre'de doğdu. İlim 
adamları yetiştirmiş İdev Ali Zivâye ailesi¬ 
ne mensup olup annesi Hatice, Şinkit Ag- 
lâl kabilesinden iyi eğitim almış bir hanım¬ 
dır. Memleketinde göçebe okullarında Arap 
dili ve edebiyatı ile İslâmî ilimler tahsil 
ederek yetişti. 1315 (1897) yılından itiba¬ 
ren Moritanya’nın Tâgant bölgesine, Fas’ın 
Miknâs şehriyle diğer şehirlerine yaptığı 
seyahatlerde birçok âlim ve ediple görüş¬ 
me imkânı buldu. Bu arada Moritanya'nın 
Simâre şehrindeki Şeyh Mâülayneyn'in zâ- 
viyesini ziyaret etti ve burada bir süre kal¬ 
dı. 1317 (1899) yılında hac vazifesini yeri¬ 
ne getirdi; Mekke ve Medine'deki âlimler¬ 
den faydalandı. Daha sonra Rusya’ya gide¬ 
rek özellikle müslümanların yaşadığı bazı 
bölgeleri ve Kazan’ı gördü. Ardından Tür¬ 
kiye’ye geçti. Anadolu’yu dolaştı, İstanbul 
ve İzmir'i gezdi, ilim merkezlerini ve kü¬ 
tüphaneleri ziyaret etti. 1901’de Türkiye’¬ 
den ayrılıp Suriye'ye gitti ( el-Vasît, s. 516), 
buradaki bazı âlim ve şahsiyetlerle görüş¬ 
tü. Hayatı boyunca evlilik yapmayan Şin- 
kıtî, 1902’de yerleştiği ve ömrünün sonu¬ 
na kadar kaldığı Kahire’de İlmî inceleme, 
telif ve neşir faaliyetleriyle meşgul oldu. 
Mısır ulemâsından nakîbüleşraf Muham¬ 
med Tevfîk el-Bekrî, Ahmed Teymur Paşa, 
Mâlikî fakihi ve Ezher şeyhi Selîm el-Bişrî, 
Şeyh Muhammed el-Besyûnî, edip ve şair 
Muhammed Mahmûd eş-Şinkitî et-Tür- 
küzî ile yakın ilişki kurdu. Muhammed Emîn 
el-Hancî’nin desteğiyle telif ve tahkik ça¬ 
lışmalarını onun yayınevinde neşretme im¬ 
kânı buldu. Hemşehrisi Türküzî ile başta 
Arap şiiri olmak üzere lügat ve nahve dair 
sert tartışmalar yaptı ( a.g.e ., s. 381, 383- 
386, 394, 396-397). Ticâniyye tarikatına 
mensup olarak zâhidâne bir hayat yaşa¬ 
yan Şinkıtî 20 Ağustos 1913 tarihinde Ka¬ 
hire’de öldü. Çok güçlü bir hâfızaya sahip 
olan Şinkıtî’nin el-Vasît adlı eserinin bü¬ 
yük kısmını ezberinden yazdığı nakledil¬ 
mektedir ( el-Vasît, Muhammed Muhtâr 
Veled Ebbâh'ın mukaddimesi, s. 6). Fıkıh, 
usûl-i fıkıh, hadis ve tasavvuf alanlarında 
da önemli birikime sahipti. 
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Eserleri. A) Telifleri. 1. ed-Dürer fî men*i 
*Ömer (Kahire 1321). Ömer isminin gayri 
münsarifliği hakkında Muhammed Mah- 
mûd et-Türküzî ile yaptığı tartışmaları 
içermektedir. 2. Tahâretü'l-*Arab (Kazan 
1326). 3. ed-Delîlü'ş-şarîh fî nüzûli'l- 
Mesîh (nşr. Mûsâ Cârullah, Kazan 1909). 
4. ed-Dürerü'l-levâmi* c alû Hem*i'l-he- 
vâmi c şerhi Cem*i'l-cevâmi* (1-11, Kahire 
1328; Beyrut 1393/1973; I-VII, nşr. Abdülâl 
Sâlim Mekrem, Küveyt 1401 -1406/1981 - 
1985). Süyûtî’nin nahiv ilmine dair eseri 
üzerine kendisinin yazdığı şerhteki şâhid 
beyitlerin açıklamasına dairdir. 5. Şerhu'l- 
Mu*allakâti'l-*aşr ve ahbâru kâ’ilîhâ 
(şıfarâhhâ) (Kahire 1329, 1331, 1338; Bey¬ 
rut 1405/1985). Şinkitîbu eserinde Hatîb 
et-Tebrîzî'ye uyarak muallaka şairlerinin 
sayısını ona çıkarmıştır. 6. el-Vasît fî terâ- 
cimi üdebâ’i Şinkit (Kahire 1329, 1958, 
1961, 1989). Şinkitî'nin en önemli eseri olup 
Moritanya (Şinkit) edebiyatı, tarihi, coğraf¬ 
yası, kültürü, âdetleri ve lehçeleri hakkında 
ilk kitap niteliğindedir. Muhammed Muh- 
târ Veled Ebbâh eş-Şi c ru ve'ş-şu*arâ fî 
Mûrîtânyâ adıyla bir tekmile kaleme al¬ 
mıştır (Tunus 1987). el-Vasît 'ten yapılan 
seçmeleri Murâd Teffâhî (Mourad Teffahi) 
El Wasîf: litterature, histoire, geograp- 
hie, moeurs et coutumes des habitarıts 
de la Mauritanie adıyla Fransızca'ya ter¬ 
cüme etmiştir (St. Louis, Senegal 1953). 
7. Der’ü'n-Nebhânî *an haremi Seyyi- 
dî Ahmed et-Tîcânî (Kahire 1330). Ticâ- 
niyye tarikatına Yûsuf en-Nebhânî tara¬ 
fından yöneltilen eleştirilere cevap olarak 
yazılmıştır. 

B) Neşirleri. 1. Dîvânü Taraf e b. el- 
*Abd. İbnü’s-Sikkît'in şerhettiği divanın 
neşridir (Kazan 1909). 2. Dîvânü'l-Hu- 
tay’e. Sükkerî'nin şerhettiği divanın yayı¬ 
mıdır (Kahire 1 323). 3. EbüT-Ferec el-İsfa- 
hânî, el-Eğânî (el-Hâc Mahmûd es-Sârî 
ile birlikte, 1-XX1, Kahire 1323). 4. Ebü’l- 
Kâsım ez-Zeccâcî, el-Emâlî (Kahire 1324, 
1935) S. Sahârîcü'l-lü’lü’. Muhammed 
Tevfîk el-Bekrî'nin şiirlerini içeren eserin 
şerhli yayımıdır (Muhammed Lutfî el-Men- 
felûtî ile birlikte, Kahire 1 324). Eserde Yu¬ 
nan savaşında kazanılan zafer dolayısıyla 
II. Abdülhamid için yazdığı bir methiye yer 
almaktadır. 6. Emâlî es-Seyyid el-Mur- 
tazâ fi’t-tefsîr ve'l-hadîş ve'l-edeb. Şe¬ 
rif el-Murtazâ'nın diğer adı Gurerü'l-fe- 
vâ’id ve dürerü'l-kala’id olan kelâmı ve 
edebî sohbetler mahiyetindeki eserinin ilk 
iki cildi Muhammed Bedreddin en-Na‘sâ- 
nî el-Flalebî, son iki cildi Şinkitî tarafından 
yayımlanmıştır (Kahire 1325). 7. Kitâbü'l- 
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Ezdâd. Ebû Bekir İbnü’l-Enbârî’ye ait olup 
Arap dilindeki karşıt anlamlı kelimelere 
dair en geniş lügattir (Muhammed Ab- 
dülkâdir Saîd er-Râfiî ile birlikte, Kahire 
1325) 8. Dîvânü'ş-Şemmâh b. Dırâr eş- 
Şahâbî el-Gatafânî (Kahire 1327). 9. Ley¬ 
se fî kelâmi'1-*Ar ab. İbn Flâleveyh’in Arap 
dilindeki şâz, nâdir ve garîb kelimelerle on¬ 
ların kullanımlarına dair sözlüğüdür (Kahi¬ 
re 1327). 10. el-İ c lâm bi-müşelleşi'l-ke- 
lâm. İbn Mâlik et-Tâî’ye ait 2704 (veya 
2755) beyitlik bir urcûze olup yine İbn Mâ- 
lik’in eseri TuhfetüT-mevdûd fi'l-mak- 
şûr ve'l-memdûd ile birlikte yayımlan¬ 
mıştır (Kahire 1329). 11. Tuhfetü'l-mev- 
dûd fi'l-makşûr ve'l-memdûd. İbn Mâlik 
et-Tâî’nin 164 beyitlik bir manzumesidir 
(aynı müellifin adı geçen bir önceki ese¬ 
riyle birlikte neşredilmiştir; Kahire 1329). 
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Muhammed el-Emîn b. Muhammed 
el-Muhtâr b. Abdilkâdir 
el-Cekenî el-Himyerî eş-Şinkıtî 
(1907-1974) 

Moritanya asıllı tefsir âlimi. 

1325'te ( 1907) Moritanya’da Şinkit (Shin- 
qıt) bölgesindeki Tenbe’de Çeken kabilesi¬ 
ne mensup bir ailenin çocuğu olarak dün¬ 
yaya geldi. Ailesi Moritanya halkının “eh- 
lü’z-zâviye” (ehlü’l-ilm) dediği bir kesimin¬ 
dendir. Küçük yaşta babasını kaybeden 
Muhammed Emîn dayısı Abdullah b. Mu¬ 
hammed el-Muhtâr’dan hıfzını tamamla¬ 
dı. İlme önem veren bir çevrede yetişti. 
Küçük yaşta dayısının oğlu Sîdî Muham¬ 
med b. Ahmed’den resm-i Osmânî’yi, on 
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altı yaşlarında kıraat ilminde Verş ve Kâ- 
lûn rivayetlerini öğrendi. İbn Ahmed el- 
Efrem diye tanınan Muhammed b. Sâlih, 
Ahmed el-Efrem b. Muhammed el-Muh- 
târ, Ahmed b. Ömer, Muhammed Ni’me 
b. Zeydân, Ahmed b. Mûd, Ahmed Fâl b. 
Âde gibi âlimlerden ders aldı. Tefsir ve 
ulûmü’l-Kur’ân alanlarında yetişti. Şinkitî 
hac farizasını ifa etmek üzere 1947’de yo¬ 
la çıktı; beş ay süren yolculuğu sırasında 
çeşitli yerlerde ders okuttu. Suudi Ara¬ 
bistan’a ulaştıktan bir müddet sonra Kral 
Abdülazîz'in talebe okutma teklifini kabul 
ederek Medine’ye yerleşti. Mescid-i Nebe- 
vî’de tefsir dersleri verdi, Kur’an'ı iki de¬ 
fa baştan sona kadar tefsir etti. 1951’de 
Riyad Üniversitesi'ne tayin edildi. Burada 
on yıl Arapça, tefsir, fıkıh usulü ve man¬ 
tık gibi dersler okuttu. 1961’de Medine 
İslâm Üniversitesi’ne geçerek burada da 
on iki yıl çeşitli derslere girdi. Ayrıca Bilim 
Adamları Konseyi ve Râbıtatü’l-âlemi’l-İs- 
lâmî gibi teşkilâtlarda görev aldı. Onun 
Moritanya ve Suudi Arabistan’daki talebe¬ 
leri arasında oğulları Abdullah ve Muham¬ 
med Muhtâr ile Atıyye Muhammed Sâlim, 
Abdüiazîz b. Bâz, Muhammed el-Ensârî, 
Sâlih b. Muhammed Lüheydân ve Muham¬ 
med b. Sâlih Useymîn gibi isimler yer al¬ 
mıştır. Şinkitî 11 Ocak 1974’te hac görevi 
sonrasında Mekke’de vefat etti ve Cen- 
netü’l-Mualiâ'ya defnedildi. 

Eserleri. 1. Edvo'ü'l-beyân fî îzâhi'l- 
Kur’ân bi'l-Kur’ân. Rivayet ve dirayet 
metotlarının bir arada kullanıldığı bir tef¬ 
sir olup, Şinkitî’nin vefatı sebebiyle Mücâ- 
dile sûresinden sonraki kısmı talebelerin¬ 
den Atıyye Muhammed Sâlim tarafından 
tamamlanmıştır (Riyad 1403/1983; Kahi¬ 
re 1988; Beyrut 1415). Bütün âyetlerin tef¬ 
sirine yer verilmeyen eserde ahkâm âyet¬ 
leri üzerinde genişçe durulmuş, İlâhî isim 
ve sıfatların te’vilinde Selefî bir yaklaşım 
benimsenmiş, İsrâiliyat türü haberlerden 
ve zayıf rivayetlerden kaçınılmıştır. Abdul¬ 
lah b. Muhammed b. Ahmed et-Tayyâr ile 
Abdüiazîz b. Muhammed b. Abdullah el- 
Heclân müellifin bu eserindeki hacla ilgili 
görüşlerini Mensekü'l-İmâm eş-Şinkitî 
adıyla bir araya getirmişlerdir (bk. bibi.). 
2. M en c u cevâzi'l-mecâz fi'l-münzeli 
li't-te c abbüdi ve'l-Tcâz. Allah'ın isim ve 
sıfatlarının mecazi anlama geldiği yönün¬ 
deki iddiaların reddedildiği eserde konu 
Selef anlayışıyla ele alınmıştır (Kahire, ts. 
IMektebetü İbn TeymiyyeJ; Riyad 1376/ 
1956) 3. Defu îhâmi'1-ıztırâb c an âyâ- 
ti'l-Kitâb. Kur’an âyetleri arasında çelişki¬ 
nin bulunmadığı konusuyla ilgili olan eser 
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tefsir literatüründeki müşkilü’l-Kur’ân tü¬ 
rünün bir örneğini teşkil eder (Riyad 1375/ 
1955; Kahire, ts. |Mektebetü İbn Teymiy- 
ye|). 4. Müzekkire fî uşûli'l-fıkh. İbn Ku- 
dâme’nin Ravzatü'n-nâzır adlı eserini açık¬ 
layan bir ders kitabıdır. Hanbelî usulüne 
dair bir eser olmakla birlikte Ravzatü'n- 
nâzır Gazzâlî’nin ei-Müsfaş/â’sından, Şin- 
kitî de bu çalışmasında Mâliki usul eseri 
Merakı's-su c ûd ’dan etkilendiği için kitap 
Hanbelî, Mâliki ve Şâfiî mezheplerinin fı¬ 
kıh usulündeki yaklaşımlarını tanıma açı¬ 
sından yararlıdır. Ayrıca bazı meselelerde 
Hanefî mezhebinin görüşlerine de yer ve¬ 
rilmiştir (Medine 1391; Kahire 1409/1989). 
5. M ehâsinü'l-İslâm ve'r-red c alâ ebâ- 
tîli huşûmih (nşr. Sâid Ömer Gâzî, Kahi¬ 
re 1405/1984). 6. el-İklîd li'l-esma 1 ve'ş- 
şıfât ve'l-ictihâd ve't-taklîd (nşr. Şerîf b. 
Muhammed b. Fuâd, Kahire 1988). 7. Re- 
cezün fi fürû'i mezhebi Mâlik. Satım 
vb. akidler ve rehinle ilgili bir eserdir. 8. 
Nazmün fi'l-ferâ’iz. 9. Elfiyye fi'l-man- 
tık (müellifin Moritanya'da telif ettiği son 
üç eserin yazma halinde olduğu belirtil¬ 
miş, ancak nüshaları hakkında bilgi veril¬ 
memiştir; bk. Adnan b. Muhammed Âlü Şe- 
leş, s. 65). Şinkitî’nin ayrıca M e c âricü's- 
su c ûd ilâ tefsiri sureti Hûd, Tefsîru sû- 
reti'n-Nûr, Şerh c alâ Merâkı's-su c ûd, 
Şerh c alâ Süllemi'l-Ahdari min fenni'l- 
mantık, Âdâbü'l-bahş ve'l-münâzara, 
Rihletü'l-hac ilâ Beytillâhi'l-harâm gibi 
kitaplarının yanı sıra risâle, makale, mat¬ 
bu ve sesli konferans kayıtları türünden 
eserleri bulunmaktadır (eserlerinin liste¬ 
si için bk. Parlak, s. 32-49). 

Şinkitî üzerine Süleyman el-Malak (eş- 
Şinkitî ve menhecühû fî Edvâ’i’l-beyân, 
1401, Riyad, İmam Muhammed b. Suûd 
Üniversitesi), Semîre b. Sakr b. Hüseyin 
Âlü Muhammed ( eş-Şinkitî ve menhecü¬ 
hû fı't-tefsîr, 1409, Cidde, Melik Abdülazîz 
Üniversitesi), Muhammed Kacvî ( Muham¬ 
med el-Emîn eş-Şinkitî ve menhecühû fı’t- 
tefsîr, 1411/1991, Fas, Sîdî Muhammed b. 
Abdullah Üniversitesi), Abdurrahman es- 
Südeys (Cühûdü’ş-Şinkitî fı’Eakide, 1412, 
Ümmülkurâ Üniversitesi), Abdülazîz b. Sâ- 
lih b. İbrâhim et-Tûyân (Cühûdü’ş-Şeyh 
Muhammedi’l-Emîn eş-Şinkitî IV akideti’s- 
selef, 1412/1991, Medine İslâm Üniversite¬ 
si) ve Ali el-Hasan es-Serhânî (el-Mesâfi- 
lü’n-nahviyye ve’ş-şarfıyye fı Edvâ’i’l-be- 
yân, 1417, Ümmülkurâ Üniversitesi) yük¬ 
sek lisans tezi; Fermân İsmâil İbrâhim (eş- 
Şeyh eş-Şinkitî ve tefsîruhû Edva’ü’l-beyan, 
1997, Bağdat Üniversitesi), Orhan Parlak 
(bk. bibi.) ve Ebü'l-Münzir Adnân b. Mu¬ 


hammed Âlü Şeleş (Menhecü’VAliâme eş- 
Şinkitî fî tefsîrihî EdvaTİ-beyân başlığı ile 
hazırlanan tez eVAllâme eş-Şinkitî mü- 
fessîren adıyla yayımlanmıştır, bk. bibi.) 

doktora tezi hazırlamıştır. 
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Ebü’l-Mevâhib Muhammed Habîbullah 
b. Abdillâh b. Ahmed Mâye’bâ 
el-Cekenî eş-Şinkîtî 
(1878-1944) 

MoritanyalI hadis âlimi. 

Moritanya'nın Havzulgarbî eyaletine bağ¬ 
lı Tikye köyünde doğdu. İlim adamlarıyla 
meşhur bir kabilenin reisi olan büyük de¬ 
desi Câken el-Eber’e nisbetle Cekenî, Mo¬ 
ritanya bölgesinin eski ismi Şinkit’e nis¬ 
betle Şinkitî diye tanındı. Ebü’l-Mevâhib’i 
kendisine künye olarak seçti. Cömertlik¬ 
ten kinaye olan Mâye'bâ ise dedesi Ah- 
med’in lakabıdır. Şinkitî ilk eğitimini aile 
içinde aldı ve Kur’an'ı ezberledi. Muham¬ 
med Emîn el-Cekenî'den Kur’an ve kıraat 
ilimlerini, Ahmed b. Ahmed b. Hâdî el- 
Lemtûnî’den özellikle Mâlikî fıkhını, onun 
kardeşi Muhtâr b. Ahmed b. Hâdî’den ka- 
zâ usulünü öğrendi. Fransızlar’ın 1909'da 
Moritanya’yı işgal etmesi üzerine Fas'a göç 
etti; burada tefsir, hadis ve mantık tahsil 
etti. Bir müddet Kral Abdülhafîz el-Alevî’- 
ye ders okuttuktan sonra Medine’ye gidip 
yerleşti. Bir süre Mekke’de oturdu. Fas, 
Merakeş, Kudüs, Şam ve Kahire gibi yer¬ 
lerde görüştüğü veya mektuplaştığı Ab- 
dülhay el-Kettânî, Muhammed b. Ca’fer el- 
Kettânî, Yûsuf b. İsmâil en-Nebhânî, Ali 
b. Zâhir el-Vitrî gibi âlim ve sûfîierden icâ- 
zet aldı. 1924’te Mekke’de iken Abdülhay 
el-Kettânî’den mektupla icâzet istemesi 
Kettânî’nin Fihrisü'l-fehâris inin yazılma¬ 


sına vesile oldu (Abdülhay el-Kettânî, I, 
49-57). Hicaz’daki ikameti süresince Mes- 
cid-i Nebevî, Harem-i şerif, Savletiyye ve 
Felâh medreselerinde ders verdi. Özellik¬ 
le hadis, fıkıh ve kıraat dersleri büyük ilgi 
gördü. Hicaz’ın ardından yerleştiği Kahire'- 
de Ezher Üniversitesi Usûlüddin Fakülte- 
si’nde hayatının sonuna kadar hadis okut¬ 
tu ve bazı İlmî kuruluşlarda görev yaptı. 
Bu dönemde kendisinden faydalananlar 
arasında M. Fuâd Abdülbâki, Ahmed b. 
Abdurrahman es-Sââtî, Muhammed Yû¬ 
suf el-Bennûrî ve YozgatlI Mehmed İhsan 
Efendi zikredilebilir. Muhammed Musta¬ 
fa el-Merâgi, Muhammed Bahît el-Mutîî, 
Muhammed Yûsuf en-Nebhânî, Abdülhay 
el-Kettânî gibi âlimler yanında Fas Kralı 
Abdülhafîz el-Alevî ve Osmanlı sonrası Ye¬ 
men devletinin kurucusu İmam Yahyâ, Şin- 
kitî'nin Zâdü'l-müslim i için yazdıkları tak¬ 
rizlerde ondan övgüyle söz etmişlerdir (Zâ- 
dü’i-müsiim,V. 554-567). 2 Şubat 1944’te 
Kahire’de vefat eden Şinkitî, İmam Şâfiî 
Kabristanı’na defnedildi. Şinkitî'nin zen¬ 
gin kütüphanesinin ölümünden sonra sa¬ 
tıldığı belirtilmektedir. 

Moritanya gibi Mâlikî mezhebinin ve çe¬ 
şitli tasavvufî cereyanların hâkim olduğu 
bir coğrafyada yetişen Şinkitî, dönemin re¬ 
vaçta olan modernist ve Selefî akımların¬ 
dan etkilenmeyen mutedil ve sûfîmeşrep 
bir âlimdir. İmam Mâlik’in el-Muvatta’ı 
hakkında yazdığı Delilü's-sâlik adlı man¬ 
zumenin son bölümünde ictihad ve takli¬ 
din mahiyeti, müctehid olmayanların nas- 
lardan hüküm çıkarmasının yanlışlığı ve 
mezhep imamlarını taklidin gerekliliği gibi 
hususlar üzerinde durmuş, Zâdü'l-müs¬ 
lim şerhu Fethi'l-Mün c imde hadislerin 
anlaşılması meselesi yanında güncel sorun¬ 
lara da değinmiştir (Sa'deddin Mansûr Mu¬ 
hammed, XLl/3 [20061, s. 75-76). Ayrıca o 
devirde tartışma konusu olan Hz. îsâ ve 
Mehdî’ye dair rivayetler, tasavvuf, teves¬ 
sül ve teberrük gibi meselelerle ilgilenmiş¬ 
tir. Şinkitî’nin hadisle ilgili bazı görüşleri 
eleştirilmiştir. Nitekim Süyûtî’nin el-Câ- 
mi c u’ş-şağir ve Ziyâdetü'l-Câmfi’ş-şa- 
ğir’inin Yûsuf en-Nebhânî tarafından bir¬ 
leştirilmesiyle meydana gelen el-Fethu'l- 
kebîr’e yazdığı tanıtımda Süyûtî’nin bu iki 
eserinde çok zayıf rivayetlerin bulunma¬ 
dığını, ayrıca belirli şartlarla fezâil konu¬ 
larında zayıf hadisle amel edilebileceğini 
söylemesi tenkit edilmiş (M. Nâsırüddin 
el-Elbânî, 1, 39 vd.), Şinkitî'nin hadis usu¬ 
lü prensiplerini yeterince uygulamadığı ve 
sahih hadisle zayıf rivayetleri ayırma hu¬ 
susunda hassas davranmadığı söylenmiş¬ 
tir (Mahmûd Saîd Memdûh, s. 157-158). 
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Eserleri. 1. Zâdü'l-müslim fîme'tte- 
feka ‘aleyhi'l-Buhârî ve Müslim. Şahî- 
hayn’daki müşterek hadislerin alfabetik 
olarak sıralandığı bir çalışmadır. Müellif 
eserinde 1370 civarında hadis bulunduğu¬ 
nu söylemişse de (V, 539) matbu nüsha¬ 
daki (Beyrut 1981) sayı 1296’dır (M. Fuâd 
Abdülbâki esere ilâveler yapmak suretiy¬ 
le el-Lü’lü’ü ue’l-mercâri ı oluşturmuştur). 
Takriri sünnet kapsamındaki hadisler ya¬ 
nında merfû hükmündeki bazı rivayetler 
esere alınmadığından bu çalışmada Şahî- 
hayn’daki müşterek rivayetlerin tamamı 
bulunmamaktadır. Müellif eserin hâtime 
bölümünde “kâne" ile başlayan siyer ve 
şemâil hadislerini, “lâ” ile başlayan riva¬ 
yetleri ve “nehâ" ile başlayan yasakları da 
kaydetmiştir. Senedlerini hazfederek aldı¬ 
ğı hadislerin Şahîhayn'daki yerlerine el- 
Mu‘lim (et-Takyîdü’l-mu‘lim) bi-mevâ- 
zı‘i ehâdîşi Zâdi'l-müslim adını verdiği 
notlarda işaret etmiş ve Fethu'l-mün‘im 
bi-beyâni mâ uhtîce li-beyânihî min 
Zâdi'l-müslim de hadisleri kısaca açıkla¬ 
mıştır. Bu üç eser birlikte basılmıştır (Ka¬ 
hire 1348, 1954-1956, 1967; Dımaşk 1981). 
Müellifin Esahhu mâ verede ba‘de'l- 
Kur’ân li'l-müslim mimme'ttefeka ‘aley- 
hi'l-Buhârî ve Müslim ve İthâfü ebnâ’i'z- 
zemen bi-haşri me'ttefeka ‘aleyhi'ş- 
Şey hân mine'l-ehâdîş el-muşaddera bi- 
men adlı eserleri de onun Zâdü'l-müs- 
lim 'den yaptığı özetlerdir. 2. Delîlü's-sâ- 
lik ilâ Muvaüd’i'l-İmâm Mâlik. el-Mu- 
vatta’ın Buhârî'nin el-Câmi‘u'ş-şahîh' in¬ 
den üstün olduğunu anlatan 922 beyitlik 
bir eserdir (nşr. Muhammed Ali b. Hüse¬ 
yin, Kahire 1340). Şinkitî bu manzumeyi 
önce Tebyînü'l-medârik li-nazmi Delî- 
li's-sâlik adıyla şerhetmiş, daha sonra bu 
şerhten yaptığı seçmelerle İda’etü'l-hâ- 
lik min elfâzi Delili's-sâlik ilâ Muvat- 
ta’i'l-İmâm Mâlik’i meydana getirmiştir 
(Kahire 1354/1935; Beyrut 1995). Onun ay¬ 
rıca el-Muvatta’ üzerine Zübdetü’l-me- 
sâlik li'l-icâze fi rivâyâti Muvatta’i Mâ¬ 
lik adlı bir risâlesi ve Fethu'l-kadîri'l- 
mâlik fî şerhi elfâzi Muvatta’i Mâlik 
isimli yarım kalmış bir şerhi vardır. 3. Ki- 
tâbü îkâz.i'l-a‘lâm li-vücûbi ittibâ‘i res¬ 
mi'1-Muşhafi'1-İmâm. Eserde Hz. Os¬ 
man'ın mushaflarının imlâsına uymanın 
gerekliliği vurgulanmaktadır (Beyrut 1345/ 
1926; 1402/1982). 4. Hediyyetü'l-muğiş 
fi ümerâ’i'l-mü’minîn fi'l-hadîş. Hadiste 
“müminlerin emîri” diye nitelendirilen on 
altı âlimin tanıtıldığı seksen dokuz beyit¬ 
lik bir manzume olup (Kahire 1939; nşr. 
Remzi Sa'deddin Dımaşkıyye, Beyrut 1410/ 
1989) Abdülfettâh Ebû Gudde esere on 


âlim daha ekleyerek Ümerâ’ü'l-mü’mi- 
nîn fi'l-hadîşin\ oluşturmuştur ( Ceuâbü’l- 
hafız Ebî Muhammed ‘Abdıkazîm el-Mün- 
zirî el-Mışrî (Halep 19901 içinde, s. 103- 
125). 5. İkmâlü’l-minne bi'ttişâli sene- 
di'l-muşâfaha el-mudhile li'l-cenne. 
Musâfaha* ile alman müselsel hadis is- 
nadlarını ihtiva eder (Kahire 1345, 2. bs.). 
6. el-Hulâşatü'n-nâfi‘atü'l-‘aliyye(Hlmiy- 
ye) el-mü’eyyede bi-hadîşi'r-rahme el- 
müselsel bi'l-evveliyye. Eserde müsel¬ 
sel bazı hadislerle birlikte müellifin icâzet- 
leri yer almaktadır (Kahire 1338, en-Neşa’i- 
hu’d-dîniyye ile birlikte). 7. Kifâyetü't- 
tâlib li-menâkıbi ‘Alî b. Ebî Tâlib (nşr. 
Muhammed Mahmûd Vuld Muhammed 
el-Emîn, ei-Ayn 2005). 

Şinkitî’nin Mısır’da basıldığı söylenen 
eserleri arasında Tezyînü'd-defâtir bi- 
menâkıbi Veliyyillâh eş-Şeyh ‘Abdil- 
kadir, el-Fethu'l-bâtmî ve'z-zâhiri fi 
neşri ve nazmi'l-virdi'l-Kâdirî, Esahhu 
mâ verade fi'l-Mehdî ve ‘îsâ, el-Cevâ- 
bü'l-mukni‘ el-muharrer fî ahbâri ‘îsâ 
ve'l-Mehdiyyi'1-muntaz.ar, eş-Şahâbiy- 
yât ve ahdâşü's-sîre, el-Fevâ’idü's-se- 
niyye fî ba‘zi'l-me'âşiri'n-nebeviyye, 
Hidâyetü'r-Rahmân fîmâ şebete mi- 
ne'd-du‘d > i'l-müsta‘mel fî leyleti'n-nış- 
fi min şa‘bân bulunmaktadır (Sa'deddin 
Mansûr Muhammed, s. 70-71). Onun di¬ 
ğer bazı eserleri şunlardır: Ahdarî’nin man¬ 
tığa dair es-Süllemü'l-mürevnak adlı ese¬ 
rinin şerhi es-Sebkü'l-bedfi'l-muhkem 
fî şerhi nazmi's-Süllem; yine Ahdarî’nin 
meânî, beyân ve bedî’ ilimleri hakkındaki 
el-Cevherü'l-meknûn unun şerhi İbrâ- 
zü'd-dürri'l-maşûn ‘ale'1-Cevheri'l-mek- 
nûn; İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin el- 
Varakât ’inin Yahyâ b. Nûreddin el-Um- 
raytî tarafından yapılan nazmının şerhi 
Envârü'n-nefehât fî şerhi Nazmi'l-Va- 
rakât; dayısı Muhammed b. Ahmed b. Te- 
beyy’in manzum siyeri el-Lübâb üzeri¬ 
ne kaleme aldığı M üsâmeretü'l-ahbâb fî 
şerhi'l-Lübâb adlı şerh ve onun muhtasa¬ 
rı Münyetü’t-tullâb fî halli elfâzi'l-Lü- 
bâb; el-Muvatta 3 ve Şahîhaynda Mâlik- 
Nâfi’-İbn Ömer isnadıyla gelen hadislerden 
oluşturduğu Erba‘ûne hadisen bi-rivâ- 
yeti Mâlik ‘an Nâfi‘ ‘an İbn ‘Ömer; ka¬ 
dılık ahkâmıyla ilgili manzumesi Sülle- 
mü'l-kuzât ilâ sülûki turuki'n-necât; 
peygamberlerle tevessül ve teberrük et¬ 
menin cevazına dair 700 beyitlik bir man¬ 
zume olan, daha sonra üzerine hâşiye yaz¬ 
dığı Hücecü't-tevessül; Arap diliyle ilgili 
Fâkihetü'l-hivân fî nazmi a‘lâ düreri'l- 
beyân ve bunun hâşiyesi Ferâ’idü'l-be- 
yân ‘alâ Fâkiheti’l-hivân; Abdülazîz ez- 


Zemzemî’nin tefsir usulüyle ilgili manzum 
eserinin şerhi olan Teysîrü'l-‘asîr min 
‘ulûmi't-tefsîr ve bunun muhtasarı Tak- 
rîbü't-teysîr min ‘ulûmi't-tefsîr; İbn Ha- 
cer'in Nuhbetü'l-fiker ine dair İncâhu'l- 
karye şerhu'n-Nuhbe. Şinkitî’nin ayrıca 
şiirlerini topladığı büyükçe bir divanı var¬ 
dır (eserleri hakkında ayrıca bk. Ebû Be¬ 
kir b. Ahmed el-Habeşî el-Alevî, s. 74-76). 
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Muhammed Mahmûd b. Ahmed 
b. Muhammed et-Türküzî eş-Şinkitî 
(1829-1904) 

Moritanya asıllı 
Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

Yaygın kanaate göre 124S (1829) yılın¬ 
da Moritanya'nın Şinkit vilâyetinin Tagant 
bölgesinde ilim ehli bir ailenin çocuğu ola¬ 
rak dünyaya geldi (farklı doğum tarihleriy¬ 
le ilgili olarak bk. Râid b. Sa'd eş-Şelâhî, 
s. 18). Öğretimle meşgul olan babasının 
Telâmîd lakabıyla anılmasından dolayı Şin¬ 
kitî İbnü't-Telâmîd diye de bilinir. İlk eğiti¬ 
mini babasından aldı. Küçük yaşta Kur’an’ı 
ezberleyerek tecvid, sarf, nahiv, belâgat, 
fıkıh ve usul gibi dersler okudu. Şinkit’ta 
İcdûd (Ecdûd) lakabıyla tanınan Abdülveh- 
hâb b. Ekteveşnî b. Seyyid el-Alevfden Arap 
dili ve edebiyatı dersleri aldıktan başka 
Kutb Kemâleddin Seydî b. Heybe ve Mu¬ 
hammed es-Sagir gibi âlimlerden fayda- 
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landı. Ahmed Teymür Paşa onun öğrenci- 
lerindendir. 1280 (1863) yılında bir grup 
âlimle birlikte hac maksadıyla yola çıktı. 
Cezayir, Fas, Merakeş ve Mısır güzergâhı¬ 
nı takip ederek üç yıl sonra Mekke'ye ulaş¬ 
tı, hac farizasını yerine getirip Muharrem 
1284’te (Mayıs 1867) Medine'ye gitti. Bu 
arada Mekke şerifi Abdullah b. Muham¬ 
med b. Avn ile görüştü. Şinkıtî’nin ilmin¬ 
den etkilenen şerifin ricası üzerine Mek¬ 
ke’de kalmayı kabul etti. Burada pek çok 
âlimle tanıştı ve onlarla İlmî müzakere¬ 
lerde bulundu. Mekke ve Medine kütüp¬ 
hanelerinde bulunan çok sayıda yazma 
eseri istinsah etti. 

Şinkıtî, Hicaz'da bulunduğu sırada İstan¬ 
bul’dan gelen talebelere ders verdi. Bun¬ 
ların arasında bulunan Hacı İbrâhim Efen¬ 
di, Hicaz Valisi Şerif Paşa'nın kâhyası olan 
babası İsmâil Efendi ile birlikte Mekke’ye 
giderek Şinkitî’nin talebesi oldu (DİA, XIV, 
481) Hacı İbrâhim Efendi, daha sonra İs¬ 
tanbul’da açtığı dârütta’lîmde Arapça im¬ 
tihanlarını yapması için hocasını İstanbul'a 
davet etti. 1285 (1868), 1292 (1875) ve 
1300 (1883) yıllarında İstanbul’a gelen ve 
uzun süre burada kalan Şinkitî, Ahmed 
Cevdet Paşa ve Münif Paşa gibi devrin ün¬ 
lü âlim ve idarecileriyle tanıştı, çeşitli âlim¬ 
lerle sohbetlerde ve münakaşalarda bu¬ 
lundu. Manastırlı İsmâii Hakkı Efendi ken¬ 
disinden ders aldı. İstanbul kütüphanele¬ 
rinde araştırmalar yapan ve yazmalar ko¬ 
nusundaki bilgisiyle tanınan Şinkitî'yi ko¬ 
nağında misafir eden dönemin Maarif nâ¬ 
zın Münif Paşa, ondan Avrupa kütüphane¬ 
lerindeki Arapça yazma eserler hakkında 
bilgi sağlamasını istedi. Şinkitî, Sultan Ab- 
dülhamid’in onayı ile 1887’de gittiği Londra 
ve Paris’teki kütüphanelerle İspanya’nın 
muhtelif kütüphanelerinde çalıştı ve tes- 
bit ettiği yazma eserlerin bir fihristini ha¬ 
zırladı. Fakat dönüşte çeşitli anlaşmazlık¬ 
lar yüzünden fihristi teslim etmediği için 
proje başarısız kaldı. Osman Nuri Ergin, 
Şinkitî’nin getirdiği malzemeler için ken¬ 
disine tahsis edilen harcırahla yetinme¬ 
yip fazladan para istediğini belirtir ( Tür¬ 
kiye Maarif Tarihi, 111, 804). Şinkitî'nin kla¬ 
sik Arap edebiyatı alanındaki otoritesi şar¬ 
kiyatçılar arasında da bilinmekteydi. İstan¬ 
bul’da bulunduğu sırada 1889’da Stock¬ 
holm'de toplanacak olan VIII. Müsteşrik¬ 
ler Kongresi'ne Osmanlı hükümetince de¬ 
lege olarak gönderilmesi İsveç hükümeti 
tarafından Bâbıâli’den rica edildi. Ancak 
Şinkitî’nin bunun için bazı şartlar ileri sür¬ 
mesinden rahatsızlık duyan padişah onun 
Medine'ye dönmesini emretti; kongreye 


de Ahmed Midhat Efendi gönderildi (Şin¬ 
kitî’nin şartları ve diğer hususlar için bk. 
el-Hamâse, s. 2 vd.). Medine'de rahat ede¬ 
meyen Şinkitî, özellikle Ahmed el-Berzen- 
cî ile giriştiği tartışmalardan sonra 1307’- 
de ( 1889-90) şehirden ayrılıp Kahire’ye yer¬ 
leşti. Burada başta Muhammed Tevfîk el- 
Bekrî ve Muhammed Abduh olmak üze¬ 
re önde gelen âlim ve şahsiyetlerin deste¬ 
ğini kazandı. Ezher'de bazı ıslah çalışma¬ 
larıyla meşgul olan Abduh, Şinkitî'nin Arap 
dili ve edebiyatı dersleri vermesini sağla¬ 
dı. Çok sayıda talebe yetiştirdiği gibi bazı 
temel eserlerin neşri konusunda önemli 
görevler üstlenen Şinkitî, 23 Şevval 1322’- 
de (31 Aralık 1904) Kahire’de vefat etti. 
Şinkitî'nin İspanya’ya yaptığı yolculuğu Hen- 
ri Peres müslümanların Endülüs’ü yeni¬ 
den keşifleri olarak değerlendirmiştir. Ona 
göre Şinkitî araştırma amacıyla İspanya’ya 
giden ve uzun süre orada kalan ilk müs- 
lüman âlimdir (Lewis, s. 130). Şinkitî mat¬ 
bu ve yazma çok sayıda eserden oluşan 
kütüphanesini Şinkitliler'in hayrına vak¬ 
fetmiştir. Bunlardan yaklaşık 600 yazma 
eser bugün Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye’de bu¬ 
lunmaktadır. 

Eserleri. Telif. 1. İhkâku’l-hak ve teb- 
rfü'HArab mimmâ ahdeşe c Âkiş el-Ye- 
menî ti luğatihim ve Lâmiyyeti'HArab. 
Şinkitî'nin Mekke'de bulunduğu sırada, Âkiş 
lakabıyla tanınan Ahmed ed-Damedî'nin 
Şenferâ'nın kasidesine yazdığı şerhin red¬ 
diye tarzında bir hâşiyesidir. Kahire’de 
1319'da (1901) basılan eserin daha sonra 
İlmî neşri yapılmıştır (bk. bibi ). 2. el-Ha- 
mâsetü' s-seniyyetü ’l-kâmiletü ’l-me- 
ziyye fi'r-rihleti’l-Hlmiyyeti ’ş-Şinkitiy- 
yeti't-Türküziyye (Kahire 1319). Kısmen 
otobiyografi şeklinde olan ve iki kısımdan 
meydana gelen eserde Şinkitî'nin bazı ka¬ 
sideleri ve çeşitli konularda reddiyeleri bu¬ 
lunmaktadır. Burada ayrıca VIII. Müsteş¬ 
rikler Kongresi'ne davet edildiğinde İsveç 
Kralı II. Oskar için yazdığı kasideyi de ya¬ 
yımlamıştır. 3. Fihrisü'l-Eskûriyâl. Şin¬ 
kitî’nin İslâm kültürüyle ilgili olarak tes- 
bit ettiği Madrid Kütüphanesi’nde on ye¬ 
di, Escurial Library'de 407, Sevilla'da (İŞ- 
bîliye) üç, Gırnata’da üç ve Gırnata yakın¬ 
larında bir manastırdaki üç kitabın liste¬ 
sidir. Eser Tunus’ta Haşan Hüsnî Abdül- 
vehhâb Kütüphanesi’nde bulunmaktadır 
(Râid b. Sa'd eş-Şelâhî, s. 68). 4. c Azbü'l- 
menhel ve'l-ma c mel ve'l-müsemmâ şar- 
fu şü c al. Kahire’de Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de yazma nüshası bulunan eser (a.g.e., 
s. 66) “süal" (j*5) kelimesinin münsarif olu¬ 
şuna dairdir. 5. Tahâretü c ilmi'l-müsterı - 


cî miri necaseti cehli'l-Berzencî. Şinki¬ 
tî, el-Hamâse adlı eserinde (Ii. Kısım, s. 
84) bu isimde bir kitap yazdığını söyler. 6. 
el-HakkuT-mübînüT-mudû ‘ fi reddi ih- 
tilâtiT-ceheletiT-evğödiT-vuddâ c . Müel¬ 
lifin Ahmed b. Zeynî Dahlân için reddiye 
mahiyetinde kaleme aldığı bir risâle olup 
yazma nüshası Dâru 1-kütübi’l-Mısriyye’de 
bulunmaktadır [a.g.e., s. 67). 7. Bünyânü'l- 
Hlmi'l-muraşşaş iî evhâmi'l-Muhaşşaş. 
İbn Sîde’nin el-Muhaşşaş adlı hacimli söz¬ 
lüğünü basıma hazırlayan komisyonda yer 
alan Şinkitî yaptığı düzeltmeleri bu eserin¬ 
de toplamıştır. 

Tahkik ve Tashih. 1. Taşhîhu Kitûbi'l- 
Eğânî. Ebü’i-Ferec el-İsfahânî’nin eserinin 
Bulak baskısındaki hatalara dairdir (Ka¬ 
hire 1334). 2. Şerhu Şevâhidi'l-Muğnî. 
Celâleddin es-Süyûtî’ye ait eserin tashih ve 
ta’likatıdır (Kahire 1904; nşr. Ahmed Zafîr 
Kûcân, İ-Il, Dımaşk 1967). 3. el-Kâmûsü'l- 
muhît. Kâmûs ’un pek çok nüshasına ula¬ 
şan ve bunları Resûliyye nüshası ile karşı¬ 
laştıran Şinkitî’nin tashih ettiği nüsha ve¬ 
fatından sonra basılmıştır (Kahire 1330). 
4. Esrârü'l-belâğa. M. Reşîd Rızâ’nın neş¬ 
rettiği Abdülkâhir el-Cürcânî’ye ait eserin 
tashihidir. 5. Delâ’ilü’l-Tcâz fî c ilmi'l- 
me^ânî. Abdülkâhir el-Cürcânî’nin eseri¬ 
ni Muhammed Abduh ile birlikte tashih 
etmiş, bu nüshayı Reşîd Rızâ yayımlamış¬ 
tır (Kahire 1903-1904). Müellifin Risâle ti 
hutii'r-Resûl başlıklı bir eseri ve basılma¬ 
dan önce düzelttiği başka eserleri de bu¬ 
lunmaktadır. Şinkitî'nin sekseninci ölüm 
yıl dönümü münasebetiyle 18-20 Hazi¬ 
ran 1996’da yapılan anma toplantısında 
sunulan tebliğler yayımlanmıştır (Deurü 
Mûritânyâ fTt-tevâşuli’Tflkri el-meşriki el- 
mağribî: Buhûş ve münakaşâtü nedve- 
ti’z-zikrâ eş-şemânin li’ş-şeyh Muham¬ 
med Mahmûd b. et-Teiamîd eş-Şinkitî el- 
müteveffâ bi’l-Kahire sene 1905: Nuvâkşût 
18-20 Yunyu 1996, haz. Hamad Allah Velîd 
es-Selîm, İskenderiye 2002). 
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1*1 Hilal Görgün 

r n 

ŞINŞEVRI 

( lSj5****>Jİ ) 

Cemâlüddîn Abdullah b. Muhammed 
b. Abdillâh b. Alî eş-Şinşevrî 
el-Maarrî el-Acemî 
(ö. 999/1591) 

Şafiî fakihi, hesap ve ferâiz Alimi. ^ 


Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 935 
(1529) yılında doğdu. Fethu'l-karîbi'l- 
mücîb adlı eserinin mukaddimesinde be¬ 
lirttiğine göre (İhsanoğlu v.dğr., 1, 90) as¬ 
len Şinşevr köyünden olup Suriye’nin ku¬ 
zeybatısındaki Maarretünnu’mân'da dün¬ 
yaya gelmiştir. Mısır’da Menûfiye vilâyeti¬ 
ne bağlı olan Şinşevr, müellifin er-Rahbiy- 
ye şerhinin bazı hâşiyelerinde (Ali Paşa 
Mübârek, XII, 364) ve müellifine okundu¬ 
ğu belirtilen Fethu'l-karîbi'l-mücîb'e ait 
bir yazma nüshada (Ziriklî, IV, 129) bu şe¬ 
kilde kaydedilirken İbnü’l-Cey'ân kelimeyi 
Şenşûr diye okumuştur ( et-Tuhfetü’s-seniy- 
ye, s. 107; ayrıca bk. Muhammed Remzî, 
III, 163-164). Celâleddin es-Süyûtî, Zeke- 
riyyâ el-Ensârî ve Nûreddin el-Mahallî’nin 
öğrencisi olup Ezher’de ve diğer medrese¬ 
lerde ders vermiş, ferâiz konusunda kitap¬ 
lar telif etmiş olan (Gazzî, II, 37-38; Ali Pa¬ 
şa Mübârek, XII, 365) babası Bahâeddin 
Muhammed'den ders aldı. Ezher’de hatip¬ 
lik ve müderrislik yaptı. Onun Süyûtî ve 
Zekeriyyâ el-Ensârî’den ders okuduğuna 
dair Necmeddin el-Gazzî’nin verdiği bilgi 
(el-Kevâkibü’s-sâ’ire, III, 161) yanlış olup 
Şinşevrî'nin doğumundan önce vefat eden 
bu iki zat yine Gazzî'nin yukarıdaki nakli¬ 
ne göre onun değil babasının hocalarıdır. 
Şinşevrî’den ders alanlar arasında Muham¬ 
med b. Muhammed el-Meydânî ed-Dımaş- 
ki ve Muhammed b. Ahmed el-Murâdî el- 
Kâhirî'nin adları anılmaktadır. Kendisiyle 
986 (1578) yılında Kahire'de görüşen İb- 
nü’l-Kâdî onun hesap ve ferâizde âlim ol¬ 
duğunu kaydeder. 

Eserleri. 1. el-Fevû*id ü 'ş-Şinşevriyye 
fî şerhi'l-Manzûmeti’r-Rahbiyye. İbnü’l- 
Mütefennine diye tanınan Muvaffakuddin 
Muhammed b. Ali er-Rahbî’nin ferâize da¬ 
ir el-Urcûzetü'r-Rahbiyye adlı eserinin 
şerhi olup (yazma nüshaları için bk. İhsa¬ 
noğlu v.dğr., I, 91-92) üzerine birçok hâşi- 


ye yazılmıştır. Bunlar arasında İbrâhim b. 
Muhammed el-Bâcûrî’nin defalarca ba¬ 
sılan (meselâ Kahire 1236, 1282, 1347) ef- 
Tuhfetü'l-hayriyye, Muhammed b. Ali el- 
İdfînî el-Buhayrî’nin el-Lü’lü’etü's-seniy- 
ye c ale'l-Fevâ'idi' ş-Şinşevriyye (a.g.e., 
I, 109), Yûsuf ez-Zeyyât’ın el-Vesîletü'l- 
berriyye ile'1-Fevâ’idi'ş-Şinşevriyye 
(a.g.e., II, 567), Ali b. Şattâ el-Menşelîlî’- 
nin Takyîdât c alâ Şerhi'ş-Şirışevrî (Me¬ 
lik Suûd Üniversitesi Ktp., nr. 5549), Şem- 
seddin Muhammed b. Abdurrahman el- 
Bûlâki’nin el-Cevâhirü’l-mehdiyye li-tul- 
lâbi’l-Fevâhdi'ş-Şinşevriyye (Dârü’l-kü- 
tübi’l-Mısriyye, nr. 22055 B; nr. Ferâiz 322) 
adlı eserleriyle Muhammed b. Sâlim el- 
Hifnî (a.g.e., I, 212), Muhammed b. Mus¬ 
tafa el-Hudarî'nin (Kahire 1293) hâşiyeleri 
anılabilir. Muhammed b. Muhammed el- 
Besyûnî er-Reşîdî ile el-Emîrü’l-Kebîr es- 
Sünbâvî'nin de esere hâşiye yazdıkları bi¬ 
linmektedir. J. D. Luciani bu şerhi ve Bâcû- 
rî’nin hâşiyesini Fransızca tercümesiyle bir¬ 
likte neşretmiştir (Traite des successions 
musulmarıes, extrait du commentaire de 
la Rahbia par Chenchouri, de la glose d’el 
Badjouri et d’autres auteurs arabes, Paris 
1890; Cezayir 1896). Müellif bu eserini ay¬ 
rıca ihtisar etmiştir (Mektebetü'l-Ezheri’ş- 
şerîf, nr. Genel 2168/Özel 35). 2. ed-Dür- 
retü'l-mudıyye fî şerhi'l-Fûnzıyye. Han- 
belî âlimi Şemseddin Muhammed el-Fârı- 
zî el-Mısrî’nin yine ferâizle ilgili el-Manzû- 
metü'l-Fârızıyye'sinm şerhidir (nşr. Mu¬ 
hammed b. Abdülazîz b. Mâni’, Dımaşk 
1381/1961). 3. el-Fevâ’idü'l-mardıyye fî 
şerhi'l-Mülakkabâti'l-Verdiyye. Zeynüd- 
din İbnü’l-Verdî’nin ferâize dair el-Vesâ’i- 
lü'l-mühezzebe fi'l-mesâ'ili'l-mülakka- 
be (el-Mülakkabatü’l-Verdiyye) adlı eseri¬ 
nin şerhidir (Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye, Me- 


câmi 1 , nr. 22, 23; Mektebetü’l-belediyye- 
ti'i-İskenderiyye, nr N 2847 D). 4. Şerhu'l- 
Ca c beriyye. Burhâneddin el-Ca‘berî’nin 
ferâizle ilgili eserinin şerhidir (Mektebetü’l- 
Ezheri’ş-şerîf, nr. Genel 2972/Özel 51). 5. 
Hulûşatü'l-fiker fî şerhi'’l-Muhtaşar. İbn 
Hacer el-Askalânî’nin Nuhbetü'l-fiker ad¬ 
lı kendi eserini ihtisar ettiği el-Muhtaşar 
fî muştalahi ehli'l-eşerîn şerhidir (nşr. 
Sâbır b. Muhammed b. Sa'dullah ez-Ziyâ- 
rî, Küveyt 1405/1984). 6. Fethu'l-karîbi'l- 
mücîb bi-şerhi Kitâbi't-Tertîb. Sıbtu’l- 
Mardînî'nin Tertîbü'l-Mecmû c fi'l-fera’iz, 
adlı eserinin şerhi olup bu metnin Sıbtu'l- 
Mardînî'nin hocası İbnü’l-Mecdî’ye nisbet 
edilmesi (a.g.e., I, 90; Mu c cemüî-mahtû- 
tat, II, 660) yanlıştır (krş. Keşfü’z-zunûn, II, 
1605; Ziriklî, VII, 55). Kitâbü'l-Mecmû c 
Şemseddin Muhammed b. Şeref el-Kellâî’- 
nin eseridir. Müellif hattı yazması günü¬ 
müze ulaşan (Chester Beatty Library, nr. 
3723) Fethu'l-karîbi'l-mücîb basılmıştır 
(kenarında Ebû Bekir b. Ahmed es-Sebtî’- 
nin Şerhu’r-Rahbiyye' siyle birlikte, I-II, 
Kahire 1301, 1307, 1345). 7. Şerhu Tuh- 
feti'l-ahbûb fî c ilmi'l-hisâb. Yine Sıbtu’l- 
Mardînî’nin eserine yazılan bu şerhin çe¬ 
şitli nüshaları mevcuttur (King, II, 924- 
925; İhsanoğlu v.dğr., I, 94-95; Habeşî, I, 
549). 8. Buğyetü'r-râğıb fî şerhi Mürşi- 
deti't-tâlib ilâ esne'l-metâlib. İbnü’l- 
Hâim’in hesaba dair eserinin şerhi olup 
çeşitli nüshaları zamanımıza kadar gel¬ 
miştir (Süleymaniye Ktp,, Esad Efendi, nr. 
314, Lâleli, nr. 2748; Dârü’l-kütübi’z-Zâhi- 
riyye, nr. 3082, 7579; ayrıca bk. King, II, 908; 
İhsanoğlu v.dğr., I, 89). Müellif bu eserini 
ayrıca ihtisar etmiştir (İhsanoğlu v.dğr., I, 
90). 9. Şerhu'l-Ma c ûrıe. İbnü’l-Hâim'in el- 
Ma'ıine fî c ilmi'l-hisâbi'l-hevâ’î adlı ese¬ 
rinin şerhidir (Mektebetü'l-Ezheri'ş-şerîf, 


Şinşevrî'nin 
Buğyetü ’r- 
râğıb adlı 
eserinden 
iki sayfa 
(Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, 
nr. 2748, 
vr. 40 b , 55 b ) 
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nr. Genel 39980/Özel 326). 10. Kurıetü'l- 
‘ayneyn. Zekeriyyâ el-Ensârî’ye ait Mesâ- 
hatü'l-kulleteyn adlı eserin şerhidir (yaz¬ 
ma nüshaları için bk. a.g.e., I, 92-93). 
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İlil Ahmet Özel 

r 1 

ŞİNTOİZM 

Geleneksel Japon dini. 

Japonya’nın yerel dini olan Şinto (Şinto- 
izm), tarih öncesi çağlardan kalma animis- 
tik inanç şekillerinin -Taoist, Budist ve Kon- 
füçyüsçü unsurların da etkisiyle- Antikçağ’- 
larda şekillenmeye başlayan modern biçi¬ 
midir. Tarihî açıdan bakıldığında Ural-Al- 
tay halklarına ait animistik kökenli Şama¬ 
nizm öğretisinin Japon adalarındaki uzan¬ 
tısı olarak da görülebilir. Bundan dolayı Şin¬ 
to öğretisine ait pek çok unsurun eski Türk 
dinleri gibi Orta Asya kökenli dinlerde de 
karşılığının bulunduğu görülür. 

Şinto aslen Çince (şen-tao) bir kelimedir 
ve “tanrıların yolu” anlamına gelir. Japonca 
karşılığı kami-no-miçidir. Japon dinî me¬ 
tinlerinde, Japonlar’ın geleneksel dinlerini 


VIII. yüzyıldan itibaren Japonya’da hızla ya¬ 
yılan Budist inancından ayırmak amacıyla 
bu Çince söz benimsenmiştir. 

Şintoizm’in bir kurucusu ve peygambe¬ 
ri olmadığı gibi klasik anlamıyla bir kutsal 
metni ve dinî kodeksi de yoktur. Şintoizm, 
daha ziyade ataların ruhlarıyla ilişkilendi- 
rilen tabiat üstü varlıklara veya güçlere 
(karni) belli ritüeller çerçevesinde tapın¬ 
ma, Japon geleneğine ve aileye saygı gös¬ 
terme üzerine kurulu bir dinî öğreti veya 
hayat biçimidir. Şintoizm, aynı zamanda 
ilkel bir tabiatçılık anlayışından beslenen 
ve tabiatla insan arasında mevcut, görü¬ 
nen ve görünmeyen her türlü ilişkiye önem 
atfeden güçlü bir ahlâk sistemi geliştirmiş¬ 
tir. Bu tabiatçı ahlâk anlayışı, Konfüçyüsçü 
sosyal ahlâkın da etkisiyle Ortaçağ'dan iti¬ 
baren günümüz Şintoizm’inin temelini oluş¬ 
turmuştur. Şintoizm’in bir diğer özelliği Ja¬ 
ponya ve Japon halkıyla özdeşleşmesi, do¬ 
layısıyla dışarıya kapalı bir din olmasıdır. 
Şintoizm’den doğan bazı yeni dinî akımlar 
hariç Şinto geleneğinde ihtidâ veya mis¬ 
yon faaliyeti yoktur. 

Dinî bir sistem biçiminde Şintoizm'in 
ortaya çıkışı Japon tarihinde Yoyoi adıyla 
bilinen döneme (m.ö. 300 - m.s. 300 civa¬ 
rı) rastlar. Bunu izleyen Kofun döneminde 
(m.s. 300-550) günümüzdeki haline yakın 
bir şekil almıştır. Bu dönemde (m.s. V. yüz¬ 
yıl) yazının Çin ve Kore yoluyla Japonya’¬ 
ya girmesiyle Şinto metinleri kayda geçi¬ 
rilmiş, bu durum merkezî bir Şinto siste¬ 
minin gelişmesine imkân hazırlamıştır. Mi¬ 
lâttan sonra VI. yüzyılda Japonya'ya giren 
Budizm VIII. yüzyılda güçlenerek Şinto- 
izm'i etkilemiş, Budizm'e karşı Şintoist 
çevrelerde oluşan tepki Şintoizm'in stan¬ 
dart hale getirilmesiyle sonuçlanmıştır. Bu 
arada Ise’de bulunan Şinto tapınağı mer¬ 
kezî bir tapınak statüsüne ulaşmıştır. Ko- 
jiki, Nihongi ve Taiho yasaları gibi metin¬ 
lerin bu dönemde kayıt altına alınması da 
kısmen Şintoizm'in Budizm'e karşı örgüt¬ 
lenme amacını yansıtır. Aynı yüzyıllarda 
Japonya’ya giren bir başka yabancı öğre¬ 
ti olan Konfüçyüsçülük de Şintoistler ta¬ 
rafından benzer tepkiyle karşılanmıştır. Bu¬ 
nunla birlikte hem Budizm'in hem Kon- 
füçyüsçülüğün şehirli entelektüel ve bü¬ 
rokrat kesimlerinde yükselişi önleneme¬ 
miştir. 

Şintoizm modern yapısını büyük oran¬ 
da 1600-1868 yılları arasını kapsayan Ye- 
do döneminde kazanmıştır. Bu dönem için 
belirleyici olan en önemli değişimler Şin¬ 
toizm'in millî bir din olarak algılanması 


ve devlet dini biçimine dönüştürülmesi, 
Budist ve Konfüçyüsçü etkilerden arındır¬ 
ma çabasına girilmesi ve birbirinden fark¬ 
lı Şinto gruplarının ortaya çıkması şeklin¬ 
de özetlenebilir. Yedo dönemini izleyen iç 
savaşın ardından gelen Meiji restorasyonu 
döneminde Japonya'da Batı karşıtı ulusal¬ 
cı bir anlayışın gelişmesine paralel şekilde 
Şintoizm de tamamen devletin kontrolü¬ 
ne girmiş ve 1871’de Din İşleri Bakanlığı 
kurularak Şintoizm devletin tek resmî di¬ 
ni (Şinbutsu bunri) haline gelmiştir. 194S’- 
te Japonya'nın II. Dünya Savaşı'ndan ye¬ 
nik çıkmasına kadarki dönemde millî Şin¬ 
to anlayışının yapılanması hız kesmeden 
devam etmiştir. Bu çerçevede Şintoizm’in 
toplumu birleştirici bir unsur halinde kul¬ 
lanılması ve halkın kendisine kutsallık izâ- 
fe edilen Japon imparatorunun nüfuzu al¬ 
tında birleştirilmesi amaçlanmış, böylece 
koyu bir yurt severlik bilinci oluşturulmuş¬ 
tur. Savaş sonrasında -Amerika Birleşik 
Devletleri’nin isteği doğrultusunda- Şin¬ 
toizm resmî din statüsünden çıkarılmış, 
daha ziyade halk inancı biçiminde devam 
etmiştir. 

Günümüzde gerek Budist / Konfüçyüs¬ 
çü / Taoist etkiler gerekse Şintoizm'in iç 
dinamiklerinden kaynaklanan tarihî şart¬ 
lar dolayısıyla birbirinden farklı dört ana 
Şinto yorumu bulunmaktadır. En eski Şin¬ 
to geleneklerini koruduğu kabul edilen Jin- 
ja Şinto (tapınak Şinto'su); çoğunlukla folk¬ 
lorik inançlarla şifacılık, büyücülük gibi çok 
eski animistik uygulamaların karışımından 
meydana gelen Minzoku Şinto (halk Şin- 
to’su); XVIII. yüzyılda ortaya çıkan moder- 
nist-yenilikçi, bazı spiritüel inançlardan olu¬ 
şan Kyoha Şinto (mezhep Şinto'su) ve Şin- 
toizm'den kaynaklanan, fakat daha da özel¬ 
leşerek neredeyse yeni bir dinî harekete 
dönüşen Şintokei Şinşukyo'dur (Şinto'dan 
gelen yeni yollar). 

Vahye dayalı bir kavram çerçevesinde 
olmasa da Şintoizm'i çok tanrılı bir kut¬ 
sallık doğrultusunda yorumlayan birtakım 
yazılı metinler Şintoistler arasında saygın 
bir yere sahiptir. Bunların başında Japon 
yazılı dinî edebiyatının ilk örneğini teşkil 
eden Kojiki gelir. Bugünkü haliyle VIII. yüz¬ 
yılın başlarında meydana gelen Kojiki, Ja¬ 
pon adalarının kutsallığı, Şinto tanrılarının 
öyküleri, dünyanın yaratılışı, Japonlar’ın 
mitolojik kahramanlarının hayatları gibi ef¬ 
saneleri içerir. Benzer bir metin yine Ja- 
ponlar’ın efsanevî tarihini anlatan ve kö¬ 
keni VIII. yüzyıla kadar inen Nihongi’dir (Ni- 
honşoki). Yazılış dönemlerinden çok da¬ 
ha eskiye uzanan şifahî gelenekleri derle- 
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yen bu metinler Şintoizm’in ana yazılı (kut¬ 
sal) kaynaklarını oluşturur. 

Teorik inanç ve gelişmiş bir dinsel kural¬ 
lar sistemine sahip olmayan Şintoizm’in 
temelinde, karnilerle insanlar arasındaki 
ilişkiyi ve hayatın her yönünü kapsayacak 
biçimde uyumu ve sadeliği esas alan bir 
öğreti yer alır. Animistik dinlerin çoğun¬ 
da rastlandığı üzere tanrısal güçlere kar¬ 
şılık gelen ve “tabiat ruhları" (yaşam güçleri) 
şeklinde açıklanan karniler tabiattaki her 
şeyde mevcuttur. Evrendeki her türlü dü¬ 
zen onların insanlarla ilişkisi çerçevesinde 
varlığını devam ettirir. Tabiattaki her şey¬ 
de, dağlarda, ormanlarda, mağaralarda, 
sularda ve gökyüzünde çok sayıda karni 
bulunur. Bitki ve hayvan gibi canlı varlık¬ 
larda da karniler vardır. İnsanların ruhları 
öldükten sonra karni haline dönüşür. Ja¬ 
pon imparatorları (mikado) yaşarken de 
karnidir. Japon ırkının kendisinden yara¬ 
tıldığına inanılan güneş tanrıçası Amate- 
rasu karnilerin en önemlisidir. Bir karni 
kendi başına ne iyi ne de kötüdür. İnsan¬ 
ların karnilerle olan ilişkisi karniyi insanın 
lehine veya aleyhine çevirebilir. Bu ilişkinin 
ana unsurunu ritüeller aracılığıyla her ka¬ 
rninin insan tarafından tatmin edilmesi 
teşkil eder. 

Şinto ritüelleri ya karnilere adanmış ta¬ 
pınaklarda ( jinja/ jinsa) veya evlerdeki iba¬ 
dete ayrılmış mekânlarda (kami-dara) ic¬ 
ra edilir. En önemli Şinto tapınağı Honşu 
adasındaki ise şehrinde bulunan Amate- 
rasu Jinja’dır. Şinto ritüelleri günün belli 
vakitlerine göre düzenlenmiş değildir; da¬ 
ha çok herhangi bir karniden şahsî bir ta¬ 
lepte bulunmak amacıyla yapılır. Düzenli 
ritüeller bayram günlerinde (matsuri) uy¬ 
gulanır. Bunlardan biri her yıl ocak ayında 
yapılan ateş merasimidir. Düzenli ya da 
düzensiz bütün ritüeller kutsal mekânla¬ 
rın bir köşesinde bulunan su havuzların¬ 
daki arınma ritüeliyle başlar. El ve -artık 
pek uygulanmayan- ağız yıkama işlemiy¬ 
le hem bedenî hem ruhî arınma gerçek¬ 
leştirilir; ayrıca tapınakta yanan ateşin du¬ 
manı başın üzerinden geçirilir. Bu şekilde 
kişinin karninin huzuruna çıkmaya hazır 
(günahlarından arınmış ve kutsanmış) hale gel¬ 
mesi amaçlanır. İkinci aşama karniye ge¬ 
tirilen kurban veya takdimenin sunulma¬ 
sıdır. Şinto takdimeleri pirinç rakısı (saki) 
ile pirinç veya başka bir şeyden yapılmış 
yiyecek takdimesinden (şinser) oluşur. Son 
aşama, el çırparak karniyi çağırdıktan son¬ 
ra karniden talep edilen isteklerin söylen¬ 
mesi ve belli duaların okunmasıdır. Tapı¬ 
naklarda icra edilen ritüeller genellikle Şin¬ 


to rahip ve rahibeleri tarafından yönetilir. 
Bazı özel günlerde ise din adamları mü¬ 
zik eşliğinde “kagura” adı verilen şamanik 
danslar yapar. Tapınağa girişte ayakkabı¬ 
lar çıkarılır ve “tori” denilen, sonlu âlemi 
tanrıların sonsuz âleminden ayırdığına ina¬ 
nılan kuş tüneği biçimindeki bir kapının 
altından geçilir. Tapınakların önüne asılan 
kutsal sicimler de aynı işlevi görür. Bay¬ 
ramlarda genellikle adına bayramın dü¬ 
zenlendiği karninin heykeli bir tahtırevan 
üzerinde taşınır, sumo güreşi ve gösteri¬ 
ler yapılır. Oruç ve yemek bayram merasi¬ 
minin diğer unsurlarındandır. Önemli bay¬ 
ramların başında 1 Ocak’ta kutlanan yeni 
yıl bayramı, ilkbahar (pirinç ekme) ve son¬ 
bahar (hasat şükranı) bayramları ile yılda 
iki defa Amaterasu adına ve yılda bir de¬ 
fa yerel karni adına kutlanan bayramlar 
gelir. 

Şinto inancında kutsallık atfedilen belli 
bir merkez yoktur; bunun yerine başta Ja¬ 
pon toprakları olmak üzere bütün tabiat 
kutsal kabul edilir. Fakat dağlara, özellikle 
de Fuji dağına karnilerin meskeni oldukla¬ 
rına inanıldığından saygı gösterilir ve her 
yıl çok sayıda kişi tarafından ziyaret edi¬ 
lir. Güneş Şinto sembolizminde önemli bir 
yere sahiptir. Japonya kelimesinin Japon¬ 
ca’daki karşılığı olan Nippon (Nihon) “Gü¬ 
neşin doğduğu ülke” anlamına gelir. Ja¬ 
pon bayrağını oluşturan beyaz zemin üze¬ 
rindeki büyük kırmızı nokta güneşi tem¬ 
sil eder. Ayna da güneş tanrıçası Amate- 
rasu'nun ışığını yansıtması sebebiyle kut¬ 
sal sembol olarak tapınaklarda ve evlerin 
ibadet mekânlarında bulundurulur. Ayrı¬ 
ca gerek tapınaklarda gerekse köy giriş¬ 
lerinde, köprülerde, yollarda ve dağ ge¬ 
çitlerinde koruyucu özelliğe sahip, hay¬ 
van veya insan şeklindeki bazı semboller 
kullanılır. Şinto öğretisinde temizliğe bü¬ 
yük önem atfedildiğinden evlerin girişine 
sabah akşam temizlik amacıyla su serpil¬ 
mesi ya da girişe ve köşelere tuz konma¬ 
sı âdeti vardır. 

Bu dinde oldukça güçlü mitolojik anla¬ 
tımlar mevcuttur. Büyük oranda Kojiki ve 
Nihongi'de geçen bu anlatımlar çoğunluk¬ 
la evrenin yaratılışı ve yapısıyla ilgili konula¬ 
rı içerir. Şintoizm, yaratılış konusunda di¬ 
ğer çok tanrılı dinlerdeki kavramlara ben¬ 
zer bir kavram kurgusuna sahiptir. Evre¬ 
nin kendi başına var olan kaotik bir düz¬ 
lemden çıktığı kabul edilir. Yaratılış nok¬ 
tasında karnilere düşen görev karmaşa 
(kaos) durumundan düzen (kozmos) duru¬ 
muna geçişi sağlamaktan ibarettir. Her 
şeyden önce yer ve gök birbirinden ayrıla¬ 


rak üç temel karni olan Ame no minaka. 
Tâki mi musubi ve Kami musubi ortaya 
çıkar. Bu üç karni evreni belli bir denge 
durumuna getirdikten sonra diğer sekiz 
çift karniyi yaratmaya başlar. Bunların ya¬ 
rattığı karniler kuşağının son çifti olan eril 
unsur İzanagi ile dişil unsur İzanami hem 
Japon halkını hem Japon adalarını mey¬ 
dana getirir. Japonlar’ın en gözde karnisi 
olan güneş tanrıçası Amaterasu, İzanagi'- 
nin gözünden doğar. Kozmik düzeni tem¬ 
sil eden Amaterasu’ya karşı kaosun sem¬ 
bolü olan Susano-o (Susano-wo) ise İzana- 
gi’nin burnundan yaratılır. Gökleri ve yer¬ 
yüzünü kaplayan aydınlık bölge Amatera- 
su'nun, denizler ve gizli varlıklar bölgesi 
Susano-o’nun yönetimine verilir. Fakat gök¬ 
leri de hâkimiyetine almak isteyen Susa- 
no-o, Amaterasu'ya saldırır. Kaosun bu sal¬ 
dırısı yüzünden Amaterasu bir mağaraya 
girer ve oradan çıkmaz. Amaterasu’nun 
mağaraya kapanması tabiattaki düzeni 
alt üst eder; bunun üzerine diğer karniler 
onun mağaradan çıkarılması için bir plan 
yapar. Öncelikle Amaterasu’nun mağara¬ 
dan dışarıya bakmasını sağlamak ama¬ 
cıyla mağaranın önüne bütün kuşların üs¬ 
tüne tüneyeceği bir iskele inşa edilir. Bu 
iskele Japon inancına göre, bugün Japon 
tapınaklarının girişinde bulunan bir nevi 
kapı konumundaki torinin aslını oluştu¬ 
rur. Buraya konan kuşların çığlığı Amate¬ 
rasu’nun merakını uyandırır ve dışarıya 
doğru bakar. İkinci aşamada Uzama adlı 
bir karni mağaranın önünde dans ederek 
Amaterasu'nun dikkatini çeker. Bu dans 
geleneğe göre günümüzde tapınaklarda 
icra edilen kagura dansının kökenidir. Da¬ 
ha sonra mağaranın dışından tutulan bir 
aynada kendi sûretini olağan üstü bir ışık 
şeklinde gören Amaterasu aynaya doğru 
giderken karniler onu mağaranın dışına 
çekerler, böylece kozmik düzen yeniden 
temin edilmiş olur. Efsanenin geri kalan 
kısmında da büyük oranda Jimmu, Jingo, 
Yamato gibi mitolojik imparatorların hi¬ 
kâyeleri yer alır. Böylece uygulamadaki pek 
çok Şinto ritüelinin mitolojik esası vurgu¬ 
lanmak suretiyle sosyal yaptırım pekişti- 
rilmeye çalışılır. 

Birçok animist dinde olduğu gibi Şinto¬ 
izm de ölüm sonrası hayat konusunda bir 
inanç sistemi geliştirmemiştir ve daha zi¬ 
yade bu dünyayı vurgulayan bir anlayışa 
sahiptir. Bu konudaki temel öğreti bede¬ 
ni terkeden ruhun karni haline geleceği 
şeklindedir. Bununla birlikte modern za¬ 
manlarda Şintoizm’de Budizm’in ruh gö¬ 
çü inancını benimseme eğilimi ortaya çık- 
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mıştır. Cenaze merasimi de genellikle Bu¬ 
dist inancına göre yapılmaktadır. Günü¬ 
müzde 127 milyon olan Japon nüfusunun 
sadece 4-5 milyon kadarı saf Şinto dinine 
mensuptur. Geri kalan nüfusun büyük kıs¬ 
mı Şintoizm ile Budizm’in karışımından 
oluşan (Şinbutsu şugo), ancak Budizm’in 
daha baskın olduğu bir geleneğe bağlıdır. 
Ayrıca Konfüçyüsçülüğe tâbi olanlar da var¬ 
dır. 
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ŞÎR ŞAH 

( oL*J yj *1 ) 

(ö. 952/1545) 

Sûrîler’in kurucusu 
ve ilk hükümdarı 
(1540-1545). 

878 ( 1473 ) yılında Hisâr şehrinde doğ¬ 
du. Adı Ferîdüddin olup Hindistan’ın ku¬ 
zeybatı bölgesindeki Rûh'ta yerleşmiş Af¬ 
gan asıllı Sûr kabilesine mensuptur. İki ya¬ 
şında ailesiyle birlikte Narinol’a (Narnaul) 
göç etti. Babası Miyân Haşan muhteme¬ 
len Lûdî kumandanlarından birinin mai¬ 
yetinde seyislik yapıyordu. Ailenin Behlûl-i 
Lûdî zamanında ( 1451 - 1489 ) Afganistan’¬ 
dan Bihâr'a göç ettiği kaydedilmektedir. 
Ferîdüddin, genç yaşta dönemin ilim ve 
kültür merkezlerinden Jaunpûr’a gidip 
medrese eğitimi gördü ve tasavvuf çev¬ 
releriyle irtibat kurdu. Daha sonra baba¬ 
sına iktâ edilen Sasaram (Sassaram, Sehse- 
râm) ve Tanda'nm yönetimine tayin edil¬ 
di. Bir asker ve kumandan olarak 926'da 
( 1520 ) İbrâhim Han Servânî’nin, daha son¬ 
ra Sultan İbrâhim Han Lûdî’nin hizmetine 
girdi. 928'de ( 1522 ) Bihâr'da Lûdîler’e kar¬ 
şı bağımsızlığını ilân eden Bahâr Han'ın 
maiyetinde bulunduktan sonra Bâbür 
Şah’ın hizmetine girdi. Ancak Bâbür Şah’ın 
yanında rahat edemeyince Bahâr Han'ın 


$îr $ah Türbesi - Bihâr / Hindistan 


oğlu Celâl Han’ın yanına döndü. Ardından 
bölgedeki istikrarsızlıklardan faydalanıp Bi¬ 
hâr ve çevresine hâkim oldu. 932’de ( 1526) 
Şîr Han unvanını aldı. 937’de (1531) Hü¬ 
mâyun Şah’ın Afganlılar’a karşı zaferin¬ 
den sonra Bihâr’da Hümâyun Şah'a bağlı 
bir kumandan olarak hizmet etti. Bengaf- 
de Hindular’a karşı gösterdiği başarı üze¬ 
rine Bihâr valiliğine getirildi. 941 (1535) yı¬ 
lında Şîr Şah unvanını aldı ve kendi adına 
para bastırdı. 944’te (1538) bütün Ben- 
gal’i egemenliği altına aldı. Bu yüzden Şîr 
Şah'ı bir tehdit şeklinde gören Hümâyun 
Şah 944’te (1538) onun üzerine yürüdü 
ve Çunâr Kalesi’ni kuşattı. Ancak Hümâ- 
yun’un orduları Çavsa’da mağlûp oldu (9 
Safer 946 / 26 Haziran 1539). Delhi'ye dö¬ 
nen Hümâyun Şah ertesi yıl yeniden Şîr 
Şah'a karşı yürüdüyse de 10 Muharrem 
947’de ( 17 Mayıs 1540) cereyan eden Kan- 
nevc savaşında yine hezimete uğradı ve 
Lahor Kalesi’ne çekildi. Daha sonra İran'a 
Safevîler’e sığındı ve Hindistan’a ancak on 
beş yıl sonra dönebildi. 

Şîr Şah, Hümâyun Şah’ın Hindistan’dan 
çekildiği dönemde (1540-1555) Delhi Sul- 
tanlığı'na hâkim olan Sûr hânedanını kur¬ 
du ve Bihâr’daki Patna şehrini merkez yap¬ 
tı. Sultanlığın sınırlarını Mâlvâ, Raisen, Mül- 
tan, Sind ve Pencap’ın bir kısmı dahil ol¬ 
mak üzere Bengal'den Belûcistan’a kadar 
genişletti. Böyiece Kuzey Hindistan'ın ye¬ 
ni hâkimi oldu. Beş yıl süren hükümdarlığı 
boyunca topraklarını genişletmeye çalışan 
Şîr Şah, Hindu Racpûtlar'a karşı yürüttü¬ 
ğü Kâlincâr muhasarası sırasında öldü¬ 
rüldü ( 11 Rebîülevvel 952 / 23 Mayıs 1545). 
Ölümünden sonra küçük oğlu Celâl Han 
ağabeyi Âdil Han'ı Agra yakınlarında mağ¬ 
lûp ederek İslâm Şah (Selim Şah) unvanıy¬ 
la tahta geçti. Sıradan bir asker iken hü¬ 


kümdarlığa kadar yükselen ve Hindistan 
tarihindeki büyük sultanlardan olan Şîr 
Şah kısa süre içerisinde disiplinli bir ordu 
ve iyi bir vergi sistemi kurdu, imar faali¬ 
yetlerinde bulundu, sulama kanalları ve 
yollar yaptırdı. Bengal’den Atûk’a (Attock) 
kadar uzanan yaklaşık 2000 kilometrelik 
yol onun zamanında açıldı. Tüccarlar ve 
yolcular için kervansaraylar yaptırıldı. Gü¬ 
venlik ve asayişte ilerleme kaydedildi, re¬ 
fah arttı. Ülkedeki en büyük ikinci türbe 
olan Şîr Şah’ın türbesi Sasaram şehrin- 
dedir ve Hint-İslâm mimarisinin en güzel 
eserleri arasında kabul edilir. 
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r h 

eş-ŞI‘R ve’ş-ŞUARA 

( M ş jx*dl ) 

Ibn Kuteybe’nin 

(ö. 276/889) 

I— Arap şiiri ve şairlerine dair eseri. ^ 

Asmaî'nin Fuhûletü'ş-şıfarti adlı risâ- 
lesi, Ebû Temmâm’ın Fuhûlü'ş-şu c arâ 3 
ve İbn Sellâm el-Cumahî'nin Tabakâtü fu- 
hûli'ş-şu^arâ 5 adlı eserlerinden sonra Arap 
şiiri ve şairleri hakkında tabakâtü’ş-şuarâ 
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tarzında yazılmış en önemli kitaptır. Kay¬ 
naklarda Tabakâtü'ş-şu c arâ\ Kitâbü'ş- 
Şi c r ve Kitâbü'ş-Ş^arâ’ adlarıyla da geç¬ 
mektedir (Tâhir Ahmed Mekkî, s. 179-180). 
Eserin mukaddimesinde izlediği yöntem ile 
eserin muhtevası, şiir teorisi ile eleştirisine 
ve şairlerin kısımlarına ilişkin bilgi veren İbn 
Kuteybe, ele aldığı şairlerin zamanları, yete¬ 
nekleri, kabileleri, baba adları, onlardan la¬ 
kap ve künyeleriyle tanınanlar hakkında bil¬ 
gi aktardığını, şairlere dair nakil ve anek¬ 
dotlara, onların beğenilen şiirlerine, ilim 
adamlarının lafız ve mâna bakımından ha¬ 
talı buldukları hususlara, mütekaddimîn 
şairlerinin söyleyip müteahhirînin onlardan 
yaptığı alıntılara (intihal, serika), şiirin bö¬ 
lümlerine, türlerine ve beğenilen nitelikle¬ 
rine yer verdiğini belirtir. Ardından asıl ama¬ 
cının edebiyat ehlinin büyük kısmının âşinâ 
olduğu, garîb kelimeler, nahiv, Kur'an ve 
hadis alanlarında şiirleriyle istidlâlde bu¬ 
lunulan meşhur şairleri zikretmek olduğu¬ 
nu ekler. Mukaddimede daha sonra şair¬ 
leri mütekellif ve matbû olmak üzere iki¬ 
ye ayıran İbn Kuteybe, birinci grubu Zü- 
heyr b. Ebû Sülmâ ile Hutay’e gibi büyük 
bir dikkatle şiir tertip edenler diye nitelen¬ 
dirmiş ve şiirlerinden örnekler kaydetmiş¬ 
tir. Müellif daha sonra şiir yazmayı etkile¬ 
yen, kötü beslenme gibi fizyolojik, ayrıca 
psikolojik âmiller üzerinde durmuş, her il¬ 
min kaynağından (semâ) öğrenilmesine ih¬ 
tiyaç bulunduğunu, ancak bu hususta din 
ilimleriyle şiire çok özen gösterilmesi ge¬ 
rektiğini belirtmiş, ardından ezberlenip 
nakledilen şiirlerin lafız ve mâna güzelli¬ 
ğinin yanı sıra başka sebeplerinin de oldu¬ 
ğunu söyleyerek bunların bir kısmını sıra¬ 
lamıştır. İbn Kuteybe matbû dediği ikinci 
grup şairleri yaratılıştan şiire yatkın, ka¬ 
fiyeli söze yetenekli, beytinin birinci kısmı 
İkincisine ışık tutan ve kafiyeyi çağrıştıran 
şairler diye nitelendirmiş, ayrıca şairlerin 
medih, hicâ, mersiye ve gazel sanatların¬ 
da eşit yetenekte olmadıklarını misaller¬ 
le açıklamıştır. Daha sonra yine çeşitli ör¬ 
neklerle şiirin kafiyeleri ve i'rabında yapı¬ 
labilecek hatalara yer vermiştir. Arapça 
kitapların mukaddimelerinde iik defa İbn 
Kuteybe eserinde takip ettiği metodu açık¬ 
ça ortaya koyan yazar olmuştur (a.g.e., s. 
180). 

Mukaddimenin daha sonraki kısmı Arap 
şiirinin teori ve eleştirisine dair önemli 
kaynaklardan birini teşkil etmektedir. İbn 
Kuteybe burada birçok Arap şiiri ve şairi¬ 
nin bulunduğunu, ancak bunların az bir kıs¬ 
mının şiirlerinin sonraki dönemlere inti¬ 
kal ettiğini belirtmiştir. Ardından daha ön¬ 
ce görülmedik şekilde, eskiyi kutsayan an¬ 


layışa karşı çıkan bir şiir eleştirmeni sıfa¬ 
tıyla aslında değersiz olan şiirlere eski di¬ 
ye değer atfeden, kusursuz yeniye sırf ye¬ 
ni olduğu için itibar göstermeyen kişileri 
tenkit etmiş, her iki gruptan seçtiği şiir¬ 
leri objektif biçimde değerlendirdiğini söy¬ 
lemiş, eskiliğin izâfî olduğunu, yeni sayı¬ 
lanların zamanla eski kabul edileceğini ilk 
defa vurgulamış, şiir ve belâgatta her de¬ 
virde güzel ürünlerin ortaya konabilece¬ 
ğini ifade etmiştir. Müellif şiirleri lafzı ve 
mânası güzel olanlar, lafzı güzel olup mâ¬ 
nası güzel olmayanlar, anlamı güzel olup 
lafızları onu ifadede yetersiz kalanlar, hem 
sözleri hem anlamları zayıf olanlar şeklin¬ 
de dörde ayırıp her birini örneklerle açık¬ 
lamıştır. Daha sonra kafiyelerde i'rab fark¬ 
lılığı (ikvâ), rediflerin farklılığı (sinâd) ve ka¬ 
fiyenin iki defa tekrarı (îtâ) gibi şiir kusur¬ 
ları ve şiirlerde yapılan tashîf hataları üze¬ 
rinde durmuştur. Ona göre iyi bir methi¬ 
ye ve kasidede eski konak yerlerinin mut¬ 
laka zikredilmesi, oralarda durulup ağlan¬ 
ması, sevgiliye duyulan özlemin dile geti¬ 
rilmesi şeklindeki nesîb / teşbîb kısmına 
yer verilmesi, çöl yolculuğu, çekilen sıkın¬ 
tıların tasvir edilmesi, ardından medih kıs¬ 
mına geçilmesi ve bu kısımların dengeli 
olması gerekir. Ancak İbn Kuteybe'nin bu 
sözleriyle eski ve yeni şiirin edebî değeri 
hakkında daha önce söylediklerinin çelişti¬ 
ği görülmektedir. Eserin asıl kısmında ka¬ 
liteli şiir esas alınarak Câhiliye şairleriyle İs¬ 
lâmî dönem ve Emevî, Abbâsî dönemi şa¬ 
irlerinin biyografisine yer verilmiştir. 206 
şair içeren bu bölüm, İmruülkays b. Hucr 
ile başlayıp Eşca' es-Sülemî ile sona ermiş¬ 
tir. Müellif, ele aldığı bir şair hakkında âlim¬ 
lerin eleştiri ve değerlendirmeleriyle ken¬ 
di düşüncelerini ve şairden seçtiği en gü¬ 
zel beyitleri kaydetmiştir. 

Kitabın mukaddimesi ilk defa Theodor 
Nöldeke tarafından Almanca'ya çevrilmiş¬ 
tir (Beitrâge zur Kerıntnis der Poesie der 
altenAraber, Hannover 1864, s. 1-51). Rit- 
tershausen’in Hollandaca tercümesiyle bir¬ 
likte neşrettiği eseri (Leiden 1875) Michael 
Jan de Goeje, Theodor Nöldeke’nin Alman¬ 
ca'ya çevirdiği mukaddimesiyle birlikte ya¬ 
yımlamıştır (Leiden 1904). Daha sonra M. 
Gaudefroy-Demombynes mukaddimeyi 
Fransızca çevirisiyle beraber neşretmiştir 
(Paris 1947). eş-Şifr ve'ş-şı/arö 3 Arap 
dünyasında iik defa Muhammed Emîn el- 
Hâncî (Kahire 1302/1884) ve Muhammed 
Bedreddin en-Na‘sânî'nin (Kahire 1322) 
ta'likatıyla yayımlanmışsa da bunlar ek¬ 
sik kabul edilmiştir. Eserin İstanbul bas¬ 
kısı ( 1302) ile Mustafa es-Sekkâ neşri de 
(Kahire 1350), eksik sayılmıştır. Bu sebep¬ 


le Ahmed Muhammed Şâkir tarafından 
Leiden baskısı esas alınıp tahkik edilmiş 
(Kahire 1364-1369/1945-1950, 1966; Tâhir 
Ahmed Mekkî, s. 188-189), ayrıca Michael 
J. de Goeje’in baskısı göz önünde bulun¬ 
durularak Muhammed Yûsuf Necm ve İh¬ 
san Abbas’m gözden geçirmesiyle neşre¬ 
dilmiş (Beyrut 1964), Müfîd Muhammed 
Kumeyha'nın tahkikiyle de basılmıştır (Bey¬ 
rut 1981). 
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İSİ Musa Yildiz 

r n 

ŞIRA 

() 

Bazı Câhiliye Araplarının 
taptığı yıldız, 

I— samanyolunıın en parlak yıldızı. ^ 

Sözlükte “saç” anlamındaki şa'r kökün¬ 
den türetilir ve “parlak bir yıldız” diye ta¬ 
nımlanır. Arap dilcilerinin şi'râyı “saçlı” 
mânasında Arapça asıllı bir kelime kabul 
etmelerine rağmen şarkiyatçılar, kelime¬ 
nin Grekçe'deki sirius isminin Arapçalaş- 
mış şekli olabileceği görüşündedir (Horo- 
vitz, s. 119; Jeffery, s. 186). Kur’ân-ı Kerîm'- 
de cins ismi olarak necm ve kevkeb keli¬ 
meleriyle yıldızlara işaret edilmiş, sadece 
şi'râ özel ismiyle anılmıştır (en-Necm 53/ 
49). Sahih hadis kaynaklarında bu isme 
rastlanmamaktadır. Gerek sözlüklerde ge¬ 
rekse tefsirlerde şi'rânın bir adının da mir- 
zem olduğu, Cevzâ’dan (İkizler burcu) son¬ 
ra doğduğu ve doğuşu sırasında yüksek 
bir hararet taşıdığı belirtilir. Hurmaların 
olgunlaşması için fazla sıcaklık beklendi¬ 
ğinden Araplar arasında, “Şi'râ doğunca 
onu hurmalık sahibine sor” sözü yaygındır. 
Bazı Araplar şi'râ kelimesinden büyük kö¬ 
pek takım yıldızını, bazıları da Cevzâ bur- 
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Sİ'RÂ 


cunda yer alan mirzemi anlardı. Aslında 
şi‘râ bir çift yıldız olup bunlardan güneye 
düşene şi‘râ-yı Yemâniyye, kuzeye düşene 
şi‘râ-yı Şâmiyye denirdi. Asıl şi'râ saman- 
yolunun ve büyük köpek (orions dog, ca- 
nis majör / avcı köpeği) takım yıldızının en 
parlak yıldızı olan şi‘râ-yı Yemâniyye’dir. Ni¬ 
tekim Batlamyusçu Grek astronomisinde 
şi’râ büyük bir köpek resminin ağzında 
gösterilmiştir. Şi‘râ-yı Şâmiyye ise küçük 
köpek (canis minör) takım yıldızı içinde 
yer alır. Şi'râ-yı Yemâniyye'ye abûr, şi’râ- 
yı Şâmiyye’ye gumeysâ adı da verilmiştir. 
Câhiliye dönemi inancına göre bunlar Sü¬ 
heyl (Orion) yıldızının kız kardeşleridir. Di¬ 
ğer yıldızların aksine şi’râ-yı Yemâniyye se¬ 
mayı enine kateder (ubûr) ve bu sebeple 
ona abûr denir. Diğer bir inanca göre şi’râ 
Süheyl'in eşi olup onunla bitişikti. Süheyl 
şi'râdan ayrılıp Yemen tarafına doğru aşa¬ 
ğıya inmiş, bunun üzerine şi’râ da saman- 
yolunu geçip Süheyl'in peşinden gitmiş ve 
bundan dolayı abûr ismini almış, yalnız 
kalan şi’râ-yı Şâmiyye ağlamaktan gözle¬ 
ri çapaklandığından ona da gumeysâ (göz¬ 
leri çapaklı) adı verilmiştir. 

Gökyüzünün en parlak yıldızı kabul edi¬ 
len şi’râ güneşten yirmi üç kat daha par¬ 
lak, elli kat daha büyüktür ve dünyadan 
8,7 ışık yılı (51 trilyon mil) uzaklıktadır. Bu 


Abdurrahman es-Sûfî'nin Şauerü’l-keüâkibi’ş-şâbite adlı 
eserinde si'râyı gösteren çizimler (Oxford Bodleian Library, 
MS, nr. 144, vr. 176 b ) 
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mesafe dünya iie güneş arasındaki 149 
milyon kilometrelik uzaklığın 1 milyon ka¬ 
tıdır. Şubat ve mart aylarında şi’râ dün¬ 
yanın her yerinden görülebilir. Doğuş za¬ 
manı ayınkine yakındır. İkizler burcunda 
bulunan sacayağı şeklindeki üç yıldızın adı 
olan “hek’a” ile Cevzâ’dan sonra doğar. 
Yaz aylarında görünmediği için eski Yu¬ 
nanlılar, şi’rânın kendi ısısını güneşinkine 
ekleyerek yaz sıcaklığının artmasına yol 
açtığına inanırlardı. Bir Arap şiirinde, “Giz¬ 
lediği için ateşini şi’râ-yı abûr / Eylül geçti 
ve kalktı sıcaklar" denilerek (Kurtubî, XVII, 
119-120) bu telakki dile getirilmiştir. Es¬ 
kiçağlarda Hint astrologlarının önem at¬ 
fettikleri yıldızlardan biri de şi’râ idi. Eski 
Mısırlılar, Nil’in yıllık akış periyotlarını şi’râ- 
nın Memfıs şehrinin doğu ufkundan sabah 
vakti doğmasına bakarak hesap ederler¬ 
di. Hermes’e göre ayın doğuşu Koç (Hemel) 
burcunda şi’rânın doğuşuna yakın oldu¬ 
ğu takdirde o yılın ilk beş günü insanlar 
mutlu ve sağlıklı olur; ancak daha sonra 
hastalıklar geri döner; o yılda yöneticiler 
de sıkça iktidardan düşürülür (DMİ , XIII, 
311). 

Câhiliye Arapları genellikle şi'râya büyük 
önem verir, dünya üzerinde etkili olduğu¬ 
na inanır, bazı kabileler ona tapardı. Arap- 
lar içinde ona ilk tapanın Ebû Kebşe el- 
Huzâî olduğu söylenir (Âlûsî, XXVII, 69- 
70). Bir rivayete göre müşrikler, Hz. Pey¬ 
gamberin kendi dinlerini reddedip yeni 
bir din tebliğ etmesini Ebû Kebşe’nin şi‘- 
râya tapmasına benzetip ona “Ebû Keb¬ 
şe’nin oğiu” demişlerdir. Şi’râya hangi ka¬ 
bilelerin taptığıyla ilgili kesin bilgi yoksa 
da bu konuda Lahm, Kureyş, Huzâa, Kays 
Aylân, Gassân, Gatafân ve Himyer kabile¬ 
lerinin adları geçmektedir. Ancak ağırlıklı 
görüş Huzâa'dan başkasının ona tapma¬ 
dığı yönündedir (M. Tâhir İbn Âşûr, XXVII, 
151). Câhiliye şiirinde şi'râya yer verilme¬ 
si bu yıldıza gösterilen saygının bir ifade¬ 
sidir (bazı örnekler için bk. Kurtubî, XVII, 
119; Horovitz, s. 119). Kur’ân-ı Kerîm'de 
karanın ve denizin karanlıklarında yön bul¬ 
ma gibi hususlarda yıldızların insanlar için 
bir işlev gördüğü (el-En’âm 6/97; en-Nahl 
16/16), semanın burçlarla, yıldızlarla dona¬ 
tıldığı (el-Hicr 15/16; es-Sâffât 37/6), yıl¬ 
dızların Allah tarafından yaratılıp O’nun 
buyruğuna boyun eğen, kudretine şahit¬ 
lik eden varlıklar olduğu (el-A'râf 7/54; en- 
Nahi 16/12) ve zamanı gelince ışıklarının 
söneceği (el-Mürselât 77/8; et-Tekvîr 81/ 
2) belirtilmektedir. Dikkatleri çeken şi’râ 
da bunlardan farklı olmayıp, “Şi'rânın rab- 
bi de yalnız O’dur" (en-Necm 53/49). Bu âye- 
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Şi'râ-yı $âmiyye'nin (sinüs B) gökyüzündeki konumunu gös¬ 
teren bir sekil 


tin geçtiği Necm sûresinin başında, “An- 
dolsun o yıldıza battığında” buyurularak 
yıldızın batmasına vurgu yapılmış, En'âm 
sûresinde (6/76) Hz. İbrâhim'in, Allah inan¬ 
cı konusunda kavmiyie tartışırken kendisi¬ 
ni bir yıldıza tapıyormuş gibi gösterip onun 
batması üzerine, “Ben böyle batıp giden¬ 
leri sevmem" dediği bildirilmiştir. Böyle- 
ce insanların bazı gök cisimlerine olağan 
üstü özellikler atfetmeleri veya tapmaları 
gibi yanlış yollara düşmemeleri, yıldızla¬ 
rın da batıp kaybolduğunu görmeleri ge¬ 
rektiği hususu ifade edilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü'l-‘Arab, “ş c ar” md.; Kamus Tercümesi, 
II, 438; Mukâtil b. Süleyman, Tefstru Mukâtil b. 
Süleyman (nşr. Abdullah Mahmûd eş-Şehhâte), 
Kahire 1988, IV, 166; Taberî, CâmEu’l-beyân, 
Beyrut 1412/1992, XI, 536-537; Abdurrahman 
es-Sûfî, Şuuerü’Tkeuakibi’ş-şâbite (nşr. Fuat Sez¬ 
gin), Oxford 1986; a.mlf., Terceme-iŞuverü’l-ke- 
vâkıb (trc. Nasîrüddîn-i Tûsî), Tahran 1348 hş., s. 
165-170; Kurtubî, el-Câmi\ XVII, 119-120; Âlûsî, 
Rûhu’l-me‘ânî, XXVII, 69-70; J. Horovitz, Kora- 
nische Untersuchungen, Berlin-Leipzig 1926, 
s. 119; A. Jeffery, The Foreign Vocabulary ofthe 
Qur’ân, Baroda 1938, s. 186; Cevâd Ali, el-Mu- 
faşşal, VI, 58-59; Hüseyin Demirkan, Yıldızların 
Esrarı, İstanbul 1978, s. 19; M. Tâhir İbn Âşûr, et- 
Tahrlr ve’t-tenulr, Tunus 1984, XXVII, 150-152; 
Yahyâ Şâmî, ‘ llmü’l-felek: Safahat mine’t-türa- 
şi’l-'ilmî eDAra-bt ue’Tİslâmi, Beyrut 1997, s. 
16, 65, 69-70, 292-293; Bustânî, DM, X, 495; P. 
Kunitzsch, “al-Shi c ra”, E/ 2 (İng.), IX, 471-472; C. 
Schoy, “Şifâ” (trc. Hûrşîd), DMİ, XIII, 310-311. 



Tanzanya 


181 








ŞİR'ATÜ'I-İSLÂM 


ŞİRATU’l-İSLAM 

( t-) 

Hanefî fakihi Imamzâde’nin 

(ö. 573/1177) 

Osmanlı âlimleri arasında 
çok rağbet gören 
ilmihal ve ahlâk kitabı 
(bk. İMAMZÂDE, Muhammed b. Ebû Bekir). 


ŞIRAZ 

( ) 

İran’ın güneyinde tarihî bir şehir. ^ 

İran platosunun güneyinde Fars idari 
bölgesinin (ustân) ortasında İran körfe¬ 
zini kuzeyde İsfahan, Kum, Hemedan ve 
Rey, doğuda Yezd ve Kirman gibi şehirle¬ 
re bağlayan tarihî ticaret yolu üzerinde de¬ 
nizden yaklaşık 1.600 m. yükseklikte ve 
Zağros dağları arasındaki bir düzlükte yer 
almaktadır. Hz. Ömer döneminin (634-644) 
sonlarına doğru Ebû Mûsâ el-Eş'arî ve Os¬ 
man b. Ebü'l-Âs tarafından fethedilmiş¬ 
tir (Belâzürî, s. 563). Şehrin bugünkü yerle¬ 
şim alanının, tarihi çok daha eskilere uza¬ 
nan bir yerleşimin kalıntıları üzerinde 74 
(693) yılında Emevî Valisi Haccâc b. Yûsuf 
es-Sekafî’nin kardeşi Muhammed b. Yû¬ 
suf veya daha sonra amcasının oğlu Mu¬ 
hammed b. Kasım tarafından kurulduğu 
kaydedilmektedir (İbnü'l-Belhî, s. 132; Yâ- 
küt, III, 380; Arberry, s. 63). 

Abbâsîler döneminde 25S (869) yılın¬ 
da Saffârîler'in hâkimiyetine giren Şîraz 
bu hânedanın merkezi oldu. Saffârîler’den 
Amr b. Leys, Mescid-i Câmi’ adıyla bilinen 
bir ulucami yaptırdı. 322'de (934) Büvey- 


Sîraz'da Dervâze-i Kur'ân 



Sîraz'da 
Mescid-i 
Sultânî'nin 
içinden 
bir görünüş 



hîler’in egemenliğine geçen şehir özellik¬ 
le Adudüddevle döneminde önemli geliş¬ 
me gösterdi. Adudüddevle bir kütüpha¬ 
ne ile bir hastahane ve pek çok cami, sa¬ 
ray, bahçe, çarşı, kervansaray inşa ettir¬ 
di (Zerkûb-i Şîrâzî, s. 50-51). Bahâüddev- 
le tarafından başşehir yapılan Şîraz’ın et¬ 
rafı Ebû Kâlîcâr devrinde surlarla çevrildi. 
Şehir 448'de (1056) Fülâd Sütûn’u mağ¬ 
lûp ederek öldüren Şebânkâre Emîri Faz- 
lûye’nin, 454 (1062) yılında Selçuklu hâne- 
danından Kirman hâkimi Kavurd Bey'in 
idaresine girdi. Tuğrul Bey’in ölümünden 
sonra Selçuklu tahtını ele geçiren Sultan 
Alparslan, kardeşi Kavurd Bey’in güçlen¬ 
mesinden çekinip Şîraz ve çevresinin ida¬ 
resini yeniden Fazlûye'ye verdi. Ancak Faz- 
lûye, Selçuklu hâkimiyetine karşı isyan et¬ 
ti ve yakalanarak öldürüldü ( 464/107 1) XII. 
yüzyılın ilk yarısında şehri yöneten Celâled- 
din Çavlı, Karaca Sâki, Mengüpars ve Boz- 
aba gibi güçlü Selçuklu emirleri Şîraz'da 
önemli imar faaliyetlerinde bulundular. 
Bunlar arasında Boz-aba'nın hanımı Zâhi- 
de Hatun’un inşa ettirdiği büyük bir med¬ 
reseyi zikretmek gerekir. 

Şîraz ve çevresi, İrak Selçuklu Devleti’- 
nin zayıflamaya başladığı dönemde Sal- 
gurlular'ın (Fars Atabegleri) kurucusu Ata- 
beg Muzafferüddin Sungur b. Mevdûd'un 
hâkimiyetine girdi (543/1148). Şehir İran’¬ 
da büyük tahribata yol açan Moğol istilâ¬ 
sını, Atabeg Ebû Bekir b. Sa’d'ın Ögedey 
Han’a elçi gönderip itaatini bildirmesi ve 
Moğollar'la dostane ilişkiler kurması saye¬ 
sinde zarar görmeden atlattı. Hülâgû'nun 
oğlu Mengü Timur ile evli olan son Salgur- 
!u Atabeği Âbiş Hatun'un yirmi yıldan faz¬ 
la süren yönetimi sırasında Fars eyaleti 
tamamen İlhanlı egemenliği altına girdi. 
Salgurlular Şîraz'da su kanalı, çeşme, han, 
ribât, dârüşşifâ ve medrese gibi birçok ha¬ 
yır eseri inşa ettiler. Bu imar faaliyetleri 


şehir ve çevresinin ekonomik bakımdan 
gelişmesini sağladı. Fars eyaletinin Gey- 
hatu Han zamanındaki (1291-1295) vergi 
gelirleri 250 tümendi (2.500.000 dinar) ve 
Şîraz, devletin olağan üstü durumlarda 
başvurduğu önemli para kaynaklarından 
biri durumundaydı. Vassâf, 700 (1300- 
1301) yılında bütün İlhanlı ülkesine konan 
20 tümenlik vergiden Şîraz şehrinin payı¬ 
na düşen miktarı 4 tümen olarak kaydet¬ 
mektedir, ayrıca İlhanlı ordusunun 702’- 
de (1303) Memlükler karşısında uğradığı 
yenilgiden sonra Şîraz'a 20 tümen ek vergi 
konduğunu belirtmektedir (Târîh, s. 389, 
414-415). Ancak 698(1298-99) yılında baş 
gösteren kıtlık ve veba salgını şehre bü¬ 
yük zarar verdi. Salgının bölgede yaklaşık 
90.000 kişinin ölümüne yol açtığı kayde¬ 
dilmektedir (a.g.e., s. 362) Buna tahsil¬ 
darların haksız yere topladığı 100 tümen 
vergi de eklenince halkın durumu daha da 
kötüye gitti. Bölgede bu sıkıntılar yaşa¬ 
nırken 699’da ( 1299-1300) İlhanlı ordusu¬ 
nun Suriye seferinde bulunmasından fay¬ 
dalanan Çağataylılar'dan Duva'nın oğlu 
Kutluğ Koca, Kirman'ı yağmaladıktan son¬ 
ra Fars eyaletine girdi. Cemâziyelâhir 699’- 
da (Mart 1300) Şîraz şehri önlerine gelen 
yağmacılar şehir ve çevresine büyük za¬ 
rar verdiler (a.g.e., s. 368-371; Hasan-ı Fe- 
sâ-yi Şîrâzî, I, 285-286), Yeni bir yağma se¬ 
ferinden korkan halkın başvurmasıyla şeh¬ 
rin surları yenilendi. 

XIV. yüzyılın ilk çeyreğinde Şîraz yeni¬ 
den toparlandı. 725 (1325) ve 748 (1347) 
yıllarında Şîraz'ı ziyaret eden İbn Battûta 
şehrin bağ ve bahçeleri, su kaynakları, çeş¬ 
me, cadde ve pazarlarından övgüyle söz 
etmekte ve şehirde her meslek zümre¬ 
sinin kendi içerisinde örgütlendiğini kay¬ 
detmektedir (Sefernâme, 1, 215-224). XIV. 
yüzyılın ortalarına ait bazı vergi kayıtları, 
Şîraz şehri ve çevresinin bu dönemde ulaş- 
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tığı ekonomik gücü göstermesi açısından 
dikkat çekicidir. İlhanlI Devleti'nin 37 hânî 
yılına (1338-39) ait bütçesini veren İmâd 
es-Serâvî bu bütçe içerisinde Şîraz'ın öde¬ 
diği vergi miktarını 572.500 dinar olarak 
kaydetmektedir (Göyünç, XV/ 20 1 1965], s. 
83-84). Bu rakam, Şîraz ve çevresinin öde¬ 
diği vergi miktarının İlhanlı Devleti’nin top¬ 
lam vergi gelirlerinin beşte birinden faz¬ 
la olduğunu göstermektedir. Eserini yak¬ 
laşık 740 (1340) yılında kaleme alan Ham¬ 
dullah el-Müstevfî, Şîraz’ın vergi gelirle¬ 
rini, 450.000 dinar olarak zikretmektedir 
(Nüzhetü’l-kulûb, s. 116). Şîraz'a ait ver¬ 
gi gelirlerinin ne kadar yüksek bir meblağ 
teşkil ettiğini, Abdullah b. Muhammed el- 
Mâzenderânî'nin Risâle-yi Felekiyye ad¬ 
lı eserinde (s. 156, 167) yer alan 750 (1349) 
yılına ait bir bütçede de görmek müm¬ 
kündür. Bu eserde Şîraz’ın vergi miktarı 
zikredilmemekle birlikte Fars eyaletinin 
ödediği toplam vergi miktarı 4 milyon di¬ 
nara ulaşmıştır. 

İlhanlı Hükümdarı Olcaytu Han tarafın¬ 
dan Fars bölgesindeki hassa arazisinin (in- 
cû) idaresiyle görevlendirilen Şerefeddin 
Mahmud Şah, Ebû Said Bahadır Han dö¬ 
neminde Şîraz'ı ve Fars bölgesinin büyük 
bir kısmını hâkimiyeti altına alarak İncû- 
lular hânedanını kurdu. Şehir, 740 (1340) 
yılında İncûlular arasındaki iktidar müca¬ 
delesinden faydalanan Çobanîler'den Pîr 
Hüseyin’in eline geçti. Ardından Mahmud 
Şah'ın oğullarından Cemâleddin Ebû İs- 


hak, Şîraz’a ve bütün Fars bölgesine hâkim 
oldu. Şîraz 754’te (1353) Muzafferîler’den 
Mübârizüddin Muhammed tarafından ele 
geçirildi ve Şah Şücâ’ döneminde hâne- 
danın merkezi oldu. Şehir, 795 (1393) yı¬ 
lında Şîraz yakınlarında Muzafferîler’den 
Şah Mansûr'u mağlûp eden Timur’un ege¬ 
menliğine girdi. Venedikli seyyah J. Bar- 
baro XV. yüzyılın ortalarında Şîraz’ı pek 
çok tüccarın bulunduğu, 200.000 kişilik 
nüfusa sahip zengin bir şehir olarak tas¬ 
vir etmektedir (Anadolu’ya ve İran’a Se¬ 
yahat, s. 92). Şehir Timurlular’dan sonra 
Karakoyunlu ve Akkoyunlular’ın, 909’da 
(1503) Safevîler’in eline geçti. İşrâki, Ek- 
berî ve Meşşâî düşünce ekollerini mezce- 
den İranlı filozof ve âlim Molla Sadrâ, Şî- 
raz’da otuz yıla yakın bir süre kendi adına 
inşa edilen Han Medrese’de ders verdi. 
XVI. yüzyıl aynı zamanda Şîraz minyatür¬ 
lerinin şöhrete kavuştuğu bir dönemdir. 
Safevîler'in yıkılış devrinde 1137 (1724) 
yılında Afganlı Galzaylar tarafından istilâ 
edilen Şîraz’a birkaç yıl sonra Nâdir Şah 
egemen oldu. Zend hânedanının kurucu¬ 
su Kerim Han Zend, Şîraz’ı 1180'de ( 1766- 
67) başşehir haline getirdi ve imar etti. 
Zendler’in ardından Kaçarlar’ın kurucusu 
Ağa Muhammed Han'ın hâkimiyetine giren 
(1205/1791) Şîraz, Tahran'ın devlet mer¬ 
kezi olmasıyla eski görkemli günlerinden 
iyice uzaklaştı. James Morier 1810 yılın¬ 
da şehrin nüfusunu yaklaşık 19.000 ola¬ 
rak vermektedir. Şehir 1813 ve 1824 yıl¬ 


larındaki depremde büyük zarar gördü; 
1822'de çıkan veba salgını birçok kişinin 
ölümüne yol açtı. Şehrin nüfusu XX. yüz¬ 
yılın ikinci yarısından itibaren hızla yüksel¬ 
di. 1961’de 129.029, 1986’da 848.289 ola¬ 
rak tesbit edilen Şîraz'ın nüfusu 2006 yılı 
nüfus sayımında 1.214.808’e ulaştı. 2009 
yılı başlarında 1,247.000’e ulaştığı tahmin 
edilmektedir. 

Şîraz günümüzde İran'ı oluşturan yir¬ 
mi dört İdarî birimden Fars’ın merkezi¬ 
dir. Şehirde geleneksel halı dokumacılı¬ 
ğı yanında modern halı ve dokuma fab¬ 
rikaları da kurulmuştur. Ayrıca çimento, 
şeker, gübre sanayiine ait tesisler bulun¬ 
makta, sedef ve gümüş kakmacılık devam 
etmektedir. Bunların dışında Şîraz'ın baş¬ 
lıca ekonomik fonksiyonu, 185 km. uzak¬ 
lıktaki Bûşehr Limanı’na gelen ve bura¬ 
dan yüklenen malların dağıtım ve toplan¬ 
ma merkezi olmasıdır. Şîraz’daki mimari 
eserler arasında Câmi-i Atîk (281/894), 
Mescid-i Nev (Mescid-i Şühedâ, Mescid-i 
Atâbek, 615/1218), Mescid-i Sultânî ( Mes- 
cid-i Vekîl, 1187/1773), Mescid-i Nasîrül- 
mülk (1293/1876), Kerim Han Zend Kalesi 
(Erg-i Kerim Han), Bâzâr-ı Vekîl, Hamâm-ı 
Vekîl, Hâfız-ı Şîrâzî ve Sa‘dî-i Şîrâzî’nin tür¬ 
beleri anılabilir. İrem, Afîfâbâd ve Dilgüşâ 
bahçeleri şehrin tabii güzelliğini yansıtan 
yerlerdir. Şîraz’da yetişen birçok devlet ada¬ 
mı, âlim, şair, edip ve sanatkâr İran kül¬ 
tür ve medeniyetinin gelişmesinde önem¬ 
li rol oynamıştır. Bunlar arasında Bündâr 
b. Hüseyin, İbn Hafîf Kûhî-i Şîrâzî, Ebû İs- 
hak eş-Şîrâzî, Mecdüddîn-i Hemger, Rûz- 
bihân-ı Baklî, Sa‘dî-i Şîrâzî, Molla Sadrâ, 
Kutbüddîn-i Şîrâzî, Vassâf, Zerkûb-i Şîrâ¬ 
zî, Hâfız-ı Şîrâzî, Bushâk, Örfî-i Şîrâzî, Bâ- 
bâ Figânî ve Abdî Beg sayılabilir. 
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ŞÎRÂZI, Atâullah b. Mahmûd 

, (bk. CEMÂL el-HÜSEYNÎ). , 
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ŞÎRÂZÎ, Bismil 

( ) 

Hâci Alî Ekber Bismil-i Şîrâzî 
(ö. 1263/1847) ’ 

, İıaıılı şair ve tezkire yazarı. , 


Şah'ın Fars valisi olan oğlu Hüseyin Mirza 
Fermânfermân'ın kızıyla evlenerek "nev- 
vâb” unvanı aldı. İran’ın çeşitli bölgeleri ya¬ 
nında Mekke, Medine ve atebâta seyahat 
etti. 1263 (1847) yılında Şîraz’da vefat etti 
ve oradaki İmamzâde Mîr Seyyid Muham¬ 
med b. Mûsâ el-Kâzım’ın türbesi civarın¬ 
da defnedildi. 

Eserleri. 1. Dîvân. Arapça ve Farsça şi¬ 
irler içeren divanla aşağıda anılan diğer 
eserlerin yer aldığı bir yazma Tahran Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (nr. 
2999). 2. Tezkire-i Dilgüşâ. Feth Ali Şah 
ve on iki Kaçar prensiyle Şîrâzî'nin döne¬ 
mindeki şairlere dair 185 biyografiyi içe¬ 
ren eserde Şîraz cami ve medreselerinin 
anlatıldığı bir giriş bölümü bulunmakta, 
son bölümde müellifin biyografisi yer al¬ 
maktadır (nşr. Mansûr Restgâr Fesâyî, Şî¬ 
raz 1371 hş.). 3. Tuhfetü's-sefer li-nûri'l- 
başar. Belâgatla ilgilidir. 4. Zahîretü'n- 
necât fî mîrâşiTemvât. Hüseyin Ali Mir¬ 
za Kaçar adına telif etmiştir. 5. Nûrü'l-hi- 
dâye fî işbâti'r-risâle. 6. Enderznâme. 
7. Şerh-i Sî Faşl-i Hâce Naşîreddîn-i Tû- 
sî. 8. Bahrü'l-le’âlî. Hz. Peygamber’in ve 
Şîa imamlarının hayatlarının anlatıldığı bir 
eserdir (diğer eserleri için bk. DMBİ, XII, 
151). 
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1187’de ( 1773) Şîraz’da doğdu. Mahlası ^ 
“Bismil", lakabı Nevvâb’dır. Safevîler döne¬ 
minde Irâk-ı Acem'den gelerek İsfahan'a 
yerleşen ataları 1135 (1722-23) yılındaki |_ 
Afgan istilâsından sonra Şîraz'a göç et¬ 
miş, babası Ağa Ali Nakib burada doğmuş- r 
tur. Bismil eğitimini babasının da hocalık 
yaptığı Şîraz’daki Medrese-i Hakîm'de al¬ 
dı. Tezkiresinde verdiği bilgiye göre bura¬ 
da edebiyat, felsefe, matematik, mantık 
ve dinî ilimleri öğrendi; tasavvuf konusun¬ 
da derinleşti. Hocaları arasında Muham¬ 
med Hüseyin b. Muhammed Ma‘sûm-i Kaz- ı_ 
vînî de vardı. Tahsilini tamamladıktan son¬ 
ra aynı medresede hocalığa başladı ve bir¬ 
çok öğrenci yetiştirdi. Bunlar arasında en 
tanınmışı Nasrullah b. Abdüigaffâr-ı Şîrâ- 
zî’dir. Bismil, Kaçar Hükümdarı Feth Ali 
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ŞÎRÂZÎ, Bündâr b. Hüseyin 
(bk. BÜNDÂR b. HÜSEYİN). 

1 

ŞÎRÂZÎ, Ebû İshak 

( ' Şd yAl l ) 

Ebû İshâk Cemâlüddîn İbrâhîm 
b. Alî b. Yûsuf eş-Şîrâzî 
(ö. 476/1083) 

Şafiî fakihi. 

393’te (1003) Şîraz’ın güneyindeki Fîrû- 
zâbâd beldesinde doğdu. İlk eğitimini bu¬ 
rada Ebû Hâmid el-İsferâyînî'nin öğrenci¬ 
lerinden olan Ebû Abdullah Muhammed b. 


Ömer eş-Şîrâzî’den aldı. Ardından tahsil 
için gittiği Şîraz'da (410/1019) Ebû Abdul¬ 
lah el-Cellâb'dan fıkıh okudu. Amelde Zâhi- 
rî olup Şîraz’da Mu’tezile mezhebinin tem¬ 
silcisi konumunda bulunan Kadı Ebü'l-Fe- 
rec el-Fâmî eş-Şîrâzî ile tartışmalara girdi 
(Şîrâzî, Tabakâtüî-fukaha\ s. 179). Bura¬ 
da ders aldığı Ebû Ahmed Abdurrahman 
b. Hüseyin el-Gandecânî memleketine dö¬ 
nünce o da Gandecân’a gidip bir müddet 
daha onun derslerine devam etti. Ardın¬ 
dan geçtiği Basra'da Ebû Ahmed Abdül- 
vehhâb b. Muhammed el-Bağdâdî ve di¬ 
ğer bazı âlimlerden ders okudu. 415 yılı 
Şevval ayında (Aralık 1024) Bağdat’a git¬ 
ti ve hayatının sonuna kadar orada kaldı. 
Bağdat’ta Ebü’t-Tayyib et-Taberî, Ebû Hâ- 
tim Mahmûd b. Haşan et-Taberî el-Kaz- 
vînî, Ebû Abdullah Muhammed b. Abdul¬ 
lah el-Beyzâvî, İbn Râmîn ve Ebü'l-Kâsım 
Mansûr b. Ömer el-Kerhî’den fıkıh, usul, 
hilâf ve cedel; Ebû Bekir el-Berkânî, İbn 
Şâzân el-Bağdâdî ve Ebü’l-Ferec el-Her- 
cûşî’den hadis dersleri aldı. İlmî kişiliğinin 
oluşmasında kendisini en çok etkileyen 
Ebü’t-Tayyib et-Taberî başta olmak üzere 
hocalarının çoğunluğu mezhebin İrak ko¬ 
lunun reisi Ebû Hâmid el-İsferâyînî’nin ta¬ 
lebesidir. Ebü’t-Tayyib et-Taberî’ye on yılı 
aşkın bir süre öğrencilik yaptıktan sonra 
hocasının isteğiyle önce onun mescidinde, 
430 (1039) yılından itibaren Bâbülmerâ- 
tib mevkiindeki bir mescidde fıkıh okut¬ 
tu. Ebü’t-Tayyib’in Bâbüttâk ve Kerh kadı¬ 
lıklarına getirilmesinin ardından müderris 
olarak şöhreti arttı; çeşitli vesilelerle ka¬ 
tıldığı münazaralardaki başarısıyla ünü¬ 
nü pekiştirdi. Sellâr el-Ukaylî gibi dönemin 
meşhur şairleri şiirlerinde Şîrâzî’ye yaptık¬ 
ları telmihlerle onun münazaradaki maha¬ 
retine dikkat çekmişlerdir. Hanefî kâdıl- 
kudatı Ebû Abdullah ed-Dâmegânî ile gi¬ 
riştiği münazaraya şahit olan Endülüslü 
Mâlikî fakihi Ebü’l-Velîd el-Bâcî onun gös¬ 
terdiği başarıyı över (Sübkî, İV, 245-252). 
Hanbelî âlimi Ebü’l-Vefâ İbn Akil de Şîrâ- 
zî’yi döneminin en yetkin münazara usta¬ 
sı diye nitelemiş ve özellikle eserlerinden 
faydalandığını belirtmiştir. Ayrıca anlatıl¬ 
dığına göre Şîrâzî hilâf meselelerini “bir 
müsiümanm Fâtiha'yı bildiği gibi” bilirdi. 
Bizzat kendisi her kıyası, her dersi bin de¬ 
fa tekrarladığını, bir meselede istişhâda 
elverişli bir beyit bulduğunda kasidenin ta¬ 
mamını ezberlediğini belirtir (Nevevî, Teh- 
zîb, 1/2, s. 173 ; Sübkî, IV, 218). Fürû hü¬ 
kümlerini delillerle irtibatlandırmada (te - 
sîl ve tefrî') İbn Süreyc’in tarzını benimse¬ 
diği ve onun gibi çok öğrenci yetiştirdiği 
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kaydedilir. Rivayete göre Şîrâzî ile karşıla¬ 
şıp bir mesele hakkındaki görüşünü dinle¬ 
yen Mâverdî onun gibisine rastlamadığı¬ 
nı söylemiş ve, “Şâfiî onu görseydi kendi¬ 
siyle mutlaka iftihar ederdi" demiştir. 

447 (1055) yılında Kâdılkudât İbn Mâ- 
kûlâ vefat edince Halife Kâim-Biemrillâh, 
Şîrâzî'ye bu görevi teklif ettiyse de o kabul 
etmedi. Hocası Ebü’t-Tayyib et-Taberî’nin 
vefatı üzerine (450/1058) Şîrâzî, mezhep¬ 
ler arası yoğun bir rekabete ve siyasî çe¬ 
kişmelere sahne olan Bağdat’ta Şâfiî mez¬ 
hebini temsil konumuna geldi. Hayatının 
bu devresine kadar Büveyhî-Abbâsî, bu 
devreden itibaren Selçuklu-Abbâsî müca¬ 
delesine şahit olan Şîrâzî telif ve öğretim 
faaliyetlerini bu gerilimli ortamda yürüt¬ 
tü. Büveyhîler döneminde güç mücadelesi 
belli düzeyde Sünnî-Şiî ihtilâfı ekseninde 
sürmüş, sosyal meşruiyet sorunuyla kar¬ 
şılaşmak istemeyen Büveyhîler, Şiîliğe açık¬ 
tan destek vermek yerine Mu’tezile’ye da¬ 
ha fazla imkân sağlama yolunu tercih et¬ 
miştir. Tuğrul Bey’in 447’de (1055) Bağ¬ 
dat’a girip Büveyhî hâkimiyetine son ver¬ 
mesiyle birlikte Büveyhîler’in dolaylı hima¬ 
yesinden mahrum kalan Mu’tezile, Bağ¬ 
dat’ta güçlü bir tabana sahip bulunmadı¬ 
ğı için siyasî bir araç olmaktan çıktı; güç 
mücadelesi Selçuklu sultanları ile Abbâsî 
halifeleri arasında devam etti. Mücadele 
artık Sünnî mezhepler arası ihtilâf ekse¬ 
nine kaydı, Bağdat’ta güçlü olan Hanbelî 
Selefiliği’ne karşı Eş’arî anlayışı rakip ko¬ 
numuna yükseldi. Mâlikî mezhebi V. (XI.) 
yüzyılın ilk çeyreğinden itibaren Bağdat'¬ 
ta neredeyse silinme noktasına vardı, Şâ- 
fiîler Eş’arîliğin yegâne temsilcisi haline 
geldi. 

Nîşâbur merkezli Selçuklu yönetimi Tüğ- 
rul Bey zamanında Hanefî mezhebini des- 
teklediyse de daha sonra bu siyasetten 
vazgeçildi. Alparslan ve Melikşah dönem¬ 
lerinde Nizâmülmülk’ün de etkisiyle Şâfiî 
mezhebine daha özel bir alâka gösterildi. 
Bunda mezhebin gerek Selçuklu coğraf¬ 
yasında gerek Bağdat’ta güçlü bir halk ta¬ 
banına sahip bulunmasının etkili olduğu 
söylenebilir. Öte yandan Abbâsî halifesi, 
hem amelî hem itikadî bir mezhep yapı¬ 
sında olan Hanbelî mezhebine daha çok yö¬ 
nelmekle birlikte Bağdat’ta etkinliği aza¬ 
lan Mâlikîler dışındaki üç mezhep arasın¬ 
da bir tür denge politikası izledi. Şîrâzî’- 
nin yaşadığı dönemde siyasetin baş aktö¬ 
rü olan Nizâmülmülk, Abbâsî hilâfetiyle 
uyumlu bir siyasetin Selçuklu Devleti ya¬ 
rarına olacağı düşüncesini taşıdığından bu 


süreçte Şâfiî mezhebine önemli bir mis¬ 
yon yükledi ve ilmini takdir ettiği Şîrâzî'yi 
müderris tayin etme düşüncesiyle Nizâ- 
miye Medresesi’ni inşa ettirdi (459/1067). 
Şîrâzî, medrese arsasının istimlâkinde hak 
ihlâli olduğu şüphesiyle açılış dersi ver¬ 
mekten kaçınınca bu görev Ebû Nasr İb- 
nü's-Sabbâğ’a verildi. Baskılara karşı ancak 
yirmi gün direnebilen Şîrâzî göreve baş¬ 
lamak zorunda kaldı ve buradaki müder¬ 
risliğini hayatının sonuna kadar aralıksız 
sürdürdü (Sübkî, IV, 218). Zengin vakıflar¬ 
la desteklenen Nizâmiye Medresesi’nin fa¬ 
aliyete başlaması, daha önce ikamet ettiği 
Katîa mahallesinde çoğu zaman yiyecek, 
hatta bazan derste üstüne giyecek düz¬ 
gün bir elbise bile bulamayan (a.g.e., IV, 
74-75, 219) Şîrâzî için olduğu kadar tale¬ 
beler için de bir dönüm noktası oldu. Bu¬ 
nunla birlikte mütevazi hayatına devam 
eden Şîrâzî şahsî geliri elvermediğinden 
hacca gidemedi. Birçok talebesi arasında 
Vezir Ebû Şücâ' Rûzrâverî, Mü’temen b. 
Ahmed es-Sâcî, Ebü’l-Vefâ İbn Akil, Ebü’l- 
Velîd el-Bâcî, Muhammed b. Ahmed eş- 
Şâşî, Haşan b. İbrâhim el-Fâriki, Ahmed 
b. Muhammed el-Cürcânî ve Hüseyin b. 
Ali et-Taberî anılabilir. 

Şîrâzî, bu dönemde öğretim ve telif fa¬ 
aliyetlerinin yanı sıra pek çok sosyal anlaş¬ 
mazlığın çözümüne katkı sağladı, bazan 
kendisini mezhepler arası kavgaların ve 
tartışmaların içinde buldu. 469’da ( 1076- 
77) Bağdat'a gelip Nizâmiye Medrese¬ 
sinde yer edinen Abdülkerîm el-Kuşey- 
rî’nin oğlu vâiz Ebû Nasr İbnü'l-Kuşeyrî’- 
nin Hanbelîler’i tecsîm ile suçlayan açık¬ 
lamalar yapması ortamı gerip Şâfiîler ile 
Hanbelîler arasında olaylar çıkınca İbnü’l- 
Kuşeyrî’ye destek çıkan Şîrâzî, Nizâmül- 
mülk’e Hanbelîler'i şikâyet eden mektup¬ 
lar yazıp ondan yardım istedi. İbnü’l-Ku- 
şeyrî ile Hanbelîler’in reisi ve Abbâsî ha¬ 
lifesinin amcazadesi Şerif Ebû Ca’fer Ab- 
dülhâlik b. îsâ taraftarları arasında çatış¬ 
ma çıktı. Selçuklu sultanı ile vezirinden 
çekinen halife tarafları barıştırdı. Hanbelî 
kaynakları, Şîrâzî’nin Şerif Ebû Ca’fer’den 
özür dilediğini ve Eş’arî görüşlerine mesa¬ 
feli durduğunu belirttiğini aktarırken Şâ¬ 
fiî kaynakları bunun doğru olmadığını be¬ 
lirtir (a.g.e., IV, 234-235; İbn Receb, I, 19- 
21). Muktedî-Biemrillâh. halife seçilmesin¬ 
de etkin rol üstlenen Şîrâzî’yi, Selçuklu yö¬ 
netimi nezdinde de ayrıcalıklı bir yere sa¬ 
hip olduğu için 475 Zilhicce ayında (Nisan- 
Mayıs 1083) IrakAmîdi Ebü’l-Feth b. Ebü’l- 
Leys’e yönelik rahatsızlığı dile getiren bir 


mektubu ulaştırmak üzere elçi olarak Nî- 
şâbur’a gönderdi. Maiyetindeki bir grup 
âlimle birlikte Nîşâbur'a varan Şîrâzî, Sul¬ 
tan Melikşah ve Nizâmülmülk tarafından 
çok iyi karşılanıp istekleri yerine getirildi. 
Nizâmülmülk'ün huzurunda İmâmü’l-Ha- 
remeyn el-Cüveynî ile de bir münazaraya 
girişen Şîrâzî ardından Bağdat’a döndü 
ve çok geçmeden 21 Cemâziyelâhir 476 
(5 Kasım 1083) tarihinde vefat etti. Meza¬ 
rının üstüne Selçuklu veziri Tâcülmülk bir 
türbe yaptırmıştır. 

Eserleri. 1. et-Tenbîh* fî fürû c i'l-fık- 
hi'ş-Şâfi c î. Delillerin ve tartışmaların yer 
almadığı bu muhtasar eser Şâfiî fıkhının 
beş muteber kitabından biri olup üzerin¬ 
de çok sayıda şerh yazılmış, çeşitli İlmî ça¬ 
lışmalara konu olmuş, Latince, Fransızca 
ve Almanca'ya tercüme edilmiştir. Çok sa¬ 
yıda yazması bulunan eserin muhtelif ne¬ 
şirleri yapılmıştır (nşr. A. W. T. luynboli, Lei- 
den 1879; Kahire 1329, Nevevî’nin Taşhî- 
hu’t-Tenbîh' i ile birlikte; Kahire 1348, 1370/ 
1951, İzzeddin Muhammed b. Ebû Bekir 
İbn Cemâa’nın Makşadü’n-nebîh fî şerhi 
hutbeti’t-Terıbîh ve Nevevî’nin Taşhîhu’t- 
Tenbîh'i ile birlikte; Beyrut 1416/1996, Ce- 
lâleddin es-Süyûtî’nin Şerhu’t-Tenbîh'i ile 
birlikte). 2. el-Miihezzeb* fî fıkhi’l-İmûm 
eş-Şâfi c î. Yine Şâfiî fıkhının ana kaynak¬ 
larından biri olan eserde mezhepteki te¬ 
mel hükümler ve mezhep içi ihtilâflar de¬ 
lilleriyle ele alınmaktadır (I-II, Kahire 1323, 
1333, 1343, 1379/1959; nşr. Muhammed 
ez-Zühaylî, I-VI, Dımaşk 1416/1996). Neve- 
vî'nin el-Mecmû c adlı hacimli şerhi baş¬ 
ta olmak üzere el-Mühezzeb'\e ilgili bir¬ 
çok şerh ve muhtasar yazılmış, ayrıca naz¬ 
ma çevrilmiş, elfâzı, şevâhidi, ricâli ve ha¬ 
disleri çalışmalara konu edilmiştir. 3. et- 
Tebşıra fî uşûli'l-fıkh. Mütekellimîn me¬ 
toduna göre yazılmış olup sadece hilâfla 
ilgili meselelere temas etmektedir. Mu¬ 
hammed Haşan Heyto, eseri doktora tezi 
olarak inceleyip metnini (Dımaşk 1980) ve 
inceleme kısmını ( el-tmâmü’ş-Şîrâzî: Hayâ- 
tühû ve âra'ühüî-uşûliyye, Dımaşk 1980) 
neşretmiştir. 4. el-Lüma c fî uşûli'l-fıkh 
(Kahire 1326, 1347, 1359, 1365, 1957; ha¬ 
dis tahrici, Ebü'1-Fazl İbnü’s-Sıddîk el-Gu- 
mârî - nşr. Yûsuf Abdurrahman el-Mar'aş- 
lî, Beyrut 1405/1985; nşr. Muhyiddin Dîb 
Mestû-Yûsuf Ali Büdeyvî, Dımaşk-Beyrut 
1416/1995). Eser ayrıca Eric Chaumont ta¬ 
rafından neşredilmiş ve Fransızca’ya çev¬ 
rilmiştir (Kitab al-Luma c fî üşül al-fıkh: Le 
livre des rais illuminant les forıdements de 
la comprehension de la loi. Traite de theorie 
legal musulmane, Berkley 1999). el-Lü- 
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ma c ı müelliften başka Yahyâ b. Ebü'l-Hayr 
el-İmrânî, Tâhir b. Yahyâ el-İmrânî, Cemâ- 
leddin el-Kâsımî, Muhammed İsâm Arâr 
el-Hasenî (Behcetü’l-uüşûl bi-şerhi’l-Lüma ‘ 
fî c ilmi’l-uşûl, Dımaşk 1992) gibi âlimler 
şerhetmiştir. 5. Şerhu'l-Lüma c (el-Vüşûl 
ilâ Ülmi’l-uşûl, Cezayir 1979; nşr. Abdülme- 
cîdTürkî, 1-11, Beyrut 1408/1988). 6. el-Mü- 
lahhaş ü'l-cedel. Şîrâzî’nin cedele dair ilk 
eseridir. San’a’daki el-Câmiu'l-kebîr (nr. 
64) ve Âtıf Efendi kütüphanelerinde iki 
yazması bulunan eser Muhammed Yûsuf 
Ahundhan Niyâzî tarafından yüksek lisans 
tezi olarak neşre hazırlanmıştır (1407, Mek¬ 
ke Ümmülkurâ Üniversitesi). 7. ei-Ma'û- 
ne ü'l-cedel (Ma'ûnetü’l-mübtedîn ue tez- 
kiretü’l-müntehîn fi’l-cedel). Usûl-i fıkıh 
konularının cedel yöntemiyle ele alındığı 
kitap el-Mülahhaş ü'l-cedel' in muhta¬ 
sarı niteliğindedir (nşr. Abdülmecîd Türkî, 
Beyrut 1408/1988; nşr. Ali b. Abdülazîz el- 
Umeyrînî, Safât / Küveyt 1987). 8. en-Nü- 
ket fi'l-mesâ’ili'l-muhtelef fîhâ beyne'ş- 
ŞâfEî ve beyne Ebî Hanîfe (Nüketü’l-me- 
sâ’il ue ‘ uyûnü’d-delâ’il fl’l-hilâf beyne’ş- 
Şâfi c î ue beyne Ebî Hanîfe, en-Nüket fî c il- 
mi’l-hilâf, en-Nüket fi ülmi’l-cedel). Eserin 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
kayıtlı nüshasının (ili. Ahmed, nr. 1154) is¬ 
tinsahı müellifin hayatında öğrencisi Üveys 
tarafından 5 Şâban 466 (5 Nisan 1074) ta¬ 
rihinde tamamlanmış olup kenarlarındaki 
açıklamalardan bizzat müellifle mukabe¬ 
le edildiği anlaşılmaktadır. Zekeriyyâ Ab- 
dürrezzâk el-Mısrî, en-Nüket" in muâme- 
lât kısmını Topkapı Sarayı Müzesi ve Prin- 
ceton Üniversitesi Kütüphanesi nüshala¬ 
rına dayanarak Ümmülkurâ Üniversitesi’n- 
de doktora tezi olarak hazırlamış (Mek¬ 
ke 1405/1984), Ebû Zür’a İbnül-lrâki eser 
üzerine bir şerh yazmıştır. 9. Muhtasar 
fîma'htelefe fîhi Ebû Hanîfe ve'ş-Şâ- 
fi c î. Müellifin girişte belirttiğine göre yet¬ 
miş iki kitaptan yararlanılarak derlenen bu 
eserde Şâfiî ve Ebû Hanîfe arasındaki 5SS 
hilâf meselesi delilleri verilmeden kısaca 
anlatılmıştır (Süleymaniye Ktp., Haşan 
Hüsnü Paşa, nr. 458, Bağdatlı Vehbi Efen¬ 
di, nr. 507/1; Princeton Üniversitesi Ktp., 
nr. 849). 10. Tezkiretü'l-mes’ûlîn fi'l-hi- 
lâf beyne'l-Hanefî ve'ş-ŞâfEî. İbn Kâdî 
Şühbe eserin oldukça büyük (Tabakâtüî- 
fukahâ’i’ş-Şaffiyye, I, 221), Kâtib Çelebi 
ise ciltlerle ifade edilecek büyüklükte (Keş- 
fü’z-zunûn, I, 392) olduğunu belirtir. 11. 
el-Muhtaşar fî uşûli mezhebi'ş-ŞâfEî 
(TSMK, III. Ahmed, nr. 1218). 12. el-İşâre 
ilâ mezhebi ehli'l-hak. Bazı yazmalarda 
esere Mu c tekadâtü (Mu‘tekadü, ‘ Akide- 


tü, ‘ Akâ’idü) Ebî İshâk gibi isimler kon¬ 
ması müstensihlere ait bir tasarruftur. 
Eseri Marie Bernand (La profession de foi 
d’Abû Ishâq al-Sîrâzî, Kahire 1987, s. 1- 
48) ve Muhammed ez-Zübeydî (Beyrut 
1419/1999) neşretmiştir. 13.‘ Akidetü's - 
selef. Marie Bernand bu eseri de yayım¬ 
lamış (La profession de foi d’Abû lshâq al- 
Sîrâzî, Kahire 1987, s. 49-72), Abdülmecîd 
Türkî, Şîrâzî’nin el-Ma c ûne ü'l-cedel' inin 
başında bu esere de yer vermiştir (s. 91- 
102). 14. Tabakâtü’l-fukahâi Sahâbe nes¬ 
linden V. (XI.) yüzyılın ortalarına kadar ge¬ 
len meşhur fakihlerin kısa biyografilerini 
içermekte, fıkhın müellif zamanına kadar- 
ki gelişim seyrine dair genel bir tablo çi¬ 
zilmektedir. Fıkıh, hilâf ve icmâ yönünden 
görüşleri dikkate değer olan ve temsil 
ettikleri ekolün varlığını sürdürmesinde 
önemli rol üstlenen fakihleri nesiller ha¬ 
linde veren çalışma sonraki tabakat lite¬ 
ratürünün temel kaynakları arasında yer 
almıştır (nşr. Nu'mân el-A'zamî el-Kütübî, 
Bağdat 1356/1937, Musannifin Tabakâ- 
tü’ş-Şâffiyye 1 si ile birlikte —> 1969; nşr. 
Halîl el-Meys, Beyrut, ts. [Dârü'l-kalem]; 
nşr. Ihsan Abbas, Beyrut 1970, 1401/1981). 
İbn Hallikân ve Tâceddin es-Sübkî ile di¬ 
ğer bazı tabakat müelliflerinin nakillerde 
bulunduğu Muhammed b. Abdülmelik el- 
Hemedânî’ye ait Zeylü Tabaköti'l-fuka- 
hâ’ Şîrâzî’nin bu eserinin bir zeylidir. 
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ŞÎRÂZÎ, İbrahim 
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Refîüddîn İbrahim 
b. Nûriddîn Tevfîk Şîrâzî 
(ö. 1028/1619’dan sonra) 

Adilşâhîler dönemi tarihçisi 
ve devlet adamı. 

L J 

947’de ( 1540-41 ) Şîraz'da doğdu. Genç¬ 
lik yıllarında ticaretle uğraştı ve Hindistan'a 
kadar gitti. Yirmi yaşlarında iken Âdilşâhî 
Sultanı 1. Ali'nin hizmetine girdi ve çeşit¬ 
li görevlerde bulundu. 1005 (1596-97) yı¬ 
lında Âdilşâhî Sultanı II. İbrâhim tarafın¬ 
dan Nizamşâhîler’in başşehri Ahmedna- 
gar'a elçi olarak gönderildi. Bir müddet 
Bîcâpûr valiliği ve hazinedarlık yaptı. Kay¬ 
naklardan 1028 (1619) yılında hayatta ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. Şîrâzî, Mirza Kâm- 
rân Lâhûrî’nin telif ettiği Mîrzânâme de 
önemli bir kültür adamı diye tanıtılır. 

Şîrâzî’nin en önemli eseri Tezkiretü'l- 
mülûk'tür. Eser Âdilşâhîler'in ve onlarla 
aynı dönemde Hindistan ve İran’da hü¬ 
küm süren devletlerin tarihine dair olup 
1017-1020 (1608-1611) yılları arasında te¬ 
lif edilmiştir. 1020 (1611) yılına kadar ge¬ 
len olayları ihtiva eden eser sade bir üslûp¬ 
la kaleme alınmıştır ve bir mukaddime ile 
on bölümden meydana gelmektedir. İlk 
bölüm Behmenîler. iki ile sekizinci bölüm¬ 
ler Adilşâhîler, dokuz ve onuncu bölümler 
Bâbürlüler, Safevîler ve Dekken’de kuru¬ 
lan hânedanların tarihiyle ilgilidir. Eserin 
ekinde Hint tapınakları, madenler ve ne¬ 
hirlerle Hindistan'daki acayip ve garip yer¬ 
ler ve olaylar (garâib) hakkında önemli mâ- 
lûmat bulunmaktadır. Eserde ayrıca Hin¬ 
distan ve İran'da kurulan hânedanların 
menşei ve silsilesine dair değerli bilgiler 
mevcuttur. Özellikle Haydarâbâd şehrinin 
kuruluşu, şehirdeki sosyal ve kültürel ha¬ 
yatla ilgili ayrıntılar önemlidir. Eserin çe¬ 
şitli kütüphanelerde pek çok yazması var¬ 
dır (Storey, 1/1, s. 744). Tezkiretü'l-mü- 
lûk'ün Alâeddin Behmenşah dönemini içe¬ 
ren kısmı H. S. S. Kâdirî tarafından neş¬ 
redilmiş (Tarih, 111/9 [Hydarâbâd, Supple- 
ment 19311, s. 2-41), tam metnini ise A. 
N. M. Hâlidî, Delhi Âsafiye, Haydarâbâd 
Sâlâr Jung Müzesi ve Oxford Bodleian kü¬ 
tüphanelerindeki yazmalara dayanarak ya¬ 
yımlamıştır (Tazkiratal-Mulük: History of 
the Kings, California 1987). Eserin bir kıs¬ 
mı J. S. King tarafından İngilizce’ye ter¬ 
cüme edilmiştir ( The History of the Bah- 
mani Dynasty, Founded on the Burhan-i 
Ma c aşir and the Tadhkirat al-Mulük, Lon- 
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don 1900). Müellifin ayrıca Mîrhând'ın 
Ravzatü'ş-şafâ ve Hândmîr’in Habîbü's- 
siyer adlı eserlerini ihtisar ettiği ve bir 
Ferhengnâme kaleme aldığı belirtilmek¬ 
tedir (Storey, 1/1, s. 742-743). 

BİBLİYOGRAFYA : 

T. N. Devare, A Short History of Persiarı Li¬ 
teratüre at the Bahmani, Adilshahi and the 
Qutbshahi Courts-Deccan. Poona 1961, s. 67, 
272, 316; Storey, Persian Literatüre, 1/1, s. 742- 
744; Harbans Mukhia, The Mughals of india, 
Malden 2004, s. 95-96; V. R. Natu, “A History of 
Bijapur by Rafluddin Shirazi", Journal of the 
Bombay Branch of the Royal Asiatic Society, 
XXII, Bombay 1905-1908, s. 17-29; N. B. Roy, 
“Some Interesting Anecdotes of Sher Shah from 
the Rare Persian Manuscripts of Tazkirat-al-Mu- 
luk”, Journal of the Asiatic Society of Bombay, 
Letters, XX/2 (1954), s. 219-226; Iqtidar Alam 
Khan, “The Tüzkirat al-Muluk by Rafluddin İbra¬ 
him Shrazi as a Source on the History of Akbar’s 
Reign", Studies of History, 11/1, New Delhi 1980, 
s. 41-56; Cari W. Ernst, “Şhırâzl, Rafı' al-DIn”, 
E! 2 (İng.), IX, 483; a.mlf., “Ebrâhim Sırazl”, Elr., 
viii, 76. m 

Kİ Azmi Özcan 

r ... n 

ŞÎRÂZÎ, Kutbüddin 
L (bk. KUTBÜDDÎN-i ŞÎRÂZÎ). J 

r . . . . n 

ŞÎRÂZÎ, Mahmûd b. İlyâs 

Necmüddîn Mahmûd 
b. Sâiniddîn (Ziyâiddîn) İlyâs eş-Şîrâzî 
(ö. 730/1330) 

Din âlimi ve hekim. . 


Eserleri. 1. el-Hâvî fî c ilmi’t-tedâvî. 
Şîrâzî eserin mukaddimesinde küçük yaş¬ 
tan itibaren tıbba merak sardığını, tahsi¬ 
linden sonra mesleğini icra etmesi sıra¬ 
sında dostlarının isteği üzerine bu kitabı 
yazdığını anlatır. Bir tıp ansiklopedisi ma¬ 
hiyetindeki eser, Ebû Bekir er-Râzî’nin ay¬ 
nı adı taşıyan hacimli kitabıyla karıştırıl¬ 
maması için el-Hâvi'ş-şağir diye de anıl¬ 
maktadır. Üslûbunun güzelliği ve açıklığıy¬ 
la, muhtevasının doğruluğu ve zenginli¬ 
ğiyle tanınan ve yaygın biçimde kullanı¬ 
lan el-Hâvî beş kısımdan (makale) mey¬ 
dana gelmiştir. İlk kısımda 125 bölüm ha¬ 
linde iç hastalıkları, ikinci kısımda yirmi 
yedi bölümde sıtma (humma) hastalığının 
belirtileri, türleri ve tedavi yöntemleri, 
üçüncü kısımda 108 bölümde dış organ¬ 
larda ortaya çıkan hastalıklar İncelenmek¬ 
tedir. Burada yer alan 82-102. bölümler 
zehirler ve zehirli hayvanlar hakkındadır. 
Alfabetik olan dördüncü kısımda müfret 
ilâçların, elli bölümden oluşan beşinci kı¬ 
sımda mürekkep ilâçların yapım ve kulla¬ 
nımı konu edinilmektedir. Müellif ünlü he¬ 
kimler arasında daha çok Hipokrat, Câlî- 
nûs (Galen), İbn Mâseveyh ve İbn Sînâ'ya 
atıfta bulunur. Günümüze birçok nüsha¬ 
sı ulaşan eserin (Brockelmann, 11, 298-299; 
Şeşen, s. 273) beşinci kısmının Fransız¬ 
ca’ya çevirisiyle birlikte İlmî neşrini Pierre 
Paul Emile Guigues gerçekleştirmiştir 
(Beyrut 1902; Frankfurt 1417/1997 [tıpkı¬ 


basım!). Ahmed Ferîd el-Mezîdî, eserin 
bu kısmının ikinci defa tahkikini yaptığını 
söylüyorsa da (Beyrut 1422/2001) çalışma¬ 
sında kayda değer bir inceleme görülme¬ 
mektedir. 2. Gıyâşiyye. Dört kısım (maka¬ 
le) üzerine düzenlenmiş tıbba dair Farsça 
bir eserdir (Âgâ Büzürg-i Tahrânî, XVI, 73- 
74). 3. Kitâbü'HAşk. Otuz bölümden oluş¬ 
maktadır (a.g.e., XV, 269). 4. Tuhfetü'l- 
kemâl. Yine tıbba dair Farsça bir eserdir 
(Nuruosmaniye Ktp., nr. 3669). 5. Muhta¬ 
sar fî c ilmi't-teşrîh (Konya Mevlânâ Mü¬ 
zesi Ktp., nr. 4346/2). 6. Kitâbü Şerhi'l- 
Fuşûl li-Hibokrat. 7. Esrârü'n-nikâh. 8. 
Kitâbü'l-Ağziye ve'l-eşribe. 9. Risale 
fi'l-bâh. 10. Risale selciyye (son iki ese¬ 
rin nüshaları için bk. Brockelmann, II, 299). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mahmûd b. İlyâs eş-Şîrâzî, el-Hâuİ fi ‘ilmi’t- 
tedâuî (nşr. P. P. Emile Guigues), Beyrut 1902; 
a.e. (nşr. Ahmed Ferîd el-Mezîdî), Beyrut 1422/ 
2001; Reşîdüddin Fazlullâh-ı Hemedânî, Sevâni- 
hu’i-efkâr (nşr. M. Takı Dânişpejûh), Tahran 1358 
hş., s. 70, 231-234; Keşfü’z-zunûn, 1, 628; Ser- 
Kîs, Mu c cem, II, 1176; Brockelmann, GALSuppl., 
II, 298-299; Kehhâle, Mu‘cemü'l-mü , ellifin, II, 
153; Sarton, Introduction, III, 898; M. Ullmann, 
Die Medizin im İslam, Leiden 1970, s. 178; Âgâ 
Büzürg-i Tâhrânî, ez-Zerfa ilâ teşânifı’ş-Şfa, Bey¬ 
rut 1403/1983, VI, 236-237; XV, 269; XVI, 73- 
74; Şeşen, Fihrisü mahtûtâti’t-tıbbi'l-lslâmi, s. 
273; Mu‘cemü’l-mahtûtâti’l-mevcûde fi mekte- 
bâti İstanbul ue Ânâtûli (haz. Ali Rıza Karabu¬ 
lut), [baskı yeri ve tarihi yok), II, 1501; M. Hişâm 
en-Na'sân, “eş-Şîrâzî, Mahmûd b. İlyâs”, 
Mv.AU, XV, 414-416. m 

ftl Mahmut Kaya 


Gerek klasik kaynaklarda gerekse mo¬ 
dern araştırmalarda hayatına dair bilgi 
yoktur. İlhanlI devlet adamı, tarihçi ve ta¬ 
bip Reşîdüddin Fazlullâh-ı Hemedânî’nin 
(ö. 718/1318), ulemâya in’âmda bulunma¬ 
sı için Bağdat valisi olan oğlu Emîr Ali'ye 
gönderdiği mektuptaki listede Fakih Mah¬ 
mûd b. İlyâs Tabîb adı da kayıtlıdır. Reşî¬ 
düddin ayrıca, Şîraz’da mevcut dârüşşifâ- 
ya vakıflar tahsis edip Şîrâzî'yi buraya mü¬ 
tevelli tayin ettiğine dair Şîraz yöneticile¬ 
rine yolladığı yazıda kendisinden “Mevlâ- 
nâ-yi a’zam Eflâtûn-i dehr Aristo-yi asr 
Mevlâna Mahmûd b. İlyâs" diye söz eder 
ve onun hem naklî hem aklî ilimlerde eş¬ 
siz bir âlim, değerli bir tabip olduğunu be¬ 
lirtir (Sevânihu’l-efkâr, s. 70, 231-232). Ba¬ 
zı çağdaş araştırmalarda babasının lakabı 
Ziyâeddin şeklinde anılırken Kâtib Çelebi 
bunu Sâinüddin diye kaydetmekte (Keş¬ 
fü’z-zunûn, I, 628), Âgâ Büzürg-i Tahrânî 
de el-Hâvî adlı eserinin bazı yazma nüs¬ 
halarında böyle geçtiğini söylemektedir 
(ez-Zerfa, VI, 236). 


Mahmûd b. İlyâs es-$îrâzî'nin el-Hâuî fî c ilmi’t-tedâuî adlı 
eserinin İlk sayfası (Nuruosmaniye Ktp., nr. 3499) 
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ŞIRAZI, Mîr Fethullah 

( *Âl! jtA ) 

(ö. 997/1589) 

Bâbürlüler dönemi devlet adamı, 
âlim. 

L J 

Şîraz’da doğdu ve orada yetişti. Celâl- 
eddin ed-Devvânî’nin öğrencilerinden Hâ- 
ce Cemâleddin Mahmûd eş-Şîrâzî’den fel¬ 
sefe ve mantık okudu; Mîr Gıyâseddin Man- 
sûr’dan tıp, matematik ve diğer ilimleri 
tahsil etti. Felsefî çalışmalarını bir Zerdüşt 
okulunda yaptığı rivayet edilir. Şîraz’da 
ders veren Fethullah Şîrâzî mekanikle ilgi¬ 
li buluşları ve yetiştirdiği öğrencilerle üne 
kavuştu. Bunlardan Efdal Han Şîrâzî, Hin¬ 
distan'daki Âdilşâhîler hükümdarlarından 
I. Ali Âdilşah'ın vekîlü’s-saltanası olmuş, 
Bîcâpûr’u bir ilim merkezi haline getirmiş 
ve Fethullah Şîrâzî'yi de şahın isteğiyle bu¬ 
raya davet etmişti. Bîcâpûr’da saygı gö¬ 
ren Fethullah Şîrâzî hâmisi Ali Âdilşah’ın 
1579’da ölümüne kadar bu şehirde huzur 
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içinde yaşadı. Ancak II. İbrâhim Âdilşah'ın 
hoşuna gitmeyen farklı yaşantısı ve men¬ 
sup olduğu Şiî mezhebinin ileri gelenleri 
için Bîcâpûr'un sıkıntılı bir hal alması üze¬ 
rine saraydan ayrılmak istedi. Bu sırada 
Bâbürlü Hükümdarı Ekber Şah’ın kendisi¬ 
nin icat ettiği cihazlardan haberdar olup 
İbrâhim Âdilşah'a bir ferman göndererek 
ondan Fethullah’ı Agra’ya göndermesini 
emretmesi Şîrâzî için bir fırsat oldu. 991 
(1583) yılında Agra'ya giden Fethullah Şîrâ¬ 
zî kısa sürede sarayın en önde gelen ilim 
adamları arasına girdi. İbn Sînâ felsefesi¬ 
ne vukufu sayesinde itibarı daha da arttı 
ve felsefe ilimlerinin Hindistan'da yaygın¬ 
laşmasında etkili oldu. 1583’te Nevruz mü¬ 
nasebetiyle düzenlenen etkinliklerde icat 
ettiği çeşitli mekanik cihazları ve seyirci¬ 
leri büyüleyen ilginç araçları sergileyerek 
bilim ve teknik alanındaki başarısını orta¬ 
ya koydu. Bu sebeple Emînülmülk, Adu- 
düddevle ve Adudülmülk unvanlarını aldı. 
1585’te malî konularda danışmanlık yap¬ 
mak için Raja Todar Mal ile birlikte vezir¬ 
lik makamına getirildi. Bu sırada bakır ve 
gümüş sikkelerin değerlerindeki çelişkile¬ 
ri tesbit edip yeni bir para birimi düzen¬ 
ledi. Mayıs 1589’da Ekber Şah’ın ordusun¬ 
da Keşmir seferine katıldı. Ancak şehre 
girerken hastalandı ve Ağustos 1589’da 
Keşmir’de vefat etti. Önce Mîr Seyyid Ali 
Hemedânî’nin hankahına defnedildi; daha 
sonra Ekber Şah tarafından naaşı Keşmir’¬ 
de Kûh-i Süleyman denilen yere nakledildi. 

Mîr Fethullah Şîrâzî, Farsça eserleri 
Sanskritçe'ye, Sanskritçe eserleri Farsça’¬ 
ya çevirerek Hint ve Fars kültürleri arasın¬ 
da bir köprü vazifesi görmüştür. Sahip ol¬ 
duğu hünerler ve geniş bilgi birikimi sa¬ 
yesinde otomatik buğday değirmeni, çok 
namlulu top, tekerlekli araba, silâhları te¬ 
mizleyen makine ve "sâl-i İlâhî” adlı bir gü¬ 
neş takvimi icat etmiştir (irfan Habib, XX/ 
232-233 1 1992|, s. 9-11). Ancak günümü¬ 
ze ulaşmayan bu buluşları hakkında tarih 
ve biyografi kaynaklarından bilgi edinil¬ 
mektedir. Fethullah Şîrâzî’nin birçok ki¬ 
tap yazmasına rağmen bazı kitaplara ek¬ 
lenen birkaç risâlesi hariç eserleri bugü¬ 
ne kadar gelmemiştir. Kaynaklarda ismi 
geçen eserleri şunlardır: Risâle-i c Ace- 
bât-ı Keşmir (Ebü'l-Fazi el-Allâmî tara¬ 
fından yazılan Ekbernâme 'ye eklenmiş¬ 
tir), Tûrîh-i Elfî (Ekber Şah’ın çeşitli mü¬ 
elliflere yazdırdığı bu eserin Ekber Şah’ın 
ikinci yılındaki olaylarla ilgili bölümü Şî¬ 
râzî tarafından kaleme alınmıştır (Storey, I, 
118]), Hulûşatü'l-menhec (Farsça Kur’an 
tefsiridir [Khuda Bakhsh Oriental Public 
Library, Patna, nr. 2057]), Minhâcü'ş-şâ- 


dıkin (ayrıntılı bir tefsir çalışması olup 
ona aidiyeti şüphelidir), Tekmile-i Hâşi- 
ye (Celâleddin ed-Devvânî'nin Sa'deddin 
et-Teftâzânî'ye ait Tehzîbü’l-mantık ue’l- 
kelâm adlı eserine yazdığı şerhin haşiye¬ 
sidir). Indian Office Library’de Şîrâzî’ye 
atfedilen Haşiye c alâ Şerhi’t-Tecrîd adlı 
bir eser bulunmaktadır. 
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(bk. HAŞAN eş-ŞÎRÂZÎ). 

ŞÎRÂZÎ, Sadreddin 
(bk. MOLLA SADRÂ). 


J 
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ŞİRB 

( ) 


Bir akar mâlikinin 
başkasına ait bir su kaynağından 
arazisini sulama amacıyla 
veya başka sebeplerle su alma hakkı 
(bk. İRTİFAK). 


r 


ŞİRBÎNÎ, 

Abdurrahman b. Muhammed 

Abdurrahman b. Muhammed 
b. Ahmed eş-Şirbînî el-Mısrî 
(ö. 1908) 


1 


L 


Ezher şeyhi. 


Ezher’de öğrenim gördü ve Ahmed el- 
Mersafî, İbrâhim el-Bâcûrî, İbrâhim es- 
Sekkâ, Ekrem el-Efgânî gibi hocalardan 
ders aldı. Tahsilini tamamladıktan sonra 
Ezher’de müderrislik yaptı ve eski kaynak¬ 
lar hakkındaki bilgisiyle tanındı. Kendisin¬ 


den ders alanlar arasında Muhammed b. 
Ca’fer el-Kettânî, Muhammed İlîş, Şernû- 
bî, Abdülhay el-Kettânî, Yûsuf b. İsmâil 
en-Nebhânî gibi tanınmış âlimler bulun¬ 
maktadır. Şirbînî, Mısır’da Batı tipi eğiti¬ 
min giderek yaygınlık kazanmasıyla birlik¬ 
te ıslaha yönelik arayışların başladığı Ez- 
her’de geleneksel yaklaşımı benimseyip 
Muhammed Abduh’un öncülüğünü yap¬ 
tığı yenilikçi gruba muhalefet etti. İslah 
yanlısı Ali b. Muhammed el-Biblâvî’yi Ez¬ 
her şeyhliğinden ve üç gün sonra Muham¬ 
med Abduh’u Ezher İdare Meclisi üyeliğin¬ 
den alan Hidiv II. Abbas Hilmi, Şirbînî’yi Ez¬ 
her şeyhliğine getirdi ( 13 Muharrem 1323 / 
20 Mart 1905). Şirbînî, Ezher’in dinî ilim¬ 
lerin öğretimi için kurulduğunu, modern 
bilimlere önem verilmesi halinde dinî ilim¬ 
lerin ihmal edileceğini ileri sürüp ıslahın 
sadece öğrencilerin hayat şartlarının dü- 
zeltilmesiyle sınırlı tutulmasını istiyordu. 
Bu sebeple felsefe ve mantık derslerine 
son verdi. Muhammed Abduh, Mukattam 
gazetesinde yazdığı yazılarla onu eleştir¬ 
di. Hidivin beklentilerine cevap verme ko¬ 
nusunda Şirbînî de isteksiz davranınca 16 
Zilhicce 1324’te (31 Ocak 1907) Ezher şeyh¬ 
liği görevinden alındı ve yerine Hassûne en- 
Nevâvî ikinci defa şeyhliğe tayin edildi. Şir¬ 
bînî 23 Cemâziyelâhir 1326’da (23 Tem¬ 
muz 1908) vefat etti. Şâfiî mezhebine men¬ 
sup olan Şirbînî daha çok bu mezhebin 
fıkhına dair şerh ve hâşiyeler üzerine yaz¬ 
dığı takrirlerle (ta'likat) tanınmıştır. 

Eserleri. 1. Takrir c alû Hâşiyeti'l-Ben- 
nâni c alâ Şerhi'l-Mahallî. Celâledin el- 
Mahallî’nin Tâceddin es-Sübkî'ye ait fıkıh 
usulüne dair CenTu'l-cevâm f adlı esere 
yazdığı şerh üzerine Abdurrahman b. Câ- 
dullah el-Bennânî tarafından kaleme alı¬ 
nan hâşiyeye yazılmış bir takrirdir (I-Il, Ka¬ 
hire 1304, 1318; nşr. Muhammed Abdül¬ 
kâdir Şâhîn, 1-11, Beyrut 2005). 2. Hâşiye- 
tü'l-Ğureri'l-behiyye. Zekeriyyâ el-Ensâ- 
rî’nin İbnü'l-Verdî'ye ait Şâfiî fıkhına dair 
el-Behcetü'l-Verdiyye adlı esere yazdı¬ 
ğı şerhin hâşiyesidir. İbn Kâsım el-Abbâ- 
dî’nin aynı şerh için kaleme aldığı hâşiye 
ve yine Şirbînî’nin bu hâşiye üzerine yaz¬ 
dığı takrirle birlikte basılmıştır (I-V, Kahi¬ 
re 1315, 1318; nşr. Muhammed Abdülkâdir 
Atâ, I-XI, Beyrut 1418/1997). 3. Feyzü'l- 
fettâh c alâ havâşî Şerhi Telhîşi'l-Mif- 
tâh. Teftâzânî’nin Telhîşü '1-Miftâh’a yaz¬ 
dığı el-Mutawel adlı şerh üzerine Abdül- 
hakîm es-Siyâlkûtî'nin kaleme aldığı hâşi- 
yeyle ilgili bir takrirdir (I-IV, Kahire 1323- 
1326, 1328, 1333, 1345). 4. Takrir c alâ hâ- 
şiyeti'l- c Attâr. Celâledin el-Mahallî'nin Tâ¬ 
ceddin es-Sübkî'ye ait Cem c u'l-cevâmi c 
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adlı eserine yazdığı şerh ile bunun üzeri¬ 
ne Haşan b. Muhammed el-Attâr’ın kale¬ 
me aldığı hâşiyenin ibarelerini açıklamak¬ 
tadır (I-II, Kahire 1316, 1358). 5. Takrir 
c alâ Hâşiyeti c Abdilhakîm C ale'l-Kutb 
‘ale'ş-Şemsiyye. Seyyid Şerîf el-Cürcânî’- 
nin Kutbüddin er-Râzî’ye ait Şerhu'ş-Şem- 
siyye'ye yazdığı hâşiye üzerine Siyâlkûtî’- 
nin kaleme aldığı hâşiyenin ta'likatıdır (Ka¬ 
hire 1328). 6. Takrir c alâ Şerhi'l-Kuşcî 
c alâ Risâleti'l- c Açtud fi'l-vaz^ (Dârü’l-kü- 
tübi’I-Mısriyye, nr. 5201 h ). Şirbînî’nin kay¬ 
naklarda adı geçen diğer eserleri de şun¬ 
lardır: Takrir c alâ Hâşiyeti c Abdilhakîm 
^ale'l-^Akâ^id, Takrir ‘ale'l-Üşmûnî, Tak- 
yîdât c alâ şerhi'l-Celâl el-Mahallî c ale'l- 
Minhâci'l-hkhî, Takyîdât c alâ şerhi'l- 
Kastallânî ‘ale'l-Buhâri, Hâşiye c alâ Şa- 
hîhi’l-Buhârî. 
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Şemsüddîn Muhammed b. Ahmed 
el-Hatîb eş-Şirbînî el-Kâhirî 
(ö. 977/1570) 

Şâfiî fakihi, müfessir ve dil âlimi. 

Mısır’ın Garbiye vilâyetine bağlı Şirbîn kö¬ 
yünde (günümüzde Dekahliye vilâyetine 
bağlı bir kaza) doğdu. Hayatı hakkında te¬ 
mel kaynak durumundaki Şa’rânî ve Gaz- 
zî'nin eserlerinde (et-Tabakatü’ş-şuğrâ, s. 
112; el-Keuâkibü’s-sa'ire, İH, 79) doğum ta¬ 
rihi ve ailesi hakkında bilgi verilmez. Son¬ 
raki kaynaklarda babasının adı Muham¬ 
med (İbnü’l-İmâd, VIII, 384) ve Abdurrah- 


man (tbnü’l-Gazzî, III, 161) şeklinde kay¬ 
dedilmekle birlikte kendisi tefsirinin so¬ 
nunda babasının adını Ahmed olarak ver¬ 
mektedir (es-SirâcüTmünîr, VIII, 481). 926'- 
dan (1520) önceki bir tarihte tahsil için 
Kahire'ye gitti. Zekeriyyâ el-Ensârî, Şehâ- 
beddin er-Remlî, Ahmed Amîre el-Burul- 
lusî, Nâsırüddin el-Lekânî, Muhammed b. 
Sâlim et-Tablâvî, Cemâleddin es-Sâfî, Nû- 
reddin el-Mahallî, Bedreddin el-Meşhedî ve 
Muhammed b. Abdurrahman en-Nüşeylî 
gibi âlimlere öğrencilik yaptı. Özellikle fı¬ 
kıh, Arap dili ve tefsir alanlarında kendi¬ 
ni iyi yetiştirdi: fıkıhta daha çok Remlî’- 
den yararlandı. Bütün hocalarından tedris 
ve fetva icâzeti alarak onların sağlığında 
ders ve fetvâ vermeye başladı. 9S9 (1552) 
yılı başları ve 961 (1553-54) başlarında Me¬ 
dine’ye gittiğini kaydeden Şirbînî muhte¬ 
melen her ikisinde de yıl boyunca orada 
kalıp hac sonrası Kahire’ye döndü. 962’- 
de (1555) Bîmâristânü’l-Mansûrî Külliye- 
si’nde (el-Mâristânü’l-kebîr el-Mansûrî) 
tefsir hocalığına tayin edildi. Öğrencileri 
arasında oğlu Zeynüddin Abdurrahman'ın 
yanı sıra Muhammed el-Kasrî, Zeynüddin 
Abdurrahman b. Yûsuf el-Buhûtî ve Mu¬ 
hammed b. Yûsuf İbnü’l-Muammer el- 
Betâîhî'nin adı anılır. Şirbînî 2 Şâban 977 
(10 Ocak 1570) tarihinde Kahire’de vefat 
etti. Kabri Karâfetülmücâvirîn’dedir. Ha¬ 
tîb lakabını el-Câmiu'l-Ezher’de hatiplik gö¬ 
revinde bulunmasından dolayı aldığı nak¬ 
ledilir (Büceyrimî, I, 11). Hocası Şehâbed- 
din er-Remlî'nin kendisinden hatip diye 
söz etmesi (Şa’rânî, et-Tabakâtü’ş-şuğrâ, 
s. 67), öğrencilik yıllarında da bu görevi 
üstlendiğini veya Kahire’ye gelmeden ön¬ 
ce Şirbîn Camii’nde hatiplik yapmış olabi¬ 
leceğini düşündürmektedir. Nitekim XIX. 
yüzyılda Şirbîn’de onun adıyla anılan bir 
cami bulunmaktaydı (Ali Paşa Mübârek, 
XII, 338). 

Şirbînî İlmî şahsiyeti kadar ibadet ve 
zühd hayatındaki titizliği, güzel ahlâkı ve 
mütevazi kişiliğiyle dikkat çekmiştir. Ya¬ 
kın arkadaşı ve dostu Şa’rânî’nin verdiği 
bilgiye göre yöneticilerden ve kadılardan 
uzak durur, hatta çoğunu tanımaz ve res¬ 
mî görevlere iltifat etmezdi. Şirbînî, özel¬ 
likle el-Câmiu'l-Ezher başta olmak üzere 
Kahire medreselerinde fıkıh ve Arap dili 
sahasında ders kitabı olarak okutulan te¬ 
mel eserler üzerine yazdığı şerh ve haşi¬ 
yeleriyle tanınır. Şeyhayn (Nevevî ve Râfiî) 
sonrası müteahhirîn dönemi Şâfiî fıkhı¬ 
nın gelişmesinde Şirbînî'nin çalışmaları¬ 
nın önemli bir yeri vardır. Bilhassa Neve- 
vî’nin Minhâcü't-tâlibîn adlı eserine yaz¬ 
dığı M uğni'l-muhtâc, İbn Hacer el-Hey- 


temî ve Şemseddin er-Remlî’nin şerhle¬ 
rinden sonra en çok tutulan şerh olup Os¬ 
manlI devri Şâfiî fakihlerince esas alınan 
temel kaynaklardandır. Müteahhirîn devri 
Şâfiî fetva usulünde Şirbînî’nin M uğni'l- 
muhtâc'daYi tercihlerinin, genellikle İbn 
Hacer el-Heytemî ve Şemseddin er-Rem- 
lî’nin Mirıhâc şerhleriyle Zekeriyyâ el-En- 
sârî’nin Şerhu'l-Behce ve Şerhu'l-Men- 
hec 'inden sonra geldiği kabul edilir (Ale¬ 
vî b. Ahmed es-Sekkâf, s. 37; Kavâsimî, s. 
414-415). Söz konusu eserler arasında bir 
tercih sıralaması olmadığı ve müftünün 
dilediğini fetvaya esas alabileceği de söy¬ 
lenmiştir (Ahmed Meykarî, s. 628-629; M. 
İbrâhim Ahmed, s. 135-136). Dönemin ön¬ 
de gelen mutasavvıflarından Şa’rânî, Ez- 
her ulemâsının ağır tenkitlerine mâruz kal¬ 
dığında onu savunup destekleyenler ara¬ 
sında Şirbînî de bulunuyordu. Ancak Mü- 
nâvî onun sûfîlerle ilişkileri hakkında olum¬ 
lu şeyler söylemez. 

Eserleri. A) Fıkıh. 1. Muğni’l-muhtâc 
ilâ ma c rifeti me^ânî elfâzi'l-Minhâc. Ne- 
vevî’nin Minhâcü't-tâlibîn i üzerine ya¬ 
zılmış en önemli üç şerhten biri olan eser 
İbn Hacer el-Heytemî’nin Tuhfetü'l-muh- 
tâc 'ından sonra, Şemseddin er-Remlî’nin 
Nihâyetü'l-muhtâc’mdan önce 959-963 
(1552-1556) yılları arasında kaleme alın¬ 
mıştır. Şirbînî'nin daha önceki Minhâc 
şerhlerinden faydalanarak meydana ge¬ 
tirdiği, Bedreddin İbn Kâdî Şühbe'nin şer¬ 
hiyle hocalarından Zekeriyyâ el-Ensârî’nin 
eserlerine ("şeyhunâ” ifadesiyle) ve Şehâbed- 
din er-Remlî’nin görüşlerine (“şeyhî” ifade¬ 
siyle) sık sık atıfta bulunduğu eser daha 
çok tutulan Nihâyetü'l-muhtâca kaynak 
teşkil etmiştir (Alevî b. Ahmed es-Sekkâf, 
s. 41; Ahmed Meykarî, s. 629, 653). Müel¬ 
lifin, büyük ölçüde Nevevî’nin tercihlerine 
bağlı kalarak bu görüşlerin delillerine işa¬ 
ret etmekle birlikte kendi tercihlerini de 
ortaya koyduğu, farklı mezhep görüşleri¬ 
nin tartışmasına ve fazla ayrıntıya girme¬ 
den kaleme aldığı bu şerh birçok defa ya¬ 
yımlanmıştır (Bulak 1293; Kahire 1298, 
1303, 1308, 1329, 1377/1958; nşr. Ali M. 
Muavvaz - Âdil Ahmed Abdülmevcûd, 
Beyrut 1994, 2006; nşr. Muhammed Halîl 
Aytânî, Beyrut 1997, 2004; nşr. Muham¬ 
med Cemîl Attâr, Beyrut 2004, Cevbelî İb¬ 
rahim'in talikiyle birlikte). Eserin Soner 
Duman tarafından yapılan Türkçe tercü¬ 
mesi yayımlanmaya başlanmıştır (İstan¬ 
bul 2009). 2. el-İknâ c fi halli elfâzi Ebî 
Şücâ c (Şerhu Ğâyeti’Tihtişâr). Ebû Şücâ’ 
el-İsfahânî'nin el-Muhtaşar'ma yazılmış 
önemli şerhlerdendir. Şirbînî’nin Şâfiî fık¬ 
hına dair diğer üç şerhinden sonra kale- 
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me aldığı ve 972'de ( 1564) tamamladığı bu 
eserin de çeşitli baskıları yapılmıştır ( Ka¬ 
hire 1284, 1293, 1307, 1929, 1940, 1951, 
1972; Halep 1991; nşr. Ali M. Muavvaz - 
Âdil Ahmed Abdülmevcûd, Beyrut 1994; 
nşr. Ali Abdülhamîd Ebü’l-Hayr- Muham- 
med Vehbî Süleyman, Beyrut 1996). Ön¬ 
celeri el-Câmiu’l-Ezher'de ve 1950’li yıllar¬ 
da Ezher Lisesi'nde okutulan ders kitap- 
larındandı (Ali Paşa Mübârek, IV, 64; el-Ez- 
her, s. 293, 298). Eserin Ahmed b. Ahmed 
el-Kalyûbî, Ebü'l-Feyz Abdurrahman b. Yû¬ 
suf el-Ochûrî, İsmâil b. Abdurrahman el- 
Bilbîsî, Ahmed b. Ahmed es-Sücâî, Ezher 
şeyhi İbrâhim b. Muhammed el-Birmâvî 
(Bulak 1287, 1296), Abdullah b. Muham- 
med en-Neberâvî (Bulak 1289), Haşan b. 
Ali el-Medâbigi ve Süleyman el-Büceyrimî 
tarafından yazılan hâşiyeleri arasında en 
çok tanınanı Bûceyrimî’nin Tuhfetü'l-ha- 
bîb"\ ile (Bulak 1284; Kahire 1310, 1951; 
Beyrut 1978, 1996, 2000) Medâbigi’nin Ki- 
lâyetü'l-lebîb"\d\r (Bulak 1291; Kahire 
1283, 1307, 1326). 3. Şerhu't-Tenbîh. Mü¬ 
ellifin ilk eseri olup Ebû İshak eş-Şîrâzî'- 
nin et-Tenbîh"\ üzerine kaleme alınmış en 
çok tutulan üç şerhten biridir. en-Nec- 
mü'ş-sâkıb şerhu Tenbîhi Ebî İshâk 
adını taşıyan bir nüshası Cambridge Üni¬ 
versitesi Trinity College Kütüphanesi'nde 
bulunmaktadır (Brockelmann, GALSuppl., 
I, 670). 4. Şerhu'l-Behceti'l-Verdiyye. 
Zeynüddin İbnü’l-Verdî’nin el-Hâvi'ş-şa- 
ğir’e yazdığı nazmın şerhidir. Eserin adı 
Ezher Kütüphanesi katalogunda el-Me- 
vâhibü's-seniyye lî şerhi'l-Behceti'l- 
Verdiyye şeklinde kaydedilmekte, Dârü’l- 
kütübi’l-Mısriyye katalogunda ise bu isim 
Şemseddin er-Remlî’nin aynı eser üzerine 
yazdığı şerhe nisbet edilmektedir (Fihri- 
sü’l-kütübi’l-meucüde bi’l-mektebetiî-Ez- 
heriyye, 11, 622; el-Fihrisü’ş-şamil, X, 747). 
5. Menâsikü'l-hac. Şirbînî hac ve umre 
konusunda sırasıyla büyük, orta ve küçük 
olmak üzere üç müstakil risâle kaleme al¬ 
mıştır. Bunlardan el-Menâsikü'l-kübrâ 
üzerine (954 tarihli müellif nüshası: Ezher 
Ktp., nr. 39955 12404) ) Ebû Bekir b. Sâ- 
lim b. Ahmed Şeyhân el-Alevî (Muhibbî, 
I, 83) ve Muhammed b. Süleyman b. Hase- 
bullah el-Mekkî ( Bulak 1293; Kahire 1311), 
el-Menâsikü'ş-şuğrâ üzerine de (nşr. Mâ- 
cid Hamîd Hırz Muhammedi, Beyrut 2006) 
Muhammed b. Ömer en-Nevevî ( Fethu'l- 
mücîb fi şerhi Muhtaşariî-Hatîb, Bulak 
1276, 1292; Kahire 1297, 1298, 1306; Mek¬ 
ke 1316; Şerhu’ş-Şeyh Muhammed Nûri 
‘ala Ehassi Menâsikiî-hac, Kahire 1327) 
tarafından hâşiyeler yazılmıştır. 6. el-Bed- 
rü't-tûlf lî halli ellâzi Cem c i'l-cevâmi c . 


Kaynaklarda söz edilmemekle birlikte Me¬ 
lik Suûd Üniversitesi Kütüphanesi'nde (nr. 
1893/1 ) yazma nüshası bulunan eserin Ha¬ 
tîb eş-Şirbînî'ye ait olduğu anlaşılmakta¬ 
dır (Fihrisü mahtûtâti Câmfatiî-Melik es- 
Su'ûd, VI, 9). 7. Fetûva'r-Remlî. Şehâ- 
beddin er-Remlî’nin derslerinde özellikle 
az karşılaşılan meseleler hakkındaki fetva¬ 
ları kaydetmesiyle tanınan Şirbînî eserini 
bu fetvalardan derlemiştir (Şa'rânî, et-Ta- 
bakâtü’ş-şuğrâ, s. 67, 111; Gazzî, II, 119; 
III, 195; Hidîviyye Ktp., nr. 1709; yazma 
nüshaları için ayrıca bk. Fihrisü’l-kütübi’l- 
meucûde bi’l-Mektebeti’t-Ezheriyye, Ih 
523, 560). Bazı çağdaş yazarlar, Nûreddin 
Ali et-Tantedâî tarafından Şirbînî’nin fet¬ 
valarının derlendiğini kaydetseler de ( Me- 
nâsikü’l-hac, neşredenin girişi, s. 48), bu 
hata Gazzî’nin ifadesinin yanlış anlaşılma¬ 
sından kaynaklanmıştır. 

B) Tefsir. 1. es-SirûcüTmünîr ü'l-i c âne 
c alâ ma c riteti ba c zı me c ûnî kelâmı rab- 
bine'l-hakîmi'l-habîr. Daha önce yazıl¬ 
mış dirâyet ve rivayet tefsirlerine daya¬ 
narak eserini kaleme alan Şirbînî yalnızca 
mütevâtir kıraatlere, sahih ve hasen ha¬ 
dislere, ihtilâflı konularda tercih edilen gö¬ 
rüşlere ve âyetlerin anlaşılması için gerek¬ 
li olduğu ölçüde Arap dili kurallarına yer 
verdiğini, bazı incelik ve nüktelere işaret 
etmekle birlikte gereksiz ayrıntılara gir¬ 
meden orta boy bir tefsir yazdığını ifade 
eder (es-Sirâcü’l-münîr, 1, 21-22; VIII, 480- 
481 ). Ehl-i sünnet âlimlerince kaleme alın¬ 
mış önemli dirâyet tefsirleri arasında sa¬ 
yılmakla birlikte rivayet ve kıssalara da sık¬ 
ça yer verilen eserde sûre ve âyetler ara¬ 
sındaki anlam ilişkileri üzerinde çok duru¬ 
lur. Şirbînî, fakih olmasına rağmen ahkâm 
âyetlerinde konuyla ilgili fıkhî hükümlere 
ya hiç yer vermez ya da görüşleri özetle 
nakleder. Zaman zaman kaydettiği İsrâili- 
yat türü haberleri nübüvvet makamına uy¬ 
gun düşmeyecek bilgiler içermediği süre¬ 
ce genellikle eleştirmeden aktarır. Büyük 
ölçüde Fahreddin er-Râzî’yi esas almakla 
birlikte Begavî, Zemahşerî ve Beyzâvî'nin 
tefsirlerine de sıkça başvuran Şirbînî bu 
müfessirlere bazı tenkitler yöneltir. Özel¬ 
likle Zemahşerî ve Beyzâvî’yi sûrelerle ilgili 
olarak naklettikleri fazilete dair hadisler 
sebebiyle eleştirir; dokuzu hariç (Bakara, 
Nahi, Kehf, Secde, Duhân, Vâkıa, Zilzâl, 
Tekâsür ve Nâs) sûreler hakkındaki bütün 
bu rivayetlerin uydurma olduğunu söyler. 
XIX. yüzyılda el-Câmiu’l-Ezher’de tefsir 
derslerinde okutulan eser Ahmed İzzû İnâ- 
ye ed-Dımaşki (Beyrut 2004) ve İbrâhim 
Şemseddin (Beyrut 2004) tarafından neş¬ 
redilmiş, ihtiva ettiği İsrâiliyat haberleri 


konusunda Muhammed et-Tantâvî Cibrîl 
bir doktora tezi hazırlamıştır (ed-Dahil fi 
tefsiri's-Sirâci’l-münîr li’l-Hatîb eş-Şirbİrıi 
min evveli sureti Sebe 3 ilâ ahiri sûreti’n- 
Nas, 1405/1995, el-Câmiatü’l-Ezher). 2. 
Mukaddime fi'l-kelâm c ale'l-besmele 
ve'l-hamdele (nşr. Menâl Selâhaddin Azîz, 
Âfâku’ş-şekâfe ve’t-türâş, LX |Muharrem 
1429/Ocak 2008], s. 171-196). 

C) Arap Dili ve Edebiyatı. 1. Nûrü's- 
seciyye lî halli ellâzi'l-Âcurrûmiyye. 
İbn Âcurrûm’un nahve dair eserinin şer¬ 
hidir. Abdullah b. Abdülazîz b. Süleyman 
et-Tarîki’nin üzerinde yüksek lisans tezi 
hazırladığı (1415/1994, el-Câmiatü'l-İslâ- 
miyye |Medine|), Seyyid b. Şeltût eş-Şâfiî 
tarafından neşredilen eseri (Cidde 1429/ 
2008), M. G. Carter İngilizce’ye tercüme 
etmiştir (Arab Lirıguistics: an Introductory 
Classical Text with Translation and Notes, 
Amsterdam 1981). 2. el-Fethu'r-rabbânî 
lî halli ellâzi Taşrîli c İzziddîn ez-Zen- 
cânî (Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye, nr. 5241 H). 
Muhammed b. Ahmed el-Bedevî eser hak¬ 
kında bir hâşiye yazmıştır. 3. Muğişü'n- 
nidâ ilâ şerhi Katri'n-nedâ (Dârü’l-kü- 
tübi’z-Zâhiriyye, nr. 1719; aynı nüshanın 
mikrofilmi, Merkezü Cüma’l-Mâcid |Dü- 
bey], nr. 1979). Abdülazîz b. Abdurrahman 
el-Haslân (Câmiatü’l-İmâm Muhammed 
b. Suûd el-İslâmiyye [ Riyad 1 ) ve Nâsır b. 
Muhammed b. Mansûr el-Cemîlî (el-Câ- 
miatü’l-İslâmiyye [Medine]) tarafından 
yüksek lisans tezi olarak neşre hazırlan¬ 
mıştır. 4. Şerhu şevâhidi'l-Katr. Katrü'n- 
nedâ ’da yer alan örnek beyitlerin şerhi¬ 
dir (Kahire 1280, 1288, 1298, 1306, 1311, 
1327). 5. Takrîrâtü'ş-Şirbînî ‘ale'l-Mu- 
tavvel. Teftâzânî’nin el-Mutavvel'\ üze¬ 
rine yazılmış bir hâşiyedir (Bulak 1293). 
6. Fethu'l-hâliki'l-mâlik lî halli ellâzi 
Elliyeti İbn Mâlik (İÜ Ktp., nr. 754; Ez¬ 
her Ktp., nr. 734 [911). 

Kaynaklarda Şirbînî’ye nisbet edilen di¬ 
ğer eserler de şunlardır: Şerhu Minhâ- 
ci'd-dîn (Ebû Abdullah el-Halîmî'nin el- 
Minhâc fişu‘abi’l-îmân'\ üzerine), el-Mu- 
kaddime lî uşûli'd-dîn, Ferahu'l-mey- 
yit bi-men yezûruhû, el-Mevâ’izu'ş-şâ- 
fiye c ale'l-menâbiri'l- c âliyye. Ezher Kü¬ 
tüphanesi katalogunda (nr. 40823 1 2469]) 
Şirbînî’ye izâfe edilen Tezkiretü'Mâbid 
şerhu Mukaddimeti’z-Zâhid’den (Şehâ- 
beddin Ahmed b. Muhammed ez-Zâhid'in 
Sittûn mes’ele fı’l-fıkh diye de bilinen ese¬ 
ri üzerine) kaynaklarda söz edilmez. Aynı 
eserin İskenderiye Belediye Kütüphane¬ 
sindeki nüshası ise İbn Abdüsselâm el- 
Menûfî’ye nisbet edilir (Ahmed Ebû Ali - 
Emîn el-Vatanî, II, 11-12; krş. Habeşî, s. 
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1808). Abdullah b. Hicâzî eş-Şerkâvî'ye ait 
Fethu'l-mübdî Muhtaşari'z-Zebîdî, Şer- 
hu'l-Hikemi'l^Atâ’iyye (Seuâtfu’l-hi- 
kem) ve Rebfu'l-fevû’id (fufâd) gibi eser¬ 
ler de bazı kaynaklarda Hatîb eş-Şirbînî’- 
ye izâfe edilmektedir (Brockelmann, GAL 
Suppi, II, 441; Fihrisü’l-Hizâneti’t-Teymû- 
riyye, 111, 160; krş., a.e., II, 223; Serkis, s. 
1116, 1117) Şirbînî'nin özellikle dilciliği ve 
müfessirliği üzerine çok sayıda tez çalış¬ 
ması yapılmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hatîb eş-Şirbînî, Menâsikü ’l-hac ‘a/â mezhe- 
bi’ş-Şâfl‘İ (nşr. Mâcid Hâmid Hırz el-Muhamme- 
dî), Beyrut 1427/2006, s. 129, ayrıca bk. neşre- 
denin girişi, s. 46-47, 48-49; a.mlf., Muğni’l- 
muhtâc ilâ ma’rifeti me"ânî elfâzi’l-Minhâc (nşr. 
Ali M. Muavvaz - Âdil Ahmed Abdülmevcûd), 
Beyrut 1427/2006, 1, 25; ayrıca bk. neşredenin 
girişi, I, 9-11; a.mlf., es-Sirâcü’l-mürıîr (nşr. Ah¬ 
med İzzû İnâye ed-Dımaşkı), Beyrut 1425/2004, 

I, 21-22; VIII, 480-481; Kalkaşendî, Şubhu’l-a'şâ, 
III, 418, 499; Şa'rânî, et-Tabakâtü’ş-şuğrâ (nşr 
Abdülkâdir Ahmed Atâ), Kahire 1410/1990, s. 
67, 111, 112-115; a.mlf., Tenbîhü’l-muğternn, 
Kahire 1310, s. 5; Münâvî, el-Keuâkib, IV, 129; 
Gazzî, el-Kevâkibü’s-sâ’ire, I, 199; II, 119; III, 79, 
195; Keşfü’z-zunûn, I, 492; II, 1139, 1871, 1875; 
İbnü'l-İmâd, Şezerât, VIII, 384-385; Muhibbi, Hu- 
lâşatü’l-eşer, I, 83; II, 210, 378, 405; lbnü'1-Gaz- 
zî, Dîvânü’l-İslâm (nşr. Seyyid Kesrevî Haşan), 
Beyrut 1411/1990, III, 161; Büceyrîmî, Tuhfetü’l- 
habib ‘a/â şerhi’l-Hatib, Beyrut 1398/1978, I, 

II, 13-14; Cebertî, ‘ Acâ’ibü’l-âşâr, III, 438; Ab- 
dülhamîd eş-Şirvânî, Havâşi c alâ Tuhfeti'l-muh- 
tâc bi-şerhi’l-Minhâc, Kahire, ts. (Dârü’l-fikr), I, 3; 
Fihristü’l-Kütübhâneti’l-Hidİviyye, III, 249, 257; 
Ali Paşa Mübârek, el-Hıtatü't-Tevfikıyye, Kahire 
1422/2001, IV, 64; V, 226; VI, 39; XII, 334, 335- 
337, 338; XIII, 128, 143; Ahmed Ebû Ali - Emîn 
el-Vatanî, Fihrisü’l-Mektebeti’l-Belediyye, İsken¬ 
deriye 1345/1926, Fihrisü fıkhi’l-İmâm eş-Şâfiî: 
II, 11-12; Serkîs, Mu"cem, s. 1108-1109, 1116- 
1117; Alevî b. Ahmed es-Sekkâf, el-Fevâ’idü’l- 
Mekkiyye (Mecmtfatü seb’ati kütübin müfide 
içinde), Kahire 1358/1940, s. 37, 41; Brockel¬ 
mann, GAL, II, 416-417; Suppi, I, 670, 677; II, 
333, 441; Fihrisü’l-kütübi’l-meucûde bi’l-Mek- 
tebeti’l-Ezheriyye, Ibaskı yeri ve tarihi yok| (Mat- 


baatü'l-Ezher), II, 425, 431-445, 461-462, 474, 
488, 497, 503, 518, 519, 521, 523, 560, 576- 
577, 600-602, 613, 622; IV, 284; VII, 83-84, 87, 
92, 95, 112; Tevfîk et-Tavîl, et-Taşavuuf fi Mışr, 
Kahire 1365/1946, s. 172, 177, 179, 184; Fihri- 
sü’l-Hizâneti't-Teymûriyye, Kahire 1366-69/ 
1947-50, II, 223; III, 160; Ahmed Meykarî Şü- 
meyle el-Ehdel, Süllemü’l-müte‘allimi’l-muhtâc 
ila marifeti rumûzi’l-Minhâc (nşr. İsmâil Os¬ 
man Zeyn, Nevevî, Minhâcü't-talibin ve 'umde - 
tü’l-müftîn |nşr. M. Ziyâd M. Tâhir Şa'bân| için¬ 
de), Cidde 2005, s. 628-629, 653; Abdülhay el- 
Kettânî, Fihrisü’l-fehâris, II, 923; el-Ezher: târi- 
huh ve tetâvvürüh, Kahire 1403/1983, s. 239, 
284, 293, 298; Fihrisü mahtûtâti Câmi c ati’l-Me- 
lik es-Su c ûd: el-Fıkhü’l-lslâmİ ve uşûlüh, Riyad 
1984, VI, 9; M. Hüseyin ez-Zehebî, et-Tefsİr ve’l- 
müfessirûn, Kahire 1405/1985, I, 320-336; M. 
İbrâhim Ahmed Ali, Hanefi ve Şâfıîlerde Mezhep 
Kavramı (trc. Faruk Beşer), İstanbul 1989, s. 135- 
136; M. Abdülazîm ez-Zürkânî, Menâhilü’l-Hrfân, 
Beyrut 1996, II, 48, 50; el-Fihrisü’ş-şâmil: ei-Fıkh 
ve uşûlüh (nşr. el-Mecmau’l-melekî), Amman 
1424/2003, X, 747; Ekrem Yûsuf Ömer el-Kavâ- 
simî, el-Medhat ilâ mezhebi'l-İmâm eş-Şâfı‘İ, Am¬ 
man 1423/2003, s. 414-415; Abdullah Muham- 
med el-Habeşî, CâmFu’ş-şürûh ve'l-havâşi, Ebû- 
zabî 1425/2004, s. 28, 248-249, 597, 663, 1265, 
1386, 1808; Muhsin Demirci, “el-Hatîb eş-Şirbînî 
ve Tefsiri”, MÜİFD, IV (1986), s. 389-399; Bilal Ay- 
bakan, “Şafiî Mezhebi”, DİA, XXXVIII, 239-240. 

H Alİ Hakan Çavuşoğlu 

r 1 

ŞIRDAR MEDRESESİ 

Semerkant’ta 

Timurlu tarzını sürdüren medrese. ^ 

Mâverâünnehir bölgesi idaresinin Özbek 
hanlarının eline geçtiği dönemin eserle¬ 
rinden olan medrese, geç tarihli olmakla 
birlikte Timurlu mimari ve süsleme sana¬ 
tının özelliklerini sürdüren anıtsal örnek¬ 
lerinden biridir. Askerî vali Yalangtuş Ba¬ 
hadır tarafından İmam Kulı Han için mü- 
hendis-hakkâk İşana Vali'nin sorumlulu¬ 
ğunda mimar Abdülcebbâr’a inşa ettiril¬ 
miştir. Semerkant Registanı’ndaki (regis- 



Sîrdâr 

Medresesi - 
Semerkant / 
Özbekistan 


tan: meydan) üç önemli medresenin baş- 
lıcası olan ve ilhamını Hoca Ahmed Yesevî 
Külliyesi’nden alan Uluğ Bey Medresesi'nin 
karşısında bulunan, XV. yüzyılda yapılmış 
Uluğ Bey Hankahı'nın yerine inşa edilen 
medrese plan ve süslemeleri açısından 
özellikle bu yapı örnek alınarak inşa edil¬ 
miştir ( 1619-1636). Medreselerin üçüncü- 
sü adı geçen meydanın yola bakan tara¬ 
fının aksi istikametinde yerleştirilmiş ve 
bu kısmı kapatmış olan yine Timurlu tar¬ 
zında inşa edilmiş Tillâkârî Medresesi’dir 
(1646-1660). Böylece meydanın etrafında¬ 
ki yapılaşma XVII. yüzyılda Buhara’daki 
Lebi-Havz Meydanı’na benzemiştir. Yakla¬ 
şık 57 x 70 m. ölçülerinde ve dikine geli¬ 
şen dikdörtgen plan şemasında olan med¬ 
resenin hücreleri, fikrini kozmolojideki dört 
ana yön tasavvurundan alan dört eyvanlı 
avluya revaklarla açılmaktadır. Revaklar ey¬ 
vanların arasında çift katlı olarak düzen¬ 
lenmiştir. Gerek girişin iki yanında gerek¬ 
se diğer köşelerdeki birer kubbeli çokgen 
mekân hücreler dışındaki özel mekânlar¬ 
dır. Bunlar dershane, ziyarethane, mes- 
cid (evvelce) ve İmam Ca'fer’in mezarı ol¬ 
malıdır. 

Şîrdâr Medresesi inşa ve süsleme yö¬ 
nünden Timurlu özelliklerini sürdürdüğü 
gibi Timurlular’m, hükümdarın ve devle¬ 
tin azametini boyut ve sembolizm açısın¬ 
dan vurgulama fikrini de bulunduğu de¬ 
vir için yansıtmak iddiasındadır. Büyük bo¬ 
yutlu yapı aynı zamanda taçkapısındaki 
çini kompozisyonuyla hükümdarın gücü¬ 
nü ve hâkimiyetini vurgulamaktadır. Uluğ 
Bey Medresesi'nin giriş cephesine benzer 
şekilde ele alınmış olan ana cephede, mo¬ 
zaik çini süslemeli taçkapı ile iki köşedeki 
minareler (arka köşelerde güdük kuleler şek¬ 
linde tekrarlanmış) ve Gûr-ı Emîr’in (1405) 
dilimli kubbesini andıran yüksek kasnaklı 
mozaik çini ile kaplı iki kubbe dikkati çek¬ 
mektedir. Güney Türkmenistan’da Anav’- 
da inşa edilmiş, harabe halindeki Timur¬ 
lu devrine ait 860-861 (1456-1457) tarihli 
caminin taçkapı kemerinin iki yanındaki 
ejder tasvirleri bu tür çini düzenlemeleri¬ 
nin öncü örneklerindendir. Buhara'da yap¬ 
tırılan Nâdir Divan Beyi Medresesi’nde 
(1031/1622) taçkapıdaki bir kemer alınlı¬ 
ğına yerleştirilmiş mozaik çini tasvirlerde 
de benzer bir pano görülmektedir. Bura¬ 
da bitkisel kıvrımlarla doldurulan lâcivert 
bir zemin üzerine insan yüzü şeklinde tas¬ 
vir edilmiş bir güneş ve ona doğru yöne¬ 
len, pençelerine aldığı hayvanı götüren iki 
sîmurg tasviri yer almaktadır. Şîrdâr Med¬ 
resesi’nde benzeri kompozisyon kaplanla 
tekrarlanmaktadır. Kompozisyonda deği- 
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şiklikler olmakla birlikte sembolik ifade 
aynıdır. Taçkapı kemer kavisinin iki yanın¬ 
daki alınlığı dolduran, lâcivert zemin üze¬ 
rine yapılmış beyaz çiçekler ve kıvrım dal¬ 
lar arasında simetrik olarak yerleştirilmiş 
iki adet sarı kaplan ve güneş (insan yüzü 
şeklinde) tasviri görülmektedir. Bu tasvir 
asian-güneş kompozisyonunun bir çeşit¬ 
lemesi biçiminde düşünülebilir. Medrese¬ 
ye sırf bu tasvirden dolayı “Şîr-dâr" (aslanlı 
kapısı olan) denilmiştir ve burada ilk anlam 
olarak güneşin söz konusu burca girmesi 
kastedilmektedir (aynı şekilde kaplan da 
bir yıldız grubunun simgesiydi); bununla 
birlikte hükümdarlık sembolizmine de atıf¬ 
ta bulunulmaktadır. Nitekim eski güneş 
kültlerinin etkisiyle hükümdar güneşe ben- 
zetilirdi ve bu sebeple güneş ve aslan Ti¬ 
mur’un armalarından biri olmuştu. Genel 
anlamda bakıldığında burada bir av ve 
mücadele sahnesi söz konusudur. Böyle- 
ce bu çini kompozisyonun emîrin, yöneti¬ 
cinin gücünü ve zaferlerini ima ettiği an¬ 
laşılmaktadır. Burada aslan yerine kaplan 
kullanılmış olmasının sebebi, Türkler’de ve 
diğer bazı bozkır topluluklarında aslanla 
kaplan arasında inanışlar ve sembolizm 
açısından bir fark görülmemesinden kay¬ 
naklanmaktadır. 

Mimari eserin gerek cephesinin diğer 
inşaî ve süsleme özellikleri gerekse yan 
duvarlar, arka cephe ve çatı örtüsünde uy¬ 
gulanan sistemler ve süslemeler de genel¬ 
de Timurlu mimarisinin ve özelde Uluğ Bey 
Medresesi'nin niteliklerini aksettirir. Bü¬ 
tün yüzeyler sır altına renkli sırla uygulan¬ 
mış, kompozisyonlar oluşturan parçalar¬ 
dan ibaret mozaik çini ve sırlı tuğla ile kap¬ 
lanmıştır. Geometrik ve tipik bitkisel ka¬ 
rakterli kompozisyonların yanında yazı da 
(hat) büyük yer tutar ve en çokfîrûze sır- 


Sîrdâr Medresesi'nin arka cephesinde köse kulelerinden bi¬ 
rindeki çini süslemeyi gösteren bir detay 



lı tuğlalarla oluşturulan kûfî yazılar görül¬ 
mektedir. Bunlarda “(Yâ) Allah”, “Muham- 
med”, “Allâhüekber" gibi tekrarlanabilir iba¬ 
reler söz konusudur. Muhtelif yerlerde şe¬ 
ritler halinde daha çok sülüs tarzında sû¬ 
re ve âyetler de yer almaktadır. Bu prog¬ 
ram benzeri şekilde içeride de mevcuttur. 
Bütün avlu revaklarının cepheleri ve eyvan¬ 
ların içleri çini ve sırlı tuğlalarla bezen¬ 
miştir. Bitkisel çini kompozisyonlarında 
daha çok rûmî, palmet veya lotus kom¬ 
pozisyonları, şemse şekilleri vb. bulunmak¬ 
ta iken geometrik kompozisyonlar, bazı¬ 
ları yazılara çerçeve teşkil eden yıldızlar 
veya şeritler oluşturan süslemelerden mey¬ 
dana gelir. Bazan birbirine bağlanan geo¬ 
metrik şekillerden teşekkül eden değişik 
kompozisyonlar yüzeysel nişleri ve yüzey¬ 
leri doldurur. Çinilerde sarı, lâcivert, beyaz, 
Türk mavisi en çok kullanılan renklerdir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Emel Esin. Türkistan Seyahatnamesi, Anka¬ 
ra 1959, s. 40-41; G. A. Pugaçenkova - L. İ. Rem- 
pel, Istoriya İskusstuo Clzbekistana, Moskva 1965, 
s. 338-339; İstoriya Samarkanda (ed. i. M. Mu- 
minov), Taşkent 1969, s. 298-300; Mustafa Ce- 
zar, Anadolu Öncesi Türklerde Şehir ue Mimar¬ 
lık, İstanbul 1977, s. 453, 456; L. Golombek- D. 
VVilber, The Timurid Architecture of Iran and Tu¬ 
ran, Princeton 1988, I, 19; W. Radloff, Sibirya’¬ 
dan (trc, Ahmet Temir), İstanbul 1994, IV, 171; 
Oktay Aslanapa, Türk Cumhuriyetleri Mimarlık 
Abideleri, Ankara 1996, s. 299-302; Özbekistan: 
Heirs to the Silk Road (ed. |. Kalter - M. Pavaloi), 
London-New York 1997, s. 97, rs. 127; Gözde Ra- 
mazanoğlu, Orta Asya’da Türk Mimarisi, Anka¬ 
ra 1998, s. 111-115. fTI 

Iftl Yaşar Çoruhlu 

r n 

ŞÎRİN 

|(bk. FERHAD ve ŞÎRİN; HÜSREV ve ŞÎRİN)^ 

r n 

ŞÎRÎN-i MAĞRİBÎ 

( ) 

Ebû Abdillâh Muhammed Şîrîn b. İzziddîn 
b. Âdil et-Tebrîzî el-Mağribî 
(ö. 809/1407) 

Muhyiddin Ibnül’l-Arabî ekolüne bağlı 
İranlı sûfî şair. 

Tebriz yakınlarındaki Urmiye gölü civa¬ 
rında bulunan Emmend köyünde doğdu. 
809 (1407) yılı sonlarında altmış yaşınday¬ 
ken vefat ettiğine göre 749’da ( 1348) doğ¬ 
muş olmalıdır. Molla Muhammed Mağribî 
diye de tanınır. Gençliğinde Tebriz'de ilim 
tahsil etti. Bu dönemde tasavvufî hikmet¬ 
ler içeren Farsça bir şiirin etkisinde kala¬ 
rak tasavvufa yöneldi. Meşhur sûfî ve şair 
Kemâl-i Hucendî'nin de aralarında bulun¬ 
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duğu birçok sûfînin meclisine katıldı. So¬ 
nunda Kübrevî şeyhi İsmâil es-Sîsî’ye mü- 
rid oldu, onun yanında erbaîne girip tasav¬ 
vufî eğitimine devam etti. Gerek tasavvuf 
yolundaki yeteneği gerekse söylediği gü¬ 
zel şiirlerle şeyhinin en gözde müridlerin- 
den biri haline geldi. Ardından Kuzey Af¬ 
rika’ya gidip silsilesi Muhyiddin İbnüî-Ara- 
bî’ye ulaşan bir şeyhe intisap ettiği veya 
bu bölgeye sık sık seyahatler yaptığı için 
şiirlerinde Mağribî nisbesini kullanmaya 
başladığı kaydedilir. İbnü’l-Arabî’nin fikir¬ 
lerini benimsemesinden dolayı bu nisbe- 
yi kullandığını söyleyenler de vardır. Şîrîn-i 
Mağribî’nin İsmâil es-Sîsî'den başka yine 
Kübreviyye’den Bahâeddîn-i Hemedânî, 
Sühreverdiyye'den Abdülmü’min es-Serâ- 
vî ve Ekberiyye’den Şeyh Sa’deddin’den 
icâzet aldığı, ayrıca İbnü'l-Arabî’nin ruha- 
niyetinden Üveysî yolla faydalandığı nakle¬ 
dilir. Mağribî'nin postnişin olarak halkı ir¬ 
şada başladığı ve mürid yetiştirdiği anla¬ 
şılmaktadır. Mevlânâ İvaz Şah, Şemseddin 
Muhammed Aktâbî Meşrikı, Abdürrahîm 
el-Halvetî, Nûreddin Abdürrahîm el-Bez- 
zâzî onun önde gelen müridlerindendir. Şî- 
rîn'in nerede öldüğü konusunda kesin bil¬ 
gi bulunmamaktadır. 

Hüseyin Kerbelâî, Mağribî’nin kelime-i 
tevhid ve ism-i celâi zikirlerini hafî ve ne¬ 
fesi tutarak icra etmeye önem verdiğini 
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kaydeder ( Ravzâtü’L-cinân, I, 367-368). Bu 

durumda onun Mâverâünnehir'deki Hâ- 
cegân tarikatının zikir usulünü benimse¬ 
diği söylenebilir. Çünkü o dönemde Küb- 
revîler’in nefesi tutarak zikretme usulüne 
genelde muhalif oldukları bilinmektedir 
(Fahreddin Safî, 1, 164). Eserlerinde ve şi¬ 
irlerinde İbnü’l-Arabî’nin fikirlerine bağlı 
kalan Şîrîn-i Mağribî devrin önde gelen şa¬ 
irlerinden biri olarak kabul edilmektedir. 
Onun şiir tarzının Şah Ni’metullâh-ı Velî ve 
Muhammed b. Yahyâ el-Lâhîcî’yi etkiledi¬ 
ği bilinmektedir. Şiirlerinde kullandığı bir¬ 
çok ifade sonraları Farsça'da deyim ve ata¬ 
sözü haline gelmiştir. Ayrıca Molla Hâdî-i 
Sebzevârî gibi işrâk felsefesine bağlı bir¬ 
çok âlim ve sûfînin eserlerinde onun tesir¬ 
leri görülmektedir. Şîrîn-i Mağribî’yi ikin¬ 
ci Muhyiddin İbnü’l-Arabî olarak tanımla¬ 
yan Filibeli Ahmed Flilmi onun, “Mâ mihr-i 
tû dîdem ne zerrât güziştîm" mısraıyla baş¬ 
layan bir şiirini tercüme ve şerhetmiştir. 

Eserleri. 1. Dîvân-ı Muhammed Şîrîn-i 
Mağribî. Tasavvuf ve vahdet-i vücûdla il¬ 
gili konuların ele alındığı şiirlerden oluşur. 
Birçok yazma nüshası bulunan eser Mîr 
Âbidînî (Tahran 1979) ve L. Levvisohn (Tah- 
ran-Londra 1993) tarafından yayımlanmış¬ 
tır. 2. Câm-ı Cihânnümâ. Mağribî, varlık 
mertebelerini daire şeması ile gösterip 
açıkladığı bu eseri Saîdüddin el-Fergânî’- 
nin Meşâriku'd-derârî adlı kitabından fay¬ 
dalanarak yazmıştır. Birçok nüshası olan 
eseri (Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud 
Efendi, nr. 2592; Nuruosmaniye Ktp., nr. 
3874/2, vr. 102 b - 11 l a ) Mîr Âbidînî divanla 
birlikte neşretmiştir. Eser üzerine Seyyid 
Muhammed Gîsûdırâz, Vecîhüddin Gucerâ- 
tî, İbrâhim Şüttârî Cennetâbâdî ve Ahmed 
Reştî Üstâdî tarafından Farsça şerhler ya¬ 
zılmıştır. 3. Dürrü'l-ferîd fî marifeti me- 
râtibi't-tevhîd. Tevhîd-i ef'âl, tevhîd-i sı- 
fât ve tevhîd-i zât konularının ele alındı¬ 
ğı Farsça mensur bir eserdir (Millet Ktp., 
Ali Emîrî Efendi, nr. 1083; Süleymaniye 
Ktp., Lala tsmâil, nr. 191, vr. 70 a -85 b ). 4. 
Şerh-i Rubâ c î-yi Ebû Sa c îd. Ebû Saîd-i 
Ebü’l-Flayr'ın “Flavrâiyye" adıyla bilinen ru- 
bâîsinin şerhidir (Süleymaniye Ktp., Lâle¬ 
li, nr. 1495, vr. 121 b -122 b ). Şîrîn’in kaynak¬ 
larda zikredilen Nüzhetü's-Sâsâniyye 
adlı eserinin günümüze ulaşmadığı sanıl¬ 
maktadır. Naşîhatnâme (Münzevî, Fih¬ 
rist, II, 1706) ve Güftâr-ı Şems-i Tebrîzî 
(Manisa 11 Halk Ktp., nr. 1647/2) gibi eser¬ 
ler ona da nisbet edilmektedir. Esrâr-ı 
Fatiha adıyla kaydedilen eseri MiFâtü'l- 
c ârifîn ve mazharü'l-kâmilîn fî mülte- 
mesi Zeyni'l- C âbidîn (Koca Râgıb Paşa 
Ktp., nr. 1453, vr. 280 b -285 b ) adlı risâle ol¬ 


malıdır. Şîrîn'e izâfe edilen İrâ’etü'd-de- 
kâ’ik îî şerhi MiFâti'l-hakâhk, Mahdum 
Mehâimî diye bilinen Alâeddin Ali b. Ah¬ 
med Hindî'nin (ö. 835/1432) eseri olup ya¬ 
yımlanmıştır (Bombay, ts.). 
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Kâinatı yaratan ve idare eden 
en yüce varlığın ulûhiyyetine 
ortak tanıma anlamında 
bir terim. 

Sözlükte şirk “ortak olmak” ve “ortak¬ 
lık"; “ortak koşmak” anlamındaki işrâk- 
tan isim konumunda bulunan şirk ise kü¬ 
für demektir. Şirk koşana müşrik, şirk ko¬ 
şulana şerîk denir (Lisânü’EArab, “şrk” 


md.; Kamus Tercümesi, “şrk” md.). Terim 
olarak “Allah'ın zâtında, sıfatlarında, fiil¬ 
lerinde veya O’na ibadet edilmesinde or¬ 
tağı, dengi yahut benzerinin bulunduğu¬ 
na inanma” demektir. Tek Tanrı’ya inan¬ 
manın karşıtı olan inanç türleri Grekçe po- 
lus (çok) ve theos (tanrı) kelimelerinden 
oluşan politeizm (politheisme) kavramıyla 
ifade edilir. XIX. yüzyılın evrimci din anla¬ 
yışına göre insanlık politeist dinlerden ön¬ 
ce ataların ruhlarına ve tabiat üstü varlık¬ 
larla temellendirilmiş basit inanç ve ritü- 
ellerden oluşan ilkel dinlere inanıyordu. Da¬ 
ha sonra toplumlar politeizm ve monote¬ 
izme ulaşmıştır, modern dönemde ise İl¬ 
mî ateizm etkin hale gelmiştir. VVilhelm 
Schmidt’in monoteizm teorisine göre ise 
başlangıçta insanlığın inancı monoteizm 
idi. Âdem ve torunları monoteist olmakla 
birlikte onunla Nûh arasında ve Nuh’tan 
sonra geçen dönemlerde politeist inanç¬ 
lar monoteizmden sapma şeklinde orta¬ 
ya çıkmıştır. Peygamberler insanlığa mo¬ 
noteizmi tebliğ etmiştir. Bazı araştırmacı¬ 
lar, semavî dinlerin öğretileri yanında Af¬ 
rika, Avustralya ve Amerika’daki kabileler¬ 
de gökle ilgisi olan, değişmeyen, görüleme¬ 
yen ve ahlâkî talepleri bulunan bir Tanrı 
inancının varlığından hareketle başlangıç¬ 
ta insanlığın dinî hayatının monoteist ni¬ 
teliği taşıdığı yolundaki tezi daha tutarlı 
bulmuşlardır (EncyclopediaofReligion, IX, 
6156) Keşif öncesi Güney Amerika’da, Ba¬ 
tı Afrika'nın Yoruba halkı içinde ve Polinez- 
ya gibi ilkel toplumlarda bulunmasına rağ¬ 
men politeizmin Antik Yunan, Roma, Ya¬ 
kındoğu, Çin, Hindistan gibi kültürlerde il¬ 
kel kabileler sonrası bir fenomen olarak or¬ 
taya çıktığına dikkat çekilmiştir. İlkel top¬ 
lumlar gelişmiş kültürlere geçerken inanç- 
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larının güç ve yetenek hiyerarşisine dayalı 
yapılanmalardan etkilendiği, meselâ An¬ 
tik Yunan politeizminin şehir devletlerin¬ 
de geliştiği düşünülmektedir. Politeist din¬ 
lerde tanrıların birden çok ismi olabilir ve 
her isim belirli bir rol, özellik ya da hikâye¬ 
yi ifade edebilir. Antik Yunan ve Hint kül¬ 
türünde tanrılar mitolojiye konu olacak bi¬ 
çimde kişisel ve ulaşılabilir niteliklere bü¬ 
rünmüşken Antik Roma'da mitolojik bir 
alt yapı bulunmamaktadır. Tanrılar sınır¬ 
sız bilgiye ve güce sahip değildir. Politeist 
dinlerde uzun bir zaman diliminde kültü¬ 
rel etkileşimlerle gelişen ve bir hiyerarşiy¬ 
le sıralanan tanrılar vardır. Bunlar ilgili top- 
lumlardaki sosyal ve siyasal hiyerarşiden 
etkilenmiştir. Hinduizm’deki avatarlar gi¬ 
bi önem verilen bazı insanlar zamanla tan- 
rılaştırılmıştır. Bir kısım araştırmacılar, çok 
tanrılı inancın kâdir-i mutlak bir tanrıya 
inancı da (henoteizm: bir büyük tanrı ege¬ 
menliğindeki çok tanrıya inanma) içerebi¬ 
leceğini belirtirken bazıları politeist dinler¬ 
deki henoteist eğilimlerin monoteizme ge¬ 
çiş süreci biçiminde görülebileceğine işa¬ 
ret etmişlerdir (ERE, X, 112-114; Encyclo- 
pedia ofReligiorı, XI, 7315-7319), 

Eski Yunan filozofları arasında iyilikle¬ 
rin kaynağı olan bir İlâhî gerçeklikten bah¬ 
sedildiği ve âlemin İlâhî akılla yönetildiği 
yolunda bir inancın izleri bulunmakla be¬ 
raber o dönemde mitolojiyle gelişen çok 
tanrıcı dinin hâkim olduğu bilinmektedir. 
Mısır'da çok tanrıcılık telakkisi yaygınken 
milâttan önce XIV. yüzyılda firavun IV. 
Amonefis zamanında Aton isimli tek tan¬ 
rı inancı gelişmiş, diğer tanrılar ve onlara 
bağlı kültler dışlanmış, fakat IV. Amone- 
fis’in ölümünden sonra tekrar çok tanrı¬ 
cılığa dönülmüştür (a.g.e., IX, 6156- 
6157). Hinduizm’in Vedalar’ında çok tan¬ 
rılı ve natüralist bir inanç sistemi vardı; 
sonraki kutsal kitapların çoğu bu politeiz¬ 
mi tek tanrı inancının sembolik anlatımı 
diye yorumlamıştır. Upanişadlar'ın ortaya 
çıkışından itibaren Hinduizm tevhid inan¬ 
cına yönelmiş, Vedalar'da önemsiz bir 
tanrı olan Brahma tek tanrı haline gel¬ 
miştir. Ancak halk arasında Brahma, Viş- 
nu, Şiva üçlüsünden oluşan henoteist te¬ 
lakki etkinliğini sürdürmektedir. Esasen 
tek tanrıcı Hindu eğilimi diğer tanrıları in¬ 
kâr etmez. Buda’dan nakledilen iman 
ikrarında tek Tanrı'dan bahsedilmemekle 
birlikte inkâr cihetine de gidilmez. Ancak 
Buda’nın ilgi odağı haline gelmesi onun 
tanrılaştırtmasına yol açmıştır. Yayıldığı 
yerlerde birçok din ve inançla karışan Bu¬ 
dizm çeşitli ülkelerde ayrıntılarda farklı 
tanrı anlayışlarına sahip olmuştur. Genel¬ 


de Mahayana Budizmi’nde budaların ve 
bodisatvaların çokluğuna inanılır, fakat 
bazı ekollerde budalardan birinin öne çı¬ 
karılarak ibadet edilen ulu varlık haline 
getirildiği görülür. Mahayana Budizmi'n- 
de tanrı kavramı ilk prensip olarak kabul 
edilir. Vajrayana Budizmi'nde Büyük Güneş 
Budası ile beraber diğer İlâhî varlıkların 
mevcudiyeti söz konusudur. Budizm’de 
monist bir tanrı anlayışı bulunuyorsa da 
belirgin bir tevhid inancından bahsedile¬ 
mez (a.g.e., IX, 6157). 

Çok tanrılı dinlerde İlâhî varlıkları tem¬ 
sil ettiğine inanılan obje ve figürlere ta¬ 
pınmaktan ibaret olan putperestlik de şirk 
kavramı içinde yer alır. Yunanca “eidolon" 
(put) ve latreia (tapınma) kelimelerinden tü¬ 
retilen “idolatry” ile Latince “pagan”dan 
(köylü, taşralı) türeyen “paganizm" (paga- 
nisme) ile ifade edilen putperestlik “sûret 
ve temsillere yanlış sebeplerle değer ver¬ 
me veya tâzimde bulunma" şeklinde ta¬ 
nımlanır (Barfield, s. 110-111). İslâm kay¬ 
naklarına göre putperestlik Hz. Nûh dö¬ 
neminde başlamış, Âd ve Semûd kavim- 
leriyle sürmüştür (Zemahşerî, IV, 164). Hz. 
İbrâhim putperest kavmiyle mücadele et¬ 
miş, fakat putperestlik geleneği onun so¬ 
yundan gelenler ve başta Harrânîler (Kel- 
dânîler / Nabatîler) olmak üzere diğer millet¬ 
lerde devam etmiştir. Putperestliğin se¬ 
bepleri arasında, insanların tevhid inan¬ 
cını koruyamamaları ve putların tanrı ile 
kendileri arasında şefaatçi olacağı gibi dinî 
faktörler yanında sosyokültürel faktörler 
üzerinde de durulmuştur ( Encyclopedia 
ofReligiorı, VII, 4356-4365). 

Tanrılarla insanlar arasında aracı konu¬ 
munda bir varlığın bulunduğu inancı çe¬ 
şitli dinlerde yer almış, ancak insanlar me¬ 
lek, şeytan, cin ve ataların ruhları gibi gö¬ 
rülemeyen tabiat üstü varlıklara da ilâh- 
lık nisbet ederek şirke düşmüştür. Kişi ile 
tanrılar arasındaki ilişkiyi semavî dinler¬ 
den farklı biçimde kuran politeist dinle¬ 
rin bazıları meleklerin fonksiyonunu yerel 
tanrılar şeklinde algıladıkları varlıklara ver¬ 
mişlerdir ( DB 2 , s. 32-33; ER, I, 282-283). 
Bazı dinlerde fonksiyonları birbirine karış¬ 
tırılan tabiat üstü varlıklar tanrı olarak al¬ 
gılanmıştır. Batı dillerinde görülen “cin” 
anlamındaki “demon" kelimesi, tanrı ile 
insan arasında vasıta olan yarı tanrı bir 
varlık biçiminde Ortaçağ sonlarının Latin¬ 
ce’si yoluyla Yunanca “daimon”dan gelmiş¬ 
tir. Greko-Romen döneminin sonlarında 
daimon Latince “genius" gibi yarı tanrı, 
yarı insan yahut ikinci dereceden ruhlar 
için kullanılmıştır. Hintliler melek ve cin 
kavramlarını birbirine karıştırmış, insan¬ 


lara iyilik yapan yarı tanrı melek anlayışı¬ 
nı benimsemiştir. İslâm dininde ise Allah, 
melek, şeytan, cin ve peygamberlerin ni¬ 
telikleri ve fonksiyonları kesin biçimde be¬ 
lirlenmiştir (Encyclopedia of Religion, IV, 
2275-2282). 

Hz. Mûsâ’ya verilen on emirde, "Ben¬ 
den başka tanrın olmayacak; kendine yu¬ 
karıda gökyüzünde ya da yer altındaki su¬ 
larda yaşayan herhangi bir canlıya benzer 
put yapmayacaksın. Putların önünde eğil¬ 
meyecek, onlara tapmayacaksın” şeklinde 
yer alan ifade (Çıkış, 20/3-5) Yahudiliğin 
tevhid inancına dayandığını kanıtlamakta¬ 
dır. Bununla birlikte Tevrat'taki tek Tanrı 
inancının evrensel bir monoteizm mi yok¬ 
sa İsrâil kavmine ait millî bir Tanrı anlayı¬ 
şı mı olduğu konusu tartışılmıştır. İsrâilo- 
ğulları’nın başlangıçtan itibaren monote¬ 
ist bir inancı benimsediği görüşüne rağ¬ 
men eski İsrâil dininin ilk döneminde çok 
tanrılı inanç hâkim iken sonraları başka 
tanrıların varlığını tanıyan, fakat onların 
üzerinde ve sadece İsrâiloğulları'nın iba¬ 
det etmekle yükümlü kılındığı bir tür mil¬ 
lî tanrı telakkisinin ve nihayet İsrâil pey¬ 
gamberleri tarafından tebliğ edilen tev¬ 
hid inancının hâkim olduğu dönemlere ge¬ 
çildiği tezi de ileri sürülmüştür. Bazı sap¬ 
malara rağmen İsrâil için gerçek anlam¬ 
da tek yaratıcı, vahyedici ve yargılayıcı tan¬ 
rı fikri Tanah literatüründeki temel anla¬ 
yış olmuştur. Tek tanrı inancının İsrâiloğul- 
ları arasında tam benimsendiği ve yaygın 
hale geldiği dönem sürgün sonrasına rast¬ 
lamaktadır. Yahudiliğin ilk âmentüsünü or¬ 
taya koyma girişiminde bulunan Philo ile 
Ortaçağ yahudi düşünürlerinden Saîd b. 
Yûsuf el-Feyyûmî’nin tevhid anlayışına vur¬ 
gu yapmasının yanı sıra yahudi düşünürü 
İbn Meymûn on üç maddelik iman esası¬ 
nın ilk beşinde Tânrı’nın yaratıcı, tek, cisim- 
siz, ilk ve son oluşuna ve ibadetin yalnız¬ 
ca O'nun için yapılmasına yönelik bir imanı 
şart koşmuştur. Günümüzde geleneksel 
veya Ortodoks Yahudilik, İbn Meymûn'un 
inanç esasları üzerine temellenen Tanrı 
anlayışını büyük ölçüde devam ettirirken 
diğer modern yahudi mezheplerinde ya¬ 
ratıcı ve yaşayan Tanrı inancından pante¬ 
ist ve tabiatçı Tanrı fikrine uzanan deği¬ 
şik anlayışlar benimsenmiştir (Gürkan, s. 
76-85; lacobs, s. 291-298; Encyclopedia 
of Religion, IX, 6157-6158; Encyclopaedia 
Judaice, XIV, 448-450). 

On emirde İsrâiloğulları’na Rab Yahve’- 
den başka Tanrı edinmeleri, Tanrı’yı yara¬ 
tıklara benzeterek putunu yapmaları ve 
o putlara tapınmaları yasaklanmıştır (Çı¬ 
kış, 20/3-5; ayrıca bk. Levililer, 26/1; Tes- 
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niye, 4/15-19, 5/6-9). Mûsâ, kendisinden 
sonra başka milletlerin etkisinde kalarak 
putlara tapmamaları konusunda kavmini 
uyarmış (Tesniye, 7/1-5), onun ardından 
Yeşu (Yeşu, 24/14-15) ve sonraki peygam¬ 
berler bu tür uyarıları sürdürmelerine rağ¬ 
men İsrâiloğulları, başta Ken'ânîler olmak 
üzere karşılaştıkları milletlerin etkisinde 
kalıp ibadetlerine bazan putperest unsur¬ 
lar karıştırmış (Hâkimler, 3/5-6, 7/1-13, 8/ 
22-27; krş. el-A'râf 7/138-140; Fahreddin 
er-Râzî, XIV, 222-224), zaman zaman baş¬ 
ka milletlerin tanrılarına, güneşe, aya, Ba- 
al ve Astarte gibi şeylere tapınışlardır (Hâ¬ 
kimler, 10/6; 1. Samuel, 7/ 4, 12/10; I. Kral¬ 
lar, 11/7, 33; II. Krallar, 17/30-31, 21/1-9, 
23/4-14; Yeremya, 2/8, 7/9; Amos, 5/26; Y. 
Leibowitz, s. 445-449). Yahudilik’te melek, 
cin ve şeytan inancının mahiyeti Bâbil sür¬ 
günü öncesi ve sonrası devirlerde Mezo¬ 
potamya, Ken’an ve İran kültüründen et¬ 
kilenerek dönemlere bağlı farklılıklar gös¬ 
termiştir. 

Hıristiyanlığın tanrı inancı monoteist kay¬ 
naklı olup hıristiyan teologlar dinlerini aynı 
nitelikte görmekte, baba, oğul, Rûhulku- 
düs’ten oluşan klasik teslîs doktrinini mo¬ 
noteist bakış açısıyla yorumlamaktadır. 
Ancak bu üç kavrama başvurmadan Hı¬ 
ristiyanlık’taki Tanrı inancını açıklamak 
mümkün değildir. Kilise Tanrı kavramını 
bir sır diye kabul etmekte ve bu konuda¬ 
ki açıklamaları daha çok sembolik bir dille 
yapmaktadır. Yeni Ahid'deki Tanrı tasviri 
yahudi anlayışından farklı değildir. Yeni 
Ahid’de ne îsâ’nm Tanrı olduğuna ne de 
teslîse ait bir iz vardır. İlk dönemde kilise¬ 
deki yahudi kökenli Tanrı inancı, yaklaşık 1. 
yüzyılın sonuna doğru Yeni Eflâtuncu fel¬ 
sefenin etkisi ve Yunan-Roma kökenli in¬ 
sanları hıristiyanlaştırma amacının sonu¬ 
cunda şekil değiştirmeye başlamıştır. Böy- 
lece Tanrı kavramı biri teslîs, diğeri Tan- 
rı’nın enkarnasyonu olarak îsâ figürü ile 
ilişkilendirilmiştir. Yuhanna İncili'nde İlâhî 
kelâmla Tanrı fikrinin iç içe bulunduğuna 
bakılırsa îsâ'nın tanrısal konuma yüksel¬ 
tilmesi daha önce gerçekleşmiştir. Tanrı’- 
nın bedenleşmiş olabileceği fikrine ait en 
erken metinlerden biri Filipililer'e Mektup'- 
ta görülür (2/6-1 1). IV. yüzyıla gelindiğin¬ 
de kilise, teslîse dayalı bir Tanrı anlayışını 
ve îsâ’nın Tanrı’dan bir parça halinde yer¬ 
yüzünde cisimleşmiş olduğunu kabul et¬ 
mişti. Kilise teslîs fikrinin politeizme yol 
açmasını engellemek için teslisteki üç un¬ 
surun mahiyetini onların birliğinden te¬ 
şekkül eden tek Tanrı'nm mahiyetinden 
ayırt etme ihtiyacını duymuştur. Buna gö¬ 
re Tanrı’da hem tek bir tabiat (mia ousia) 


hem de üç kişilik (treis hupostaseis) mev¬ 
cuttur ( Neıv Catholic Encyclopedia, VI, 
270-280; XIV, 189-201). Putperestliğe Ye¬ 
ni Ahid metinlerinde sıkça değinilmek¬ 
tedir. Galatyalılar'a Mektup'ta (4/8) hiçbir 
gerçekliği olmayan putperest tanrılarının 
ortak yönüne temas edilmiş, Korintoslu- 
lar'a Birinci Mektup'ta (10/19-20) putlara 
kurban sunanların aslında cinlere kurban 
sunmuş oldukları belirtilmiştir. Pavlus put¬ 
perestliği ağır bir günah diye kabul etmiş 
(Korintoslular'a Birinci Mektup, 5/10-11, 
6/9, 10/7, 14; Galatyalılar, 5/20; Efesoslu- 
lar, 5/5; Koloseliler, 3/5), Petrus’un Birinci 
Mektubu'nda (4/3) hıristiyanların putlara 
ibadeti reddetmeleri gerektiğinden söz 
edilmiştir. Hıristiyanlığın özellikle Roma 
İmparatorluğu’na bağlı vilâyetlerde hızla 
yayılışı kiliseyi pagan kültlerine karşı açık 
bir tavır almaya sevketmiştir ( Encyclope¬ 
dia ofReligion, VII, 4356-4365). Hıristiyan¬ 
lık tarihinde ikona olarak adlandırılan aziz 
ve azize resim ve tasvirlerine tâzim ko¬ 
nusu putperestlik tehlikesi taşıdığından 
hıristiyan din adamları arasında tartışıl¬ 
mış ve kiliselerden ikona, resim ve hey¬ 
kellerin kaldırılması mücadelesinin veril¬ 
diği ikona karşıtı bir dönem yaşanmıştır. 
Aralarında çeşitli farklılıklar olsa da Kato¬ 
lik ve Ortodoks mezhepleri II. İznik Kon- 
sili’nde alınan karar gereğince ikonalara 
saygı göstermekte, Protestanlar ise kilise¬ 
lerdeki resimler karşısında daha ihtiyatlı 
davranmaktadır. Hıristiyanlık’ta melek, cin 
ve şeytan anlayışları fonksiyonları itibariy¬ 
le birbirine karıştırılmış ve Yahudilik, Mani- 
heizm, gnostisizm, Greko-Romen düşün¬ 
cesi, yahudi apokrif ve apokaliptik gele¬ 
neklerinin tesiriyle mahiyetleri şekillenmiş 
olmakla beraber bu varlıklara Tanrı’ya eş 
koşulacak bir ilâhlık nisbet edilmemiştir. 

İslâm’a Göre Şirk. Kur’ân -1 Kerîm’de 
şirk kavramı aynı kökten türeyen isim ve 
fiillerle birçok âyette geçmektedir. “Ce- 
nâb-ı Hakk’ın ulûhiyyetine ortak tanıma" 
anlamındaki şirkin muhtevası Kur'an’da 
“küf’ / küfüv” (denk, benzer), “misi” (eş, 
benzer), “velî/ vâlî” (dost, efendi), “nid” 
(özünde benzeri), “şefî‘” (şefaatçi) ve “şe- 
hîd” (yardımcı, lehte şahitlik yapan) keli¬ 
meleriyle ifade edilmiştir (M. F. Abdüibâ- 
ki, el-MıEcem; Râgıb el-tsfahânî, el-Müf- 
redât; Lisânü’l-'Arab, “şrk”, “kP”, “mgl", 
“vly”, “ndd”, “şf”, “şhd” md.leri). Kur’an'- 
da Allah’ın varlığı ve birliği inancının bir¬ 
çok âyette açıkça ifade edilmenin yanı sı¬ 
ra herhangi bir varlığın O’nun ulûhiyyeti¬ 
ne ortak koşulmaması, sadece O’na kul¬ 
luk edilmesi, ancak O'ndan yardım isten¬ 
mesi ve O'na sığınılması (er-Ra’d 13/36; el- 


Kehf 18/110; el-Cin 72/20), şefaatin an¬ 
cak Allah'tan beklenmesi ve O'nun izniyle 
gerçekleşeceğine inanılması (el-Bakara 2/ 
255; Yûnus 10/3; ez-Zümer 39/44) emre- 
dilmektedir. Câhiliye Arapları’nda belirti¬ 
lerine rastlandığı gibi müşrikler ay, güneş 
ve yıldızlar gibi gök cisimlerine ulûhiyyet 
nisbet etmişlerdir (Cevâd Ali, VI, 50-61). 
Kur’an’da ise sözü edilen varlıklar ve olu¬ 
şumların Allah'ın varlığını ve birliğini ka¬ 
nıtlayan belgelerden sayıldığı, bu varlıkla¬ 
ra değil onları yaratan ve yöneten Allah’a 
secde etmenin gerektiği bildirilmiştir (Fus- 
sılet 41/37). Müşrikler duyularla idrak edi¬ 
lemeyen cin ve melek gibi varlıklara da 
ulûhiyyet izâfe etmiş, bunları Allah’a or¬ 
tak koşmuş, O'na oğullar ve kızlar nisbet 
etmiştir ( a.g.e VI, 706-724). Kurân-ı Ke¬ 
rîm, Cenâb-ı Hakk’ın bu vasıflardan mü¬ 
nezzeh olduğunu bildirmiştir (el-En’âm 6/ 
100-101 ). Müşriklerin ulûhiyyet nisbet edip 
tapındıkları varlıkları cismen temsil eden 
putlar da şiddetle reddedilmiştir. Kur'an’da 
Hz. Nûh’un kavmine ve Câhiliye Arapları’- 
na ait bazı putların isimleri anıldıktan baş¬ 
ka (en-Necm 53/19-20; Nûh 71/23) genel 
anlamda putlar için “ilâh, sanem, vesen, 
timsâl (heykel), ünsâ" (dişi, güçsüz) gibi 
kelimeler kullanılmıştır (M. F. Abdülbâki, 
el-Mu c cem, “elh”, “şnm”, “vşn", “mşl”, 
“enş” md.leri). Onların Allah'a ortak koş¬ 
tukları putlar kimseye faydası veya zara¬ 
rı dokunmayan (meselâ bk. el-Mâide 5/76; 
Yûnus 10/18, 106), hiçbir şey yaratmayan 
ve kendileri yaratılmış olan (el-A'râf 7/191- 
192), kendilerine bile fayda veya zarar ve¬ 
remeyen (er-Ra'd 13/16), yaşatmaya ve 
hayata son vermeye, ölüleri diriltip kabir¬ 
den çıkarmaya güçleri yetmeyen (el-Fur- 
kân 25/3), hepsi bir araya gelse bir sinek 
bile yaratamayan, hatta sineğin kendile¬ 
rinden kaptığı bir şeyi geri alamayacak 
kadar âciz varlıklar (el-Hac 22/73) diye ni¬ 
telenir. Müşrikler putlara kendilerini Al¬ 
lah’a yaklaştırmaları (ez-Zümer 39/3), Al¬ 
lah katında şefaatçi olmaları (Yûnus 10/ 
18) için taptıklarını ve atalarının da aynı 
yolu izlediğini söylüyordu (en-Nahl 16/35; 
ez-Zuhruf 43/20-22). Müşriklerin duru¬ 
munun tasvir edildiği âyetlerde şirkin kü¬ 
für olduğu belirtilmekte (meselâ bk. Âl-i 
tmrân 3/151); Ehl-i kitap, Sâbiîler, Mecû- 
sîler ve müşrikler küfre düşen gruplar di¬ 
ye sıralanmaktadır (el-Hac 22/17; el-Bey- 
yine 98/1, 6). Yahudilerin Üzeyr'i, hıristi- 
yanların Mesîh’i Allah'ın oğlu saymaları (et- 
Tevbe 9/30) ve Mesîh’e ulûhiyyet nisbet 
etmeleri küfür olarak nitelendirildiği gibi 
Hz. îsâ’nın kavmini sadece Allah’a kulluk 
etmeye davet ettiği ve O'na ortak koşan- 
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lara cennetin haram kılınacağı yönünde 
uyardığı belirtilmek suretiyle (el-Mâide 5/ 
72) bu tür inançların şirk niteliği taşıdığı¬ 
na ve zevcesi olmayan yüce yaratıcıya ev¬ 
lât nisbet etmenin aklıselim ile bağdaş¬ 
madığına dikkat çekilir (el-En'âm 6/101). 
Kur’an’da müşriklerin atalarını taklit ede¬ 
rek akıllarını kullanmamaları, zannî bilgi¬ 
lerle hareket etmeleri, yalan söylemeleri 
(Yûnus 10/66; ez-Zümer 39/60), peygam¬ 
berlerle ve inananlarla alay etmeleri (Hûd 
11/38; Yâsîn 36/30), kendilerine yapılan 
tebliğe karşı büyüklük taslamaları (es- 
Sâffât 37/35; el-Câsiye 45/8-11), eleştiril¬ 
dikleri konularda atalarını taklit etmeyi 
mazeret göstermeleri (el-Bakara 2/170- 
171; Lokmân 31/21) gibi hususlar onların 
sosyopsikolojik özellikleri şeklinde belirgin¬ 
leşmektedir. Kur’an'a göre şirk Allah’ın as¬ 
la bağışlamayacağı en büyük günah, doğ¬ 
ru yoldan sapma (en-Nisâ 4/48, 116) ve bü¬ 
yük bir zulümdür (Lokmân 31/13). 

Şirk hadis kaynaklarında da genişçe yer 
almaktadır. VVensinck’in eJ-Mu c cem’inde 
yirmi sütunluk bir hacme ulaşan kaynak¬ 
ların özellikle iman bölümlerinde şirke çok 
sayıda atıf yapılmaktadır. Çeşitli rivayet¬ 
lerde şirk sayılan inanç ve telakkiler, müş¬ 
rikin vasıfları ve âhiret hayatındaki du¬ 
rumları açıklanmakta, iman en üstün ita¬ 
at, şirk ise en büyük günah diye nitelen¬ 
dirilmektedir (Buhârî, “Edeb", 6; Müslim, 
“îmân", 36, 37; Tirmizî, “Tefsîr”, 18; Nesâî, 
“Tahrirn”, 4). Hadislerde amellerine Allah’¬ 
tan başkasını ortak eden kişinin şirkiyle 
baş başa kalacağı (Müslim, “Zühd", 46), 
Cenâb-ı Hakk’ın kulları üzerindeki hakkı¬ 
nın ortak koşmadan sadece O’na ibadet¬ 
te bulunmaktan ibaret olduğu belirtilmiş¬ 
tir (Müslim, “îmân”, 49, 50). Hz. Peygam¬ 
ber, müşrik bir toplumda tevhid inancını 
yerleştirmeye çalıştığı için tevhide aykırı 
inançlara yol açabileceği kaygısıyla ilk dö¬ 
nemlerde kabir ziyaretini bile yasaklamış, 
daha sonra kabirlerin ziyaret edilip mu¬ 
hafaza altına alınmasını tavsiye etmekle 
beraber buraların ibadet yeri haline ge¬ 
tirilmesini menetmiştir (Ebû Dâvûd, “Ce- 
nâ’iz”, 68; bk. Wensinck, Miftâhu kürıûzi's- 
sünne, “kubûr” md.). Bir hadiste Allah’¬ 
tan başka herhangi bir şey üzerine yemin 
edilmesinin şirk sayıldığı da belirtilmiştir 
(Müsned, i, 47). Resûlullah, Hz. Ömer’in 
Câhiliye’den kalma bir alışkanlıkla babası¬ 
nın adına yemin ettiğini duyunca, “Allah 
atalarınız adına yemin etmenizi yasakla¬ 
mıştır; yemin edecek kimse Allah adına 
yemin etmeli veya susmalıdır" demiştir 
(Tirmizî, “Nüzûr”, 8). Naslardan çıkarılan 
inanç prensiplerine göre Allah’tan başka 


en çok saygı gösterilecek varlık Hz. Mu- 
hammed’dir. Kur’an’da Allah’ı sevme ve 
affına mazhar olma yolunun Resûlullah’a 
uymaktan geçtiği (Âl-i İmrân 3/31-32), Pey- 
gamber’e itaat etmenin Allah’a itaat an¬ 
lamına geldiği ifade edilmiş (en-Nisâ 4/80) 
ve Peygamber’de İlâhî hiçbir özelliğin bu¬ 
lunmadığı vurgulanmıştır (Âl-i İmrân 3/79- 
80; el-Mâide 5/116-117; el-Kehf 18/110). 
Hîre halkının kendi liderlerine secde et¬ 
tiklerini gören Kays b. Sa’d, Resûlullah’ın 
secde edilmeye daha lâyık olduğunu dü¬ 
şünüp bunu kendisine teklif etmiş, o da 
Allah'tan başkasına secde edilemeyeceği¬ 
ni belirterek kendisine secde edilmesini 
kesinlikle yasaklamıştır (Ebû Dâvûd, “Ni¬ 
kâh”, 40). Konuyla ilgili bir hadiste de şöy¬ 
le denilmektedir: “Hıristiyanların Meryem 
oğlu îsâ’yı insan üstü niteliklerle övdüğü 
gibi siz de beni övmeyin. Ben sadece Al¬ 
lah'ın bir kuluyum. Benim için Allah'ın ku¬ 
lu ve resulü deyin” ( Müsned, I, 23, 24, 47, 
55; Buhârî, “Enbiyâ”’, 48; Dârimî, “Rikâk”, 
68). Hadislerde müşrik kadınlarla evlenil- 
mesi yasaklanırken müşrik olsalar da ebe¬ 
veynin ziyaret edilmesi istenmiştir (Buhâ¬ 
rî, “Nikâh”, 24; “Edeb”, 7). Hz. Peygam¬ 
ber, ümmeti hakkında doğrudan Allah'a 
ortak koşulması şeklindeki açık şirkten de¬ 
ğil (Müslim, “Fezâdl", 30) ibadetleri başka¬ 
larına hoş görünmek için (riya) yapmak¬ 
tan ibaret olan gizli şirkten korktuğunu 
belirtmiştir ( Müsned , IV, 403; V, 428; İbn 
Mâce, “Zühd”, 21). 

Şirk İslâm âlimlerinin üzerinde en çok 
durduğu konulardan biridir. İslâmiyet’te 
dinî hayatın bütün yönleri kişiye vicdan 
özgürlüğü kazandıran tevhid inancına gö¬ 
re anlam ve değer kazanır. Şirk bir tür kü¬ 
für olması sebebiyle ferdi söz konusu an¬ 
lam ve değerlerden uzaklaştıran, inanan¬ 
ları dinî ve dünyevî bütün haklardan mah¬ 
rum bırakan belirleyici bir etkendir. Şirk 
ile küfür birbirine yakın kavramlardır. Ebû 
Hanîfe’ye göre küfrün kapsamı daha ge¬ 
niş olup her şirk küfürdür, fakat her kü¬ 
für şirk değildir (İbn Hazm, III, 222). Şirkin 
ulûhiyyetinde ve fiillerinde Allah'ın ortağı 
bulunduğuna inanmak, küfrün ise Allah’ı 
doğrudan inkâr etmek olduğuna dikkat 
çeken Eş’arî de her kâfirin müşrik sayıl¬ 
madığını belirtmiştir (İbn Fûrek, s. 156, 
160). Mâtürîdî, Allah’ın bir başka varlığın 
kendisine ortak koşulmasını haram kıldı¬ 
ğını ifade eden âyeti açıklarken (el-En'âm 
6/151) şirkin aklen de imkânsız olduğunu, 
akıl sahiplerinin Allah’ın birliğine ve O’nun 
bilgisine ulaşmaları gerektiğini belirtmiş¬ 
tir. Allah Teâlâ’nın varlıkların sûretlerini en 
güzel biçimde yarattığını ve düzenlediği¬ 


ni bilen akıl sahiplerinin O’ndan başka bir 
varlığın bunu gerçekleştiremeyeceğini, bu 
konuda O’na ortak olamayacağını ve O’nun 
diğer lutuf ve nimetlerini de düşünüp ulû- 
hiyyet ve rubûbiyyette başka bir varlığı Al¬ 
lah'a ortak koşamayacağını, bu sebeple şir¬ 
kin hem akıl bakımından hem nas yoluyla 
haram olduğunu belirtir ( Te’uttatü’l-Kur’ân, 
V, 251-252). Şirk ve küfrün aynı mânaya 
geldiğini kabul edenler de vardır (Râgıb el- 
Isfahânî, el-Müfredat, “şrk” md.; İbn Hazm, 
III, 222). 

Âlimler şirkin konusu, ortaya çıkışı ve 
şirke götüren yollar hakkında çeşitli gö¬ 
rüşler ileri sürmüştür. Râgıb el-İsfahânî 
şirki Allah’a ortak koşma (büyük şirk) ve 
amellerde Allah’tan başka etkenleri göz 
önünde bulundurma (küçük şirk) diye iki kı¬ 
sımda ele almıştır ( el-Müfredat , “şrk” md.). 
Fahreddin er-Râzî, Allah'tan başka dost¬ 
lar edinenlerin yerildiği âyette (el-Ankebût 
29/4 1) “ilâhlar” değil "dostlar” (evliya) de¬ 
nilmesinin sadece açık şirkin değil gizli şir¬ 
kin de bâtıl olduğuna işaret sayıldığını be¬ 
lirtir. Çünkü Allah’a başkasını da gözete¬ 
rek ibadet eden kimse Allah'ı değil gözet¬ 
tiği varlığı dost edinmiştir (Mefâtîhu’l-ğayb, 
XXV, 69) İbn Teymiyye şirki, erken dönem¬ 
lerden itibaren İslâm âlimlerinin tevhid 
inancını ulûhiyyet ve rubûbiyyet açısından 
ele almalarına paralel olarak iki kısımda 
incelemiştir. 1. Ulûhiyyette şirk. Allah’a iiâh- 
lığında ortak koşmak, O’ndan başka bir 
varlıktan gerçekleştirilmesi yaratılmışın gü¬ 
cünü aşan bir şey istemek demektir. Bu 
tür şirk, “Ancak sana ibadet eder ve an¬ 
cak senden yardım dileriz” âyetinin yanı 
sıra (el-Fâtiha 1/4) İhlâs ve Kâfirûn sûre¬ 
leriyle de menedilmiştir. 2. Rubûbiyyette 
şirk. Allah’a rablığında ortak tanımak, sı¬ 
fat ve fiillerinde başka bir müdebbirin var¬ 
lığını kabul etmektir. “De ki: Allah'tan baş¬ 
ka tanrı saydığınız şeylere el açıp istekte 
bulunun. Onların göklerde de yerde de zer¬ 
re kadar bir şeye sahip olmadıklarını gö¬ 
receksiniz. Evet onların buralarda hiçbir 
ortaklığı olmadığı gibi Allah'ın da bunlar¬ 
dan oluşan herhangi bir yardımcısı yok¬ 
tur” meâlindeki âyette (Sebe' 34/22) bu 
şirk ifade edilmektedir (iktizâ’ü’s-şırati’l- 
müstakim, II, 703-704). 

Naslardan hareketle hangi tür inanç ve 
davranışların şirke götüreceği konusu üze¬ 
rinde de durulmuştur. Kelâm âlimleri ön¬ 
celikle Allah’ın varlığında ve zâtında, sı¬ 
fatlarında ve fiillerinde ulûhiyyeti ve rubû- 
biyyeti açısından birliğini nasların yanında 
aklî delillerle de ispat etmeye çalışmış, 
tevhide aykırı inanışları geniş anlamlı bir 
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kavram olan şirk kelimesiyle ifade etmiş¬ 
lerdir. İslâm âlimleri kâinatı birbirine zıt iki 
kadîm asim yaratıp yönettiğini iddia eden 
Maniheizm, Deysâniyye, Merküniyye ve 
Mecûsîlik gibi düalist (seneviyye) inanç grup¬ 
larının ulûhiyyet ve âlem anlayışlarını tev- 
hid inancına aykırılığı ve âlemin yoktan ya¬ 
ratılması konusundaki anlayışlarının çar¬ 
pıklığı, ayrıca tek yaratıcı yerine iki kadîm 
varlık anlayışının tutarsızlığı bakımından 
ele alıp reddetmişlerdir (Mâtürîdî, Kitâbü’t- 
Teuhîd, s. 239-268; Kâdî Abdülcebbâr, el- 
Muğnî, V, 9-15, 22-35; Şerhu’l-Clşûli’l-ham- 
se, s. 277-278; Teftâzânî, Şerhu’l-Makâşıd, 
IV, 39-42). Kur’an’da Ehl-i kitap ve müş¬ 
rik ayırımı yapılmış olmakla beraber (Âl-i 
İmrân 3/186; el-Hac 22/17; el-Beyyine 98/ 
1,6) yahudilerin Üzeyr’i, hıristiyanların Me- 
sîh’i Allah’ın oğlu diye benimsemeleri (et- 
Tevbe 9/30), Mesih'e ulûhiyyet nisbet et¬ 
meleri (el-Mâide 5/72) küfür diye nitelen¬ 
dirilmekte, İslâm âlimleri tarafından zâ¬ 
tın hulûl ettiği üç sıfatlı bir ilâh, üç unsur 
(ekânîm-i selâse) veya üç ilâh şeklinde an¬ 
laşılabilen (krş. Taberî, VI, 313; Fahreddin 
er-Râzî, XI, 116) teslîs inancı açıkça red¬ 
dedilmektedir. Ehl-i kitabın bu inançları¬ 
nın yanı sıra Hz. îsâ’nın kendi ulûhiyyetini 
hiçbir şekilde telkin etmediğini ve kavmi- 
ni Allah’a ortak koşmama yönünde uyar¬ 
dığını bildiren âyetler de (el-Mâide 5/72, 
116-117; el-En’âm 6/101 ) dikkate alınarak 
Ehl-i kitap’tan da şirkin sâdır olduğu be¬ 
lirtilmiştir (Kılavuz, İman-Küfür Sınırı, s. 
60). Hadis rivayetlerinde de Allah'ın kulu 
îsâ’ya rubûbiyyet nisbet edilmesinin şirk 
sayıldığı bildirilmiştir (Buhârî, “Talâk”, 18). 
Hz. Peygamber, önceleri hıristiyan olan Adî 
b. Hâtim’den boynundaki altın haçı çıka¬ 
rıp atmasını istemiş ve konuyla ilgili âyeti 
(et-Tevbe 9/31) okuduktan sonra aslında 
yahudi ve hıristiyanların haham ve rahip¬ 
lerine tapınmadıklarını, fakat onlar kendi¬ 
lerine bir şeyi helâl kılınca bunu helâl say¬ 
dıklarını, haram kılınca da haram kabul 
ettiklerini belirtmiştir (Tirmizî, “Tefsîr”, 9). 
Müşrikler ulûhiyyetin tapındıkları putlara 
değil Allah’a ait olduğunu biliyor, fakat 
kendilerini doğrudan Allah’a ibadet etme¬ 
ye lâyık görmedikleri, O'na karşı gereğin¬ 
ce kulluk yapamadıkları için Allah'a yakın¬ 
laşıp şefaatte bulunacaklarını umarak put¬ 
lara tapmayı âdet ediniyordu. Müşrikler 
atalarının da aynı şeyi yaptığını, dilemesi 
halinde Allah'ın buna engel olabileceğini de 
ileri sürüyordu (en-Nahl 16/35; ez-Zuhruf 
43/20) Bunlar âhirete inanmadıklarından 
atalarının hatalı olmaları durumunda dün¬ 
ya hayatında cezalandırılacaklarını düşü¬ 


nüyordu (Mâtürîdî, Te'vîlâtü'l-Kur'ân, XII, 
291-292). İslâm âlimleri, tabiatın işleyişini 
sağlayan prensiplerin Allah'ın yaratma¬ 
sıyla değil eşyanın kuruluşunda bulundu¬ 
ğu veya evrenin yıldızlar tarafından yöne¬ 
tildiği, yıldızların konum ve hareketlerine 
dayanıp gaybî bilgilere sahip olunabilece¬ 
ği iddialarını da tevhid inancına aykırı bul¬ 
muştur (Mâtürîdî, Kitâbü’t-Tevhîd, s. 219- 
222; Bâkıllânî, s. 61-63). Şah Veliyyullah ed- 
Dihievî insanları şirke götüren inanç ve 
davranışları Allah’tan başkasına secde et¬ 
mek, arzu ve isteklerinin gerçekleşmesi¬ 
ni başkasından beklemek, Allah’tan baş¬ 
ka bir varlığa dua etmek, din adamlarını 
rab edinmek, putlara ve yıldızlara kurban 
kesmek, Allah’a ortak koşulan varlıkları 
kız ve oğul sıfatıyla O’na nisbet etmek, 
Allah'tan başka bir varlık adına yemin et¬ 
mek, çocuklara Allah'tan başka bir mev¬ 
cuda nisbetle “şunun kulu” diye isim ver¬ 
mek, Allah'tan başka birinin rızası için hac¬ 
cetmek, bazı varlıkları bulundukları me¬ 
kânları yücelterek dinî amaçla ziyaret et¬ 
mek şeklinde sıralamıştır (Hüccetullâhi’l- 
bâliğa, s. 127-131). İzmirli İsmail Hakkı, İs¬ 
lâm âlimlerinin naslardan hareketle şirk 
olarak nitelendirdikleri inanç biçimlerini 
beş kısma ayırmıştır. 1. Şirk-i istiklâl (vası¬ 
tasız şirk). Mecûsîler’le düalist inanç grup¬ 
larında görüldüğü gibi iki ilâhın varlığını 
kabul etmek. 2. Şirk-i teb’îz (kısmî şirk). 
Allah'ın birliğini kabul etmekle birlikte Hı¬ 
ristiyanlık’taki teslîs inancı gibi ilâhlardan 
oluşan bir tanrı inancını benimsemek. 3. 
Şirk-i takrîb. Allah’a yakınlık sağlamaları 
ve O'nun katında şefaatçi olmaları için put¬ 
lara ve heykellere tapınmak. 4. Şirk-i tak- 
lîd. Câhiliye Arapları'nda olduğu gibi ata¬ 
larını taklit ederek putlara ve heykellere 
ilâh niteliği nisbet etmek. 5. Şirk-i esbâb. 
Tabiat kanunlarının Allah’ın yaratmasıyla 
değil nesne ve olayların doğalarının gereği 
olduğuna inanmak ( Yeni İlm-i Kelâm, II, 
102-103). Şirkin zıddı olan tevhidin özü kâ¬ 
inatı yaratan ve idare eden varlığa ulûhiy¬ 
yet ve rubûbiyyette ortak koşmamaktan 
ibarettir. Şirk konusunda aşırı sayılabilecek 
görüşleriyle tanınan Muhammed b. Abdül- 
vehhâb, söz konusu ana ilkeye ters dü¬ 
şen inanca büyük şirk dedikten sonra bu 
çerçeveye girmeyen riya ile karışık ibadet¬ 
ler vb. davranışları da küçük şirk diye ni¬ 
telendirmiş, fakat doğurdukları olumsuz 
sonuçları büyük şirke yaklaştırmak sure¬ 
tiyle aşırı bir sonuca ulaşmıştır. 

İslâm tarihinde müslümanlar arasında 
apaçık şirke düşen gruplar bulunmamak¬ 
la birlikte dolaylı şirk sayılan, tevhid inan¬ 


cını zedeleyerek şirke kapı açan telakkile¬ 
re rastlamak mümkündür. Bir müslüma- 
nın Allah’tan başka varlıklara karşı duya¬ 
cağı sevgi ve saygı yaratılmışlık sınırları¬ 
nın ötesine geçmemelidir. Naslardan çıka¬ 
rılan ve müslümanlar tarafından benim¬ 
senen inanç prensiplerine göre hiçbir in¬ 
san peygamber derecesine çıkamaz; pey¬ 
gamberlere bile insan üstü bir özellik nis¬ 
bet edilemez; sadece Allah’a gösterilebi¬ 
lecek tâzim ve hürmet başka hiçbir şey 
veya kimseye gösterilmez. Başta peygam¬ 
berler olmak üzere Allah katında makbul 
olan sıddîklar, şehidler, sâlihier (en-Nisâ 
4/69), insanların hüsnüzanda bulunduk¬ 
ları velîler, hatta meleklerden hiçbiri (en- 
Nisâ 4/172; Yûnus 10/62-64) aşkın olma 
özelliği taşımaz. Kutsiyetin mecazi mâna¬ 
da da olsa insana izâfe edilmesi onda ya- 
ratılmışlık üstü güçlerin veya niteliklerin 
varlığını akla getireceğinden sakıncalı bu¬ 
lunmuştur. Mahiyetleri itibariyle değil müs- 
lümanların hayatındaki fonksiyonları ve ta¬ 
şıdıkları hâtıralar bakımından bazı şeyle¬ 
re mecazi / itibarî bir kutsiyet atfedilebil- 
mektedir. Nitekim Hz. Ömer Hacerülesved 
için, “Senin zararı veya faydası dokunma¬ 
yan bir taş olduğunu biliyorum. Resûlul- 
lah’ın seni öptüğünü görmeseydim ben 
de öpmezdim” demiştir (Buhârî, “Hac”, 
50; Müslim, “Hac”, 248-251; ayrıca bk. 
Topaloğlu v.dğr., s. 90-110). 

Şirke düşme sebeplerinin itikadî, psiko¬ 
lojik, sosyolojik ve hatta ekonomik boyut¬ 
ları üzerinde durulmuştur. Şirkin en önem¬ 
li sebebi Allah’ın şanına yaraşır biçimde 
tanınamaması, tevhid inancının gerektiği 
gibi benimsenememesi veya korunama- 
masıdır. Hz. Âdem’le birlikte insan haya¬ 
tının tevhid inancıyla başladığı, Allah Te- 
âlâ'nın insanı akıl gücüyle donattığı ve ona 
Allah’tan başka tapınılacak ilâhın bulun¬ 
madığını bildiren peygamberler gönder¬ 
diği halde tevhid inancını benimsemeyen 
gruplar zamanla düşünce tembelliğine ka¬ 
pılmış, tabiatta meydana gelen olayların 
arkasındaki gerçek yaratıcı ve idare ediciyi 
unutarak görünen tabiatı ve tabiat olay¬ 
larını kendi kendinin sebepleri kabul et¬ 
miştir. Şirk cehaletin, aczin ve tembelliğin 
eseri olup bir yönüyle insanın kendini al¬ 
datmasıdır (a.g.e., s. 90-92). Birden çok 
tanrıya tapınanlar aslında o tanrıların üs¬ 
tünde yüce bir tanrının bulunduğunu ka¬ 
bul eder, fakat putların kendilerini yüce 
tanrıya yaklaştıracaklarına ve şefaatçileri 
olacaklarına inanırlar (Mâtürîdî, Te’vîlâ- 
tü’l-Kudân, XII, 291-292). Dihlevî şirk ko¬ 
nusuna psikolojik açıdan yaklaşarak insan- 
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ların bazı şahsiyetlerdeki farklı halleri ola¬ 
ğan üstü imiş gibi algılayıp onlara bir tür 
kutsiyet atfettiğini, zamanla İlâhî özellik¬ 
lere sahip olduğuna inanır hale geldiğini 
ve insana saygıda aşırıya kaçıp şirke düş¬ 
tüğünü belirtir ( Hüccetullâhi’l-bâliğa, s. 
127) Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır ba¬ 
zı müşriklerde iftiranın, bazılarında sap¬ 
kınlığın öne çıktığına dikkat çekmiştir. Ona 
göre Ehl-i kitabın şirki sapkınlıktan çok if¬ 
tira niteliği taşırken diğerlerinin şirki ifti¬ 
radan çok sapkınlığın eseridir. Birincisi say¬ 
gısızlıktan, İkincisi cehaletten kaynaklan¬ 
maktadır. Her ikisi de tövbe edilmediği tak¬ 
dirde Allah tarafından affedilmeyecektir. 
Şirkleri cehaletten kaynaklanan kimsele¬ 
rin İlmî ve aklî gelişmeyle şirkten vazgeç¬ 
meleri mümkün iken şirkleri saygısızlık¬ 
tan kaynaklanan kişilerin ilmi arttıkça az¬ 
gınlıklarının da artacağı ve iftiralarına de¬ 
vam edeceklerini ifade eder (Hak Dini, 111, 
1467-1468) İnsanların korku, şüphecilik, 
kibir, inat ve taklidin yanı sıra servet, ma¬ 
kam ve şöhret gibi dünya nimetlerini ha¬ 
yatın tek amacı haline getirmeleri ve ne¬ 
ticede şeytanın aldatıcı özendirmelerine 
kapılmaları da şirke düşmelerinin önemli 
sebepleri arasında yer alır ( Islâm’da İnanç 
İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, 
IV, 1875-1877). 

İslâm âlimleri şirkle ilgili görüşlerini 
Kur’ân-ı Kerîm’deki âyetlerle Hz. Peygam¬ 
berin hadislerine dayandırdığı için tefsir 
ve hadis literatürü iman ve küfür konula¬ 
rıyla bağlantılı olarak şirk hususunda vaz¬ 
geçilmez kaynaklardır. Başta Kütüb-i Sit- 
te olmak üzere hadis kaynaklarının özel¬ 
likle iman ve tevhid bölümlerinde şirke 
dair rivayetlere yer verilmiştir. II. (VIII.) yüz¬ 
yıldan itibaren kaleme alınan akaid me¬ 
tinlerinde tevhid inancı ve büyük günah 
konuları çerçevesinde şirk de ele alınmış¬ 
tır. Kelâm kaynaklarında ulûhiyyet ve sem- 
'iyyât bahislerinin yanı sıra iman-küfür 
konularının işlendiği bölümlerde şirk me¬ 
selesine değinilmiştir. Ayrıca "kitâbü'l-îmân" 
ve “kitâbü’t-tevhîd" türü eserlerde konu 
İncelenmektedir. İbn Teymiyye’nin Kâ c i- 
detün c azîme ü'l-fark beyne c ibâdâti 
ehli’l-İslâm ve'l-îmân ve c ibâdâti eh- 
li'ş-şiık ve'n-nifâk (nşr, Süleyman b. Sâ- 
lih el-Gusn, Riyad 1411), Abdullah b. Ab- 
durrahman Ebû Bâtın'ın el-Beyânü'l- 
ezher fi'l-farkı beyne'ş-şirki'l-ekber 
ve'ş-şirki'l-aşğar (nşr. Muhammed Reşîd 
Rızâ, Kahire 1349), Yahyâ Şâmî’nin eş- 
Şirkü'l-câhilî ve âlihetü'l- c Arabi'l-ma c - 
bûde kable'l-İslâm (Beyrut 1986), Ah- 
med b. Muhammed el-Kudûrî’nin eş-Şirk 


ve mezâhiruh (Medine 1992), Zekeriyyâ 
Abdürrezzâk el-Mısrî’nin Ehemmiyyetü't- 
tevhîd ve hatarü'ş-şirk (Beyrut 1415/ 
1994), Ebû Bekir Muhammed Zekeriy- 
yâ’nın eş-Şirk ü'l-kadim ve'l-hadîş (Ri¬ 
yad 1421/2000), Mübârekb. Muhammed 
el-Mîlî’nin Risâletü'ş-Şirk ve mezâhirihî 
(Beyrut 2000) adlı eserleri şirk konusunu 
müstakil olarak ele almaktadır. Salih Gür- 
dal'ın Tevhid ve Şirk (İstanbul 1983), Na¬ 
dim Macit’in Kur'an ve Hadise Göre Şirk 
ve Müşrik Toplum (Konya 1992), Meh- 
med Alagaş’ın 20. Yüzyılda Tevhid ve 
Şirk (İzmir 1995), Hamdi Kalyoncu’nun 
Yeryüzü Tanrıları: Şirk Psikolojisi de (İs¬ 
tanbul 2000) şirkle ilgili eserler arasında 
sayılabilir. Muhammed Bilgin, Kur'an'a 
Göre Şirk ve Müşrikler adıyla bir dok¬ 
tora tezi hazırlamıştır (1992, UÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü). Konuyla ilgili bazı ma¬ 
kaleler de şöylece sıralanabilir: Ekrem Sa- 
rıkçıoğlu, “Kur’an’a Göre Müşrikler ve Put¬ 
perestler” (İslâmî Araştırmalar Dergisi, sy. 
1 |1986], s. 26-32); Shabbir Akhtar, “Fa- 
ust and the New Idolaters: Reflections on 
Shirk” ( İslam and Christian Müslim Rela- 
tiorıs, 1 |1990|, s. 252-260); Gerald R. Haw- 
ting, “Sirk and Idolatry in Monotheist Po¬ 
lemik" (IOS, XVII (1997|, s. 107-126); Pa- 
vel Pavlovitch, “Early Origins of the Term 
Sirk: About an Equalitarian Conception 
During the Gâhiliyya" ( The Arabist, sy. 21 - 
22 (Budapest 1999], s. 3-13); Cihad Tunç, 
“Şirk ve Günah Problemi" (Erciyes Üni¬ 
versitesi İlâhiyat Fakültesi Dergisi, sy. 11 
12001 ], s. 29-35); Talip Türcan, “Klasik İs¬ 
lâm Hukuk Doktrininde Şirk Kavramının 
Algılanma Biçimi ve Hukukî Düzenleme¬ 
lere Etkisi" (Dinî Araştırmalar Dergisi, V/ 
14 (2002], s. 17-34), Patricia Crone, “How 
did the Quranic Pagans Maka a Living?" 
(BSOAS, LXVIII (2005|, s. 387-399). 
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ŞİRKET 

() 

Kazanç ortaklığı yanında müşterek 
I— mülkiyeti ifade eden fıkıh terimi. ^ 

Sözlükte “bir şeye katılmak, onda pay 
sahibi olmak" anlamındaki şirket (şerike, 
şirke, şerke) terim olarak iki veya daha çok 
kişinin sermaye, emek yahut itibarlarını 
birleştirerek meydana getirdiği ortaklık ya¬ 
nında bir mal, hak veya menfaate müşte¬ 
reken mâlik olmasını ifade eder (mezhep¬ 
lere göre farklılık taşıyan tanımlar için bk. 
Vehbe ez-Zühaylî, IV, 792-793). Kur’ân-ı 
Kerîm’de özellikle “Allah’a ortak koşma" 
mânasında aynı kökten türeyen kelimeler 
sıkça kullanılmakla birlikte (bk. ŞİRK) şir¬ 
ket kelimesi yer almaz; bir âyette "şüre¬ 
kâ” (ortaklar) (ez-Zümer 39/29), başka bir 
âyette “huletâ” (ortakçılık amacıyla hay¬ 
vanlarını bir araya getirenler) (Sâd 38/24) 
kelimeleri geçer. Hadislerde şirket “mal or¬ 
taklığı” anlamında kullanılırken aynı kök- 
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ten türeyen kelimelere mal ve iş ortaklığı 
bağlamında sıkça rastlanır ( meselâ bk. Bu- 
hârî, “Hars”, 8, “Şeriket”, 5, 14; Müslim, 
“Müsâkât”, 134, 135; ayrıca bk, Wensinck, 
el-Mu'cem, “şrk” md.). Fıkıh eserlerinde 
şirket genellikle şeriketü’l-mülk ve şerike- 
tü’l-akd diye ikiye ayrılmakla birlikte fıkhî 
ve örfî kullanımda şirket kelimesiyle kas¬ 
tedilen akid şirketleridir. İbâha şirketiyse 
toplumun ortak yararına bırakılmış kamu 
malları ve kamu irtifak hakları üzerinde 
insanların sahip olduğu kullanma ve ya¬ 
rarlanma hakkını veya bu konudaki fırsat 
eşitliğini ifade eder. 

Mülk Şirketi. İki veya daha çok kişinin 
bir şeye birlikte mâlik olmasıdır. Bu ortak¬ 
lığa “şirketü’l-emlâk" de denilir. Birbirin¬ 
den ayrılması imkânsız ya da zor olacak de¬ 
recede iç içe girmiş şeyler de “bir şey” sa¬ 
yılır. Mülk şirketinin ayn üzerinde sabit ola¬ 
bileceğinde görüş ayrılığı bulunmazken 
deyn üzerinde sabit olup olmayacağı husu¬ 
su tartışmalıdır. Deyn şirketini kabul eden¬ 
lere göre bu, bir kişinin hissedar olan iki ve¬ 
ya daha fazla kişiye borçlanması durumun¬ 
da ortaya çıkar. Meselâ müşterek mülki¬ 
yete konu bir evin her bir hissesi için ayrı 
fiyat belirtilmeden tek akidle satılması du¬ 
rumunda deyn şirketi söz konusudur ve 
çoğunluğa göre alıcının bu alacakla ilgili 
olarak hissedarlardan birine yaptığı öde¬ 
me bütün hissedarlara yapılmış sayılır, di¬ 
ğer hissedarlar paylarına düşen miktarı o 
hissedardan alırlar. Deyn şirketini kabul et¬ 
meyen İbn Teymiyye ve bazı Hanbelî fakih- 
lerine göre bu ortak, yapılan ödemenin ken¬ 
di alacağına tekabül eden kısmına el ko¬ 
yabilir. Öte yandan milk şirketi meydana 
geliş biçimi yönünden ihtiyarî ve zorunlu 
kısımlarına ayrılır. Birincisi hissedarların 
kendi iradeleriyle kurdukları, İkincisi his¬ 
sedarların iradesi dışında oluşan şirkettir. 
Meselâ birden fazla kimseye miras, vasi¬ 
yet gibi bir yolla mal intikal etmesi veya iki 
kişiye ait un vb. nesnelerin ayırt edilmesi 
mümkün olmayacak tarzda birbirine ka¬ 
rışması durumunda zorunlu şirket mey¬ 
dana gelir. Mülk şirketinde paydaşlardan 
birinin ölümüyle şirket sona ermez; yeri¬ 
ne vârisleri geçer ve şirket önceki haliyle 
devam eder (Ali Haydar, ili, 648; ayrıca 
bk. MÜLKİYET). Mülk şirketinde paydaşlar 
diğer paydaşların hissesine nisbetle üçün¬ 
cü kişi durumunda olduğundan onların his¬ 
sesiyle ilgili akid yapma yetkisine sahip de¬ 
ğildir. Böyle bir hisse diğerleri nezdinde ve¬ 
dia konumundadır ( Mecelle , md. 1087). Do¬ 
layısıyla diğer paydaşların izni bulunma¬ 
dan müşterek malın kullanılması câiz ol¬ 
mayıp aksine davranış tazmini gerektirir. 


Ancak bir paydaşın gaip olması durumun¬ 
da mala zarar vermeyecek şekilde ondan 
faydalanılabilir. Hanefî ve Mâlikîler'e göre 
müşterek mal tamire, hayvanların beslen¬ 
mesi gibi masraflara ihtiyaç duyar ve pay¬ 
daşların bir kısmı bu masrafa katılmayı 
reddederse malın bölünmeye elverişli olup 
olmadığına bakılır; elverişliyse mal bölü¬ 
nür, değilse bütün paydaşlar masraflara 
katılmaya zorlanır. Şâfiî ve Hanbelîler de 
müşterek mülkiyete konu hayvan için ya¬ 
pılacak zorunlu harcamalarda bu görüşte 
olmakla birlikte diğer mallarda paydaşla¬ 
rın zorlanacağı ve zorlanmayacağı yönün¬ 
de iki görüş vardır; Şâfiî fakihlerinin bir kıs¬ 
mı bu konuda hâkime takdir yetkisi tanın¬ 
ması gerektiği kanaatindedir. Paydaşlar¬ 
dan biri diğerlerinin haberi olmadan müş¬ 
terek mal için harcama yaparsa Hanefîler'e 
göre malın bölünebilirliğine bakılır; bölün¬ 
meye elverişliyse diğerlerine rücû eder, de¬ 
ğilse -harcamayı malın telef olması veya 
zarar görmesi endişesinden dolayı yap¬ 
ması durumu hariç- rücû edemez. Mâlikî- 
ler'in görüşü buna yakındır. Şâfiîler’e gö¬ 
re rücû edebilmesi için diğer paydaşların 
izni veya hâkimin kararı gerekir. Hanbelî¬ 
ler buna hâkimin paydaşları harcamaya 
katılmaya zorlayacağı durumları da ilâve 
eder. Mülk şirketinde müşterek sağlanan 
ürün paydaşlar arasında hisseleri oranın¬ 
da paylaştırılacağı gibi ( Mecelle , md. 1073) 
bu malda meydana gelen hasarlar da pay¬ 
daşlarca hisseleri oranında üstlenilir ( Me¬ 
celle , md. 1060). Paydaş müşterek malda¬ 
ki payını diğer paydaşlardan izin almadan 
satabilir; buna karşılık kira, rehin ve hibe 
gibi akidlere konu yapmasına özellikle Ha- 
nefîler olumlu bakmamıştır (bk. MÜşÂ‘). 

Akid Şirketi. İki veya daha fazla kimse¬ 
nin sermaye, emek ya da kredi imkânları¬ 
nı belirli ölçüler içinde birleştirmek ve mey¬ 
dana gelecek kârı paylaşmak üzere anlaş¬ 
maları suretiyle oluşan ortaklığı ifade eder 
(Mecelle, md. 1329, 1332). Ancak fıkıh ter¬ 
minolojisinde şirket kavramı teknik olarak 
ortaklık gayeli akidlerin hepsini kapsama- 
yıp ortakların sermaye, pay ve haklarının 
aynı çeşit olduğu ortaklıkları ifade ettiğin¬ 
den, böyle olmayan ortaklıklar fıkıh eser¬ 
lerinin “kitâbü’ş-şirke” başlığı altında de¬ 
ğil kendi isimleriyle açılan başlıklar altın¬ 
da ele alınmaktadır (aş.bk.). 

Kur’an ve Sünnette ticarî hayatla ilgili 
genel ilkeler getirilmiş olmakla birlikte ti¬ 
carî ve hukukî ilişkilerin şekli, boyutu ve 
konusu toplumların şartları ve ihtiyaçları¬ 
na bağlı şekilde değişkenlik göstereceğin¬ 
den bu konuda ayrıntılı hükümlere çok az 
yer verilmiştir. Akidlerin ve hukukî işlem¬ 


lerin açıklık, dürüstlük, karşılıklı rıza ve 
hakkaniyete dayanması, faizden, aldatma¬ 
dan, beklenmedik risk ve aldanmadan uzak 
olması gibi ilk planda ahlâkî karakter ta¬ 
şıyan ilkeler, müslüman toplumlarda za¬ 
manla gelişen şirketler hukukuna da te¬ 
mel teşkil etmiştir. İslâm hukuk ekolleri¬ 
nin gelişim sürecine paralel biçimde bu te¬ 
mel üzerinde şirketler hukukuyla ilgili ay¬ 
rıntılı bir hukuk doktrini meydana gelmiş 
ve literatürde “şirket” gibi genel veya “mu- 
dârebe, müsâkât, müzâraa” gibi özel baş¬ 
lıklar altında ele alınmıştır ( İslam’da inanç, 
İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, 
IV, 1877-1878). Genelde ortaklık yapmanın 
meşruiyeti Kur’an, sünnet, icmâ ve akıl 
delillerine dayandırılmıştır. “İman edip iyi 
işler yapanlar müstesna ortakların çoğu 
birbirinin hakkına tecavüz eder” âyeti (Sâd 
38/24) ve, “Allah buyurdu ki: Biri diğerine 
hıyanet etmediği sürece iki ortağın üçün- 
cüsü benim, fakat hıyanet edildiği anda 
aralarından çıkarım” hadisi (Ebû Dâvûd, 
“Büyû c ”, 26) yanında Hz. Peygamber’in 
bizzat ortaklık yapması (Hâkim, II, 61) ve 
sahâbenin yaptığı ortaklıkları câiz olma¬ 
yan unsurlar içermemesi şartıyla onayla¬ 
ması (Buhârî, “Şeriket”, 10) konuyla ilgili 
nakiî deliller arasında sayılır. Öte yandan 
başlangıçtan itibaren insanların ortaklık 
kurmasına fakihlerce itiraz edilmemesi bu 
konuda icmâ bulunduğunu gösterir. Akıl 
delili açısından ise ortaklık yapmanın ma¬ 
lın nemâlanmasının bir yolu olduğu ve in¬ 
sanların buna ihtiyacının bulunduğu ger¬ 
çeği herkesçe kabul edilebilir niteliktedir. 

Yaygınlık kazanan ve Meceiie'de benim¬ 
senen bir ayırıma göre akid şirketleri, or¬ 
taklar arasındaki hak ve yetki dengesi ba¬ 
kımından mufâvada ve inan olmak üzere 
ikiye, şirketin dayandığı ana unsur bakı¬ 
mından emvâl, ebdân (a’mâl) ve vücûh şek¬ 
linde üçe ayrılır. Emvâl ana unsuru itiba¬ 
riyle sermayeye, ebdân emeğe, vücûh ti¬ 
carî itibara dayalı ortaklık demektir. Bu 
üçlü ayırım ve emvâl adlandırması Ebû 
Ca’fer et-Tahâvî, Alâeddin es-Semerkan- 
dî ve Kâsânî gibi Hanefî hukukçularının ve 
bazı Mâliki fakihlerinin tercihidir. Her bir 
şirket türü kendi içinde mufâvada ve inan 
diye iki tipte kurulabileceğinden sonuçta 
altı tür şirketten söz edilebilir. Zeydîler’in 
taksimi de Hanefîler'deki gibidir. Ancak 
inan-mufâvada ayırımı özellikle emvâl şir¬ 
ketini yakından ilgilendirdiği için Hanefî fa- 
kihierinin çoğunluğu akid şirketlerini mu¬ 
fâvada, inan, ebdân ve vücûh şeklinde 
dörde ayırmıştır. Şâfiîler genelde bu ayı¬ 
rımı benimsemiş, Mâlikî ve Hanbelîler bun¬ 
lara mudârebeyi de eklemiştir. 
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Naslarda konuya ilişkin özel düzenleme¬ 
lerin sınırlı olması sebebiyle daha çok ge¬ 
nel ilkelere göre ve uygulamanın etkisi al¬ 
tında gelişen fıkıh doktrinlerinde bunla¬ 
rın tamamının meşrû sayılıp sayılmama¬ 
sı ve meşruiyeti kabul edilenlere bağlana¬ 
cak hükümler bakımından farklı yaklaşım¬ 
lara sahip olunmuştur. Ortaklarının ser¬ 
maye, kâr payı ve zarara katılımında eşit¬ 
lik, tasarruf ehliyetinde denklik şartının 
aranmadığı şirket tiplerini ifade eden inan 
şirketinin câiz olduğu hususunda görüş 
birliği vardır. Ortakların sermaye, kâr-za- 
rar paylaşımı, tasarruf ehliyeti, yetki ve 
sorumluluk bakımından eşit olmaları esa¬ 
sına dayalı şirket türü olan mufâvada şir¬ 
ketinin cevazı ise tartışmalıdır. Bu ayırım 
içinde emvâl şirketi, iki ve daha fazla ki¬ 
şinin elde edeceği kârı belli oranda bölüş¬ 
mek üzere sermayelerini birleştirerek kur¬ 
duğu ticarî ortaklık türünü ifade eder. Em¬ 
vâl şirketinin inan türünün cevazında tar¬ 
tışma yoktur. “İki veya daha fazla kişinin 
belli bir iş yapmak amacıyla kurdukları iş 
gücü ortaklığı” demek olan ebdân ortaklı¬ 
ğı Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîler’e göre câiz- 
dir; Şâfiîler’e göre ise câiz değildir. Ortak¬ 
ların sermayesiz, sadece kredileriyle, me¬ 
selâ ödünç para kullanarak yahut vadeli 
mal alıp satmak suretiyle kâr etmek ve 
bunu paylaşmak üzere kurdukları kredi ve 
itibar ortaklığı olan vücûh şirketi ise Ha¬ 
nefî ve Hanbelîler’e göre câizdir; Şâfiî ve 
Mâlikîler’e göre ise câiz değildir (bu şirket 
türlerinde akdin sıhhatini etkileyen durum¬ 
lar ve hükümleri için bk. EBDÂN; EMVÂL; 
İNAN; MUFÂVADA; VÜCÛH) Bu şirket tür¬ 
lerine konusu ve hükümleri itibariyle kıs¬ 
men farklılık gösteren mudârebe, müzâ- 
raa, müsâkât gibi ortaklık türleri de ekle¬ 
nebilir. Bunlardan ilki bir tarafın serma¬ 
ye, diğerinin emekle katıldığı ve kârı belli 
bir oran üzerinden paylaşmak üzere an¬ 
laştığı emek-sermaye şirketidir. İkincisi bir 
tarafın arazi, diğer tarafın emekle katıl¬ 
dığı ve çıkacak ürünü belli oranda paylaş¬ 
mak için kurduğu ortaklık türüdür. Üçün- 
cüsü de bağ bahçe sahibiyle buraya ba¬ 
kacak emek sahibi arasında yapılan ve el¬ 
de edilecek ürünü belli bir oran üzerinden 
paylaşmaya dayanan ortaklıktır. Boş bir 
arazi sahibinin bir kişiyle bu arazisine ağaç 
dikip yetiştirmesini ve ürünü paylaşmayı 
konu alan bir anlaşma (mugârese) yapması 
da câiz görülür. 

Farklı türdeki şirketlere cevaz verenle¬ 
rin gerekçesi bunları yasaklayan bir deli¬ 
lin bulunmaması (berâet-i asliyye), bu tür 
şirketlere ihtiyaç duyulması ve bunların 
fıkıh kurallarına aykırı gibi görünen kısım¬ 


larının düzeltilmesinin mümkün görülme¬ 
sidir. İslâm hukukunda isimsiz akid anla¬ 
yışı hâkim olduğundan belli ilkelere uymak 
ve temel yasakları ihlâl etmemek kaydıy- 
la insanların her tür ticarî faaliyete giriş¬ 
mesi, farklı yapıya ve işleve sahip ortak¬ 
lıklar kurması tabii karşılanmış, hatta teş¬ 
vik edilmiştir. Ancak burada ortakların şir¬ 
kete katılma payı ve şekillerinin, şirketteki 
hak ve görevlerinin anlaşmazlığa yol aç¬ 
mayacak biçimde açık olması, aldatma ve 
haksızlığa meydan verilmemesi, kârın bel¬ 
li oranlarla bölüşülmesi ve bölüşüm esas¬ 
larının önceden açıkça belirlenmesi, akdin 
ve şirketin gayri meşrû faaliyetleri, haram 
kazancı konu edinmemesi, faiz ve beklen¬ 
medik risk içermemesi gibi İslâm borçlar 
ve ticaret hukukunun genel esasları üze¬ 
rinde önemle durulmuştur. Şirketler hu¬ 
kukuyla ilgili olarak İslâm hukuk literatü¬ 
ründe yer alan kayıt ve şartlar da bu ama¬ 
ca yönelik tedbirler ve düzenlemeler nite¬ 
liğindedir ( İslam’da İnanç, İbadet ue Gün¬ 
lük Yaşayış Ansiklopedisi, IV, 1879). 

Batı hukuk tarihinde âdi borç-ticarî borç 
ayırımından sonra tâcir vasıflı özel / tüzel 
kişilerin ticarî mahiyet arzeden hukukî iş¬ 
lemleri ayrı bir hukuk dalı olarak ticaret 
hukuku kurallarına göre düzenlenmeye 
başlanınca şirketler de âdi şirket ve ticarî 
şirket diye ikiye ayrılmıştır. Günümüzde 
âdi ve ticarî şirketlerin yanında bir de özel 
kanunlarla düzenlenen şirketler vardır. Bu 
ayırıma göre âdi şirketler borçlar huku¬ 
kunun, ticarî şirketler ticaret hukukunun 
konusudur. Fıkıh literatüründe âdi borç- 
ticarî borç, âdi şirket-ticarî şirket ve borç¬ 
lar hukuku-ticaret hukuku şeklinde bir ayı¬ 
rım olmadığından bütün şirket türleri fık¬ 
hın genel akid sistematiği çerçevesinde 
değerlendirilir. Şirket akdi hakkında rükün 
ve şartlar, butlân veya fesat gibi genel hu¬ 
suslarda model akid şeklinde bey’ akdi hü¬ 
kümleri geçerli sayılmakla birlikte ema¬ 
net akidleri türünden ve lâzım olmayan bir 
akid vasfı taşıması yönüyle şirket satım 
sözleşmesinden ayrılır. Klasik fıkıh biriki¬ 
minin şirketler hukukuyla ilgili kısmı Batı 
hukukundaki ayırıma göre ticarî olmayan 
şirketleri ilgilendirmektedir. Özellikle sınır¬ 
lı sorumluluk ve tüzel kişilik açısından in¬ 
celendiğinde fıkıhta ele alınan şirketlerin 
ticarî şirket mahiyetinde olmadığı açıktır. 
Şirketin tüzel kişiliğinin bulunmaması, da¬ 
yandığı akdin bağlayıcı sayılmaması ve or¬ 
taklardan birinin ölmesi durumunda şir¬ 
ketin kendiliğinden sona ereceğinin kabul 
edilmesi, fıkıhta öngörülen şirketlerin uzun 
ömürlü olamayacağını ve uzun vadeli bü¬ 
yük ticarî ve sınaî yatırımlara elverişli bu¬ 


lunmayacağını düşündürdüğünden çağdaş 
fıkıh çalışmalarının birçoğunda özellikle şir¬ 
ketin tüzel kişiliğe sahip olması meselesi 
üzerinde durulmaktadır. Bazı yazarlarca 
şirketin tüzel kişiliğe sahip olmasının fıkhî 
esaslara aykırı bulunmadığı ifade edilmek¬ 
le birlikte -mufâvada tipi ortaklıklarda şir¬ 
ket adına borçlanma yapılabilmesinin bu 
açıdan önem arzetmesine dikkat çekilme¬ 
si dışında- bu konudaki değerlendirmele¬ 
rin yeterince temellendirilebildiğini söyle¬ 
mek kolay değildir (meselâ bk. Ali el-Ha- 
fîf, s. 22-27; Abdülazîz İzzet el-Hayyât, I, 
208-246; Ahmed Mahmûd el-Hûlî, s. 119- 
136; Köse, İslam Hukuku Açısından Hük¬ 
mi Şahsiyet, s. 170-178). Bazı çalışmalar¬ 
da inan tipi şirkette ortakların (Ansay, s. 

178; Poroy v.dğr., s. 11), bazılarında mudâ¬ 
rebe ortaklığında mudârib ortağın (Çiller - 
Çizakça, s. 7) sorumluluğunun sınırlı so¬ 
rumluluk olduğu belirtilmekteyse de bu 
ortaklıklardaki sorumluluk sınırlamasının 
günümüzdeki anlamda sınırlı sorumlulu¬ 
ğu ifade etmediği belirtilmelidir. Yine özel¬ 
likle inan şirketinde ortakların sorumluluk¬ 
larıyla ilgili hükümlerin bugün ticarî şir¬ 
ketlerde görüldüğü şekilde bir sınırlı so¬ 
rumluluk anlayışının kabulüne bilimsel te¬ 
mel teşkil edebileceğine dikkat çeken çağ¬ 
daş fıkıh çalışmaları değerlendirilirken (me¬ 
selâ bk. Ali el-Hafîf, s. 96-97; Vehbe ez-Zü- 
haylî, IV, 875-883; Abdülazîz İzzet el-Hay¬ 
yât, II, 113-118) günümüz ticaret huku¬ 
kundaki ticarî şirketlerin iflâs ve tasfiye¬ 
sine ilişkin esaslarının, ödenmemiş borç 
kavramının kabulü açısından İslâmî anla¬ 
yışla bağdaştırılmasındaki zorluk dikkat¬ 
ten uzak tutulmamalıdır. Ancak İslâm hu¬ 
kuk doktrininde ticaret hukukunun ayrı 
bir yer tutmamasından hareketle serma¬ 
ye birikimine ve köklü yatırımların yapıl¬ 
masına imkân verecek ve neticede top- 
lumların ekonomik gelişimine katkılar sağ¬ 
layabilecek âdi şirket dışında şirket çeşit¬ 
lerinin geliştirilemeyeceği sonucuna ulaş¬ 
mak isabetli olmaz. Nitekim günümüz İs¬ 
viçre’sinde ayrıca bir ticaret hukuku bu¬ 
lunmadığı halde borçlar hukuku kuralları 
ticarî şirketleri de düzenleyecek ve ticaret 
hukukuna gerek bırakmayacak ölçüde ge¬ 
liştirilmiştir. 
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Boğaziçi’nde 

yolcu taşımak amacıyla kurulan 

ilk yerli anonim şirket. 


İstanbul’da Boğaziçi'nde bir taşıma şir¬ 
keti kurma fikri Keçecizâde Fuad Paşa ile 
Ahmed Cevdet Paşa'dan gelmiştir. Şirke¬ 
tin kuruluş amacı, “Avrupa’ca büyük ser¬ 
vet ve mamuriyeti mûcib olan ve anonim 
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Sirket-i Hayriyye'ye ait bilet ve jetonlar 


denilen şirket-i i’tibâriyyeler” hakkında bir 
örnek göstermek ve Boğaziçi'nde oturan¬ 
ların şehre geliş gidişlerini kolaylaştırmak 
olarak açıklanmıştır. Şirketin kurulmasıy¬ 
la ilgili lâyiha Sultan Abdülmecid tarafın¬ 
dan onaylandıktan sonra (Takvîm-i Vekâ- 
yi‘, nr. 436, 10 Muharrem 1267, s. 1-2) çı¬ 
karılan fermanla, İstanbul ile Boğaziçi’nin 
Anadolu ve Rumeli kıyısında inşa edilecek 
iskeleler arasında vapur işletme imtiyaz 
ve tekeli yirmi beş yıl süreyle Şirket-i Hay- 
riyye’ye verilmiş, Haliç bu imtiyaza dahil 
edilmemiştir. Aslında bu girişimden önce 
Boğaziçi'nde oturan devlet memurları için 
Tersâne-i Âmire vapurlarından biri tahsis 
edilmişti; ancak sabah ve akşam yapılan 
bu seferler ihtiyacı karşılamaktan uzaktı 
(Takuİm-i Vekâyi', nr. 443, 24 Rebîülâhir 
1267, s. 1, nr. 445; 29 Cemâziyelevvel 1267, 
s. 3). 

Başlangıçta 45.000 lira olarak belirle¬ 
nen şirketin sermayesi her biri 30 lira de¬ 
ğerinde 1500 hisse senedine bölündü. Fa¬ 
kat daha sonra bu sermayenin şirketin yap¬ 
ması öngörülen faaliyetlere yetmeyeceği 
anlaşılınca 500 hisse senedi daha çıkarıl¬ 
dı. Sultan Abdülmecid, annesi Bezmiâlem 
Vâlide Sultan, vükelâ, memur ve serma¬ 
yedarlar 7 Aralık 1850 tarihi itibariyle 830 
hisse senedi satın almış bulunuyordu (Ce¬ 
ride-/ Havadis, nr. 509, 2 Safer 1267, s. 2). 
Vak'anüvis Ahmed Lutfi Efendi, hisse se¬ 
netlerinden satın almaları için Sadrazam 
Mustafa Reşid Paşa'nın memurlarla ser¬ 
maye sahiplerini teşvik ettiğini ve çoğunun 
Reşid Paşa'nın hatırı için senet aldığını be¬ 
lirtmektedir. Özellikle memurlar hisse se¬ 
nedi alabilmek için sarraf ve bankerlere 
borçlanmıştı. 


Osmanlı kamuoyu anonim şirket tarzı¬ 
na alışık olmadığından ilk dönemlerde şir¬ 
ketin idare biçiminin tesbitinde bazı so¬ 
runlar çıktı. Şirketin idaresi geçici olarak 
Mösyö Lafonten adlı bir kişiye ihale edildi; 
ancak birkaç ay sonra senelik 10.500 lira 
bedel karşılığında altı yıl süreyle Antuvan 
Kalcıyan ve Agop Bilezikçiyan'a iltizama ve¬ 
rildi (10 Rebîülevvel 1268/3 Ocak 1852). İn¬ 
giltere’den getirtilen yandan çarklı dört 
vapur 1852 yılının ilkbaharından itibaren 
Boğaziçi’nde sefere başladı ( Takvîm-i Ve- 
kâyi', nr 465, 22 Cemâziyelevvel 1268, s. 
2) İşletmeyi alanların, sürelerinin dolma¬ 
sını beklemeden 27 Haziran 1854’te işi bı¬ 
rakmaları üzerine Ali Hilmi Efendi'nin baş¬ 
kanlığında şirketin ilk idare meclisi oluş¬ 
turuldu. 1866 Ağustosunun ortalarından 
itibaren 1895’e kadar müdürlük yapan ve 
1875’te bir ara azlediidiyse de işlerin kö¬ 
tüye gitmesi üzerine tekrar göreve geti¬ 
rilen Hüseyin Hâki Efendi’nin zamanı şir¬ 
ketin en parlak dönemlerinden biridir. Bu 
dönemde vapur sayısı on altıdan kırk altı¬ 
ya çıkarıldığı gibi Hüseyin Hâki’nin çizim- 
lerini İngiliz mühendislerine yaptırdığı Su- 
hûlet isimli ilk araba vapuru 1870'te hiz¬ 
mete girdi. Birinci seferini Kabataş-Üskü- 
dar arasında yapan Suhûlet'in ilk yükü top 
arabalarıydı. 1900 yılından itibaren uskur- 
lu vapurlara geçilmesi kararlaştırıldı. 

Bahçekapı'daki Nâfia Hanı’nda bulunan 
şirketin idarehanesi buranın yeterli gel¬ 
memesi üzerine Galata’da Mehmed Ali 
Paşa Hanı'na nakledildi. Bundan sonra Ga¬ 
lata’da Tuzlayıcı Hanı’nı, eski balıkhane bi¬ 
nasını ve Sirkeci'de Kosova Hanı'nı idare 
merkezi olarak kullanan şirket, 1911'de 
Galata'da Fermeneciler sokağında kendi 


Şirket-i Hayriyye'nin ilk hisse senedi (BA, Y.PRK.TNF, 1/9) 
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Sirket-i Hayriyye'nin Calata'daki İdarî merkezi ile bilet basım dairesi 


mülkü olan arsa üzerinde inşa edilen bi¬ 
nasına taşındı. Vapurların çalıştığı hatlar 
ve uğradığı iskeleler talep ve nüfus yoğun¬ 
luğuna göre zaman içerisinde değişti. Ni¬ 
tekim şirketin faaliyet alanı Ayastefanos'a 
(Yeşilköy) kadar genişletildi, hatta bir ara 
İdâre-i Mahsûsa'nın imtiyaz alanına giren 
Adalar’a seferler düzenlendi. İlk vapur is¬ 
kelelerinde kapalı yolcu salonları yoktu, da¬ 
ha sonra bekleme salonları yapıldı. 1912’- 
de Galata Köprüsü ve Boğaziçi’ndeki iske¬ 
lelerde yeni salonlar inşa edildiği gibi köp¬ 
rüdeki salonlar elektrikle aydınlatıldı. Şir¬ 
ketin bilinen iik nizâmnâmesi 31 Aralık 
1872 tarihlidir. Bu tarihte imtiyaz süresi¬ 
nin on yıl daha uzatılması karşılığında şir¬ 
ketin yıllık net kârının % S’i şehremâneti- 
ne tahsis edildi. Ticaret Nezâreti'nin gö¬ 
zetimi altında bulunan şirketin yönetim 
organları genel kurulla idare meclisiydi; 
ayrıca maaşlı bir şirket müdürü vardı. Ge¬ 
nel kurul nâzırın başkanlığında toplanır¬ 
dı. İdare meclisi üyeleri başkanı ve şirket 
müdürünü, genel kurulun alacağı karar¬ 
dan sonra çıkacak olan padişah iradesiy¬ 
le değiştirebilirdi. Dört üye ile bir başkan¬ 
dan meydana gelen idare meclisinin üye¬ 
leri iki yıllığına, başkan ise süresiz olarak 
seçilirdi. 

1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı’nın mas¬ 
raflarını karşılayabilmek için hükümetin 
kâğıt para (kâime) çıkarmak zorunda kal¬ 
ması piyasadaki dengeleri bozdu. Şirket 
görevlilerinin yolculardan değeri düşmek¬ 
te olan kâime yerine sikke talep etmeleri 
veya kâğıt parayı rayicinin altında almak 
istemeleri sık sık tartışmalara yol açmak¬ 
taydı. Hükümetin müdahalesi de sorunu 
çözemedi ve Üsküdar vapurundaki görev¬ 
lilerin kâimeyi yine düşük fiyattan almak 
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istemeleri üzerine yolcular ücret ödemeyi 
reddederek idare merkezine gidip şirketi 
protesto etti. Öte yandan şirket masraf¬ 
ların artmasını ve kâimeyi bahane ederek 
bilet ücretlerine zam yaptı: ancak halkın 
tepkisinden çekinen hükümet bunu onay¬ 
lamadı. Fakat bir süre sonra, devam eden 
olumsuz şartlar yüzünden bir ara faaliyet¬ 
lerini durdurmayı bile düşünen şirketin ta¬ 
şıma ücretlerine zam yapıldı. Öte yandan 
şirket, çalışanlarının maaşlarını % 30 ora¬ 
nında arttırdı. Kâğıt paranın kaldırılması¬ 
nın ardından taşıma ücretleri önceki oran¬ 
larına indirilerek sikkeyle tahsil edilmeye 
başlandı. 1881 yılının ortalarından itibaren 
gişe sistemine geçildi. 

29 Ekim 1888 tarihinde imtiyaz süresi¬ 
nin otuz yıl daha uzatılması dolayısıyla şir¬ 
ketin iç tüzüğü yenilendiği gibi sermaye¬ 
si de 200.000 liraya çıkarıldı ve her biri 20 
lira değerinde 10.000 hisse senedine bö¬ 
lündü. Yıllık % 5 faiz getirisi olan hisse se¬ 
netleri sadece Osmanlı tebaasınca satın 
alınabiliyordu. Bu düzenleme sırasında ida¬ 
re meclisi başkanının görev süresi dört yıl 
olarak belirlendi ve idare meclisinin yetki¬ 
leri arttırıldı. 20 Temmuz 1903 tarihinden 
itibaren şirketin imtiyaz süresi elli yıl da¬ 
ha uzatıldı. 12 Ekim 1910'da şirket iç tü¬ 
züğü tekrar düzenlendi. Şirketin bir Os¬ 
manlI anonim şirketi olduğuna vurgu ya¬ 
pılarak hissedarların, idare meclisi üyele¬ 
rinin ve bütün çalışanlarının Osmanlı uy¬ 
ruklu olması şartı getirildi. Yabancılar sa¬ 
dece teknik işlerde çalıştırılıyordu. Ser¬ 
maye miktarında değişiklik yapılmadan 
hisse senetlerinin değeri 5 liraya indirildi, 
böylece senet sayısı 40.000’e çıkmış oldu. 
Diğer bir yenilik de genel kurulun Ticaret 
nâzırı yerine idare meclisi başkanının riya¬ 
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setinde toplanmasıydı. Şirket işleri, idare 
meclisi tarafından seçilen bir genel mü¬ 
dürle iki müdürden oluşan bir müdürler 
heyetine ihale edildi. 

Şirketin Hasköy’de 1861’de inşa edilen 
ve daha ziyade vapurların bakım ve ona- 
rımıyla uğraşan bir tersanesiyle Galata’- 
da tamir atölyeleri mevcuttu. 1913 yılı iti¬ 
bariyle vapur, iskele, atölye ve idare mer¬ 
kezlerinde toplam 887 kişi çalışmaktaydı. 
29 Ekim 1888 tarihli şartnâmede yer alan, 
maaşlardan yapılacak % 4’lük bir kesinti 
karşılığında çalışanlara emeklilik hakkı ve¬ 
rilmesi amacıyla bir fon oluşturulmasına 
dair maddeye göre 20 Mayıs 1893'te Şir- 
ket-i Hayriyye Müstahdemînîne Mahsus 
Tekaüt Sandığı Nizâmnâmesi yayımlandı. 
Böylece yirmi beş yılını dolduranlara ma¬ 
aşlarının üçte biri oranında bir ücretle 
emeklilik hakkı tanındı. Emeklilik şartları 
1914 ve 1924’te tekrar düzenlendi. 

Şirket çalışanları, maaşlarının ve çalış¬ 
ma şartlarının iyileştirilmesi talebiyle za¬ 
man zaman greve teşebbüs etti. Kaptan¬ 
lar Aralık 1878'de, diğer çalışanlar Mart 
1879’da zam isteğiyle şirkete başvurdu¬ 
lar; ancak olumsuz cevap almaları üzeri¬ 
ne 20 Mayıs'ta greve gittiler. II. Meşruti¬ 
yetten sonraki büyük grev dalgasında 24 
Eylül 1908’de Hasköy Tersanesi işçileri grev 
yaptıysa da güvenlik güçlerinin müdaha¬ 
lesiyle eylemlerine son verdiler. 11 Ağus¬ 
tos 1924’te işçiler arasında dayanışmayı 
güçlendirmek amacıyla Şirket-i Hayriyye 
Amele Cemiyeti kuruldu. Amele Cemiyeti 
vasıtasıyla 19 Ağustos 1925’te büyük bir 
grev girişimi gerçekleştirildi. Ateşçiler ça¬ 
lışma şartlarının iyileştirilmesi ve maaşla¬ 
rının arttırılması talebiyle greve gitti; an¬ 
cak hükümetin aldığı bazı tedbirlerle bu 
girişim de başarısızlığa uğratıldı. 


Şirket-i Hayriyye İdare Meclisi'nin bir toplantısı 



Tanzanya 





SÎRKÛH el-MANSÛR 



Şirket-i Hayriyye'nin yandan çarklı (13 numaralı) Galata vapu¬ 
ru ile ilk arabalı vapurlardan 27 numaralı Sâhilbend 


Hükümet, savaş dönemlerinde asker ve 
mühimmat nakli için şirketin vapurların¬ 
dan yararlandı. Vapurlar 1877-1878 Os- 
manlı-Rus Savaşı, 1911 Trabiusgarp Sava¬ 
şı ve 1912-1913 Balkan savaşları sırasın¬ 
da bu amaçla kullanıldı. I. Dünya Savaşı es¬ 
nasında at ve katırlar dahil olmak üzere 
bütün nakil vasıtalarına el koyan hükümet 
şirketin bazı vapurlarını da kiraladı. Bun¬ 
ların bir kısmı nakliye, bir kısmı da yara¬ 
lıların tedavisi gayesiyle Hilâliahmer Ce¬ 
miyeti için kullanıldı. On vapur düşman sal¬ 
dırısı veya mayına çarpma gibi sebepler¬ 
le battı. Hükümet batan, hasar gören ya¬ 
hut satın alınan vapurların bedelini savaş¬ 
tan sonra şirkete ödedi. 

Savaş yıllarında Şirket-i Hayriyye ve do¬ 
layısıyla şirket çalışanları zor bir dönem 
geçirdi. 1913’te taşıdığı yolcuların sayısı 
18.613.453’e ulaşan şirket bir yandan mas¬ 
rafların ve özellikle kömür fiyatlarının art¬ 
ması, diğer yandan hükümetin vapurların 
bir kısmına el koyması yüzünden sefer sa¬ 
yısını azaltmak mecburiyetinde kaldı. Bir 
ara yolcu vapuru sayısı altıya kadar düş¬ 
tü. Bu durum halkla şirketi karşı karşıya 
getirdi. Bu olumsuz şartlara rağmen şir¬ 
ket 8 Aralık 1918 tarihine kadar vapur üc¬ 
retlerine zam yapmadı, ancak bu tarih¬ 
ten sonraki bir yıl içerisinde bilet fiyatları 
% 400 arttırıldı. Boğaziçi halkı buna kar¬ 
şılık Boğaziçi Ahalisi Hukukunu Müdafaa 
Cemiyeti adıyla bir teşkilât kurdu. Kâr ora¬ 
nı azalan şirket buna rağmen çalışanları¬ 
na zam yapmak zorunda kaldı. 


Cumhuriyet’in ilânından sonra Anka¬ 
ra’nın başşehir olması üzerine memurla¬ 
rın Ankara'ya gitmesi, tramvay ve otobüs 
gibi nakil vasıtalarının gelişmesi, başta 
Rumlar olmak üzere gayri müslimlerin ül¬ 
keden ayrılması neticesinde şehrin nüfu¬ 
sunun azalması şirketin gelirlerini olum¬ 
suz yönde etkiledi. Bütün bunlara II. Dün¬ 
ya Savaşı'nın piyasalarda ve ülke içinde yol 
açtığı sıkıntılar eklenince şirketin devam 
etmesi hayii zorlaştı. Şirket yöneticileri, im¬ 
tiyaz süresi 1953’te sona erecek olmasına 
rağmen 1943’te şirketin devlet tarafından 
satın alınması için hükümete başvurdu ve 
20 Ekim 1944’te şirketin 2.550.000 lira 
karşılığında hükümetçe satın alınmasına 
karar verildi. Hükümetin bu kararı 24 Ocak 
1945 tarih ve 4697 sayılı kanunla onay¬ 
landı. Doksan beş yıla yaklaşan bir faaliyet 
hayatından sonra Şirket-i Hayriyye bütün 
mal varlığıyla birlikte Devlet Denizyolla¬ 
rı ve Limanları Umum Müdürlüğü'ne dev¬ 
redildi. 
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r n 

ŞIRKUH el-MANSUR 

( vA ) 

Ebü’l-Hâris el-Melikü’l-Mansûr 
Emîrü’l-cüyûş Esedüddîn Şîrkûh 
b. Şâdî b. Mervân 
(ö. 564/1169) 

Nûreddin Mahmud Zengî dönemi 
devlet adamı ve kumandan, 
Fatımî veziri. 


Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin amcasıdır. Eyyû- 
bî ailesi önceleri Duvîn’de Şeddâdîler’in hiz¬ 
metinde bulunuyordu. Bağdat şahnesi 
Bihrûz el-Hâdim’in yakın dostu olan Şâdî, 
oğulları Necmeddin Eyyûb ve Şîrkûh’la be¬ 
raber onun hizmetine girdi. Bihrûz’un Tik- 
rît’e vali tayin ettiği Şâdî’nin ölümünün ar¬ 
dından bu göreve oğlu Eyyûb getirildi. Şîr¬ 
kûh da ağabeyine yardımcı olarak onunla 
birlikte kaldı. Bir müddet sonra Bihrûz’la 
araları bozulan iki kardeş 532 (1137) yı¬ 
lında Musul’a gidip İmâdüddin Zengî’nin 
hizmetine girdi ve onun Haçlılar’la müca¬ 
delesinde aktif rol oynadı. İmâdüddin Zen¬ 
gî’nin öldürülmesinin ardından (541/1146) 
Halep’te yönetimi ele geçiren Nûreddin 
Mahmud Zengî’nin en büyük yardımcısı 
Şîrkûh oldu. İmâdüddin Zengî’nin ölüm 
haberini alan Urfa Kontu II. Joscelin’in iç 
kale dışında Urfa’yı zaptetmesi üzerine 
Nûreddin Mahmud ve Emîr Savar ile Şîr¬ 
kûh Urfa’ya gidip şehri kurtardılar. Receb 
543’te (Kasım 1148) Antakya yakınların¬ 
daki Yağra’da ve Safer 544’te (Haziran 
1149) Azâz yakınlarındaki İnnib’de (İnab) 
Haçlılarî ve İsmâilîler’i mağlûp ettiler. Gös¬ 
terdiği kahramanlıktan dolayı Nûreddin 
Mahmud, Artah Kalesi’ni Şîrkûh’a verdi. 

Nûreddin Mahmud Zengî, Suriye’de İs¬ 
lâm birliğinin sağlanması açısından önem¬ 
li bir konumda olan Dımaşk’ı muhasara et¬ 
tiğinde Dımaşklılar adına Necmeddin Ey¬ 
yûb, Nûreddin Mahmud’u temsilen de Şîr¬ 
kûh görüşmelere katıldı. Ancak Dımaşk- 
lılar yapılan anlaşmaya bağlı kalmayınca 
Şîrkûh ağabeyi Necmeddin Eyyûb ile te¬ 
masa geçerek Dımaşk’ın ele geçirilmesini 
sağladı (549/1154). Bu olaydan sonra Nû¬ 
reddin Mahmud Zengî, Şîrkûh’u ordu ku¬ 
mandanlığına ve Eyyûb’u Dımaşk valiliği¬ 
ne tayin etti. Şîrkûh, Nûreddin’in ağır bir 
hastalığa yakalandığı esnada yönetimi ele 
geçirmeye çalışan kardeşi Nusretüddin’e 
engei oldu. 555’te (1160) Dımaşk-Teymâ- 
Hayber üzerinden hacca gitti. 

Dırgâm b. Âmir ile girdiği mücadeleyi 
kaybederek azledilen Fâtımî Veziri Şâver 
b. Mücîr, Nûreddin Mahmud’a sığındı ve 
ondan yardım istedi (558/1163). Nûred- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


203 





ŞÎRKÛH el-MANSÛR 


din’e, Mısır'ı ele geçirmesine yardım et¬ 
mesi karşılığında kendisini metbû tanıya¬ 
cağına, askerlerine iktâlar bağışlayacağına 
ve Mısır gelirinin üçte birini göndereceği¬ 
ne dair söz verdi. Bunun üzerine Nûred- 
din Mahmud, Şîrkûh'u Mısır’a gönderdi. 
Bilbîs’te Dırgâm’ın ordusunu yenen Şîrkûh 
ve Şâver, Kahire’ye girerek Mısır’a hâkim 
oldular. Dırgâm yakalanıp öldürüldü ve Şâ¬ 
ver tekrar vezirliğe getirildi (559/1164). An¬ 
cak Şâver, Nûreddin Mahmud'a verdiği 
sözü tutmadığı gibi Şîrkûh'tan Mısır’ı ter- 
ketmesini istedi. Şîrkûh, Mısır’da kal¬ 
makta ısrar edince Şâver, Kudüs Haçlı 
Kralı 1. Amaury’den yardım talep etti ve 
karşılığında Haçlılar'a büyük miktarda pa¬ 
ra vereceğini söyledi. Haçlılar’la birleşen 
Şâver’in ordusu Bilbîs’te bulunan Şîrkûh’u 
kuşattı. Ancak Nûreddin’in, Şâver’e yar¬ 
dıma giden Haçlılar’ı engellemek için Suri¬ 
ye’deki Hârim Kalesi'ni fethedip (559/1164) 
Banyas’a yürümesi üzerine Şîrkûh'la anla¬ 
şan Haçlılar kuşatmayı kaldırdılar. Şîrkûh 
da Dımaşk’a döndü. 

Şîrkûh S60 (1165) yılında Suriye’de ba¬ 
zı müstahkem mevkileri Haçlılar'dan ge¬ 
ri aldı. Nûreddin Mahmud'u Mısır’a sefer 
yapma hususunda sürekli teşvik ederek 
onayını aldı ve yeğeni Selâhaddîn-i Eyyûbî 
ile Mısır'a yürüdü (562/1167). Durumdan 
haberdar olan Şâver, yine Haçlılar'dan yar¬ 
dım istedi. Bu sırada Şîrkûh, Nil’in karşı kı¬ 
yısında Cîze’de karargâh kurdu. Şîrkûh'un 
Haçlılar’a karşı birleşme teklifini redde¬ 
den Şâver onu Mısır'dan çıkarmak için I. 
Amaury ile anlaştı. Ancak Bâbeyn’de yapı¬ 
lan savaşta mağlûp olan Şâver ile 1. Ama¬ 
ury Kahire'ye kaçtı (562/1167). Yanında ye¬ 
terli sayıda asker bulamadığı için Şîrkûh, 
Kahire’ye saldırmaktan çekinerek İsken¬ 
deriye'ye yöneldi ve şehri teslim aldı. Bu 
sırada ordularını tekrar toparlayan Şâver 
ile 1. Amaury, İskenderiye önlerine gelip 
şehri kuşattılar. Üç ay süren kuşatma es¬ 
nasında Nûreddin’in Haçlılar'a ait pek çok 
kaleyi fethetmesi üzerine Haçlılar anlaş¬ 
ma yoluna gitti. Şîrkûh ile 1. Amaury, Şâ- 
ver’den alacakları savaş tazminatı karşılı¬ 
ğında aynı anda Mısır'ı terkettiler (562/ 
1167). 

Mısır’ın işgali için yeniden harekete ge¬ 
çen Haçlılar’ın 1 Safer 564’te (4 Kasım 1168) 
Bilbîs’i alarak Kahire’yi kuşatmaları karşı¬ 
sında zor durumda kalan Fâtımî Halifesi 
Âdıd-Lidînillâh ve Şâver, Nûreddin Mah- 
mud'dan yardım isteyince Şîrkûh tekrar 
Mısır'a gönderildi. Kahire'yi ele geçireme¬ 
yen 1. Amaury, Şîrkûh'un geldiğini öğre¬ 
nip geri çekildi. Şîrkûh Kahire’ye girdi ve 
Şâver'in yerine Fâtımî veziri tayin edildi 
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(17 Rebîülâhir 564 / 18 Ocak 1169). Halife 
Âdıd-Lidînillâh, Şîrkûh’a “ei-Melikü’l-man- 
sûr Emîrü'l-cüyûş” lakabını verdi. Şîrkûh 
vezir tayin edildikten yaklaşık iki ay sonra 
22 Cemâziyelâhir 564'te (23 Mart 1169) 
Kahire’de vefat etti. Yerine yeğeni Selâ- 
haddîn-i Eyyûbî vezir oldu. Şîrkûh'un na- 
aşı önce Kahire’ye defnedildi, 579 (1183- 
84) yılında Medine’ye nakledildi. Akıllı, ce¬ 
sur, tedbirli, vakur bir devlet adamı olan 
Şîrkûh, Halep ve Dımaşk’ta birer medre¬ 
se, Dımaşk’ta bir ribât, bir hankah ve bir 
mescid yaptırmış, kendisine izâfeten Ese- 
diyye adı verilen memlûk birliği ölümün¬ 
den sonra Eyyûbî tarihinde önemli rol oy¬ 
namıştır. 
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ŞÎRÛYE b. ŞEHREDÂR 

(bk. DEYLEMÎ, Şîrûye b. Şehredâr). 

r o 

ŞİRVAN 

Azerbaycan’da tarihî bir bölge 
ve günümüzde 
mevcut olmayan bir şehir. 

Eski dönemlerde Albanya veya Aranîn 
bir kısmını teşkil eden ve halk arasında 
Ahvan diye adlandırılan Şirvan Kür nehri, 
Kafkas sıradağları ve Alazan çayı arasında 
yer alır. Kaynaklarda Şervân veya Şâberân / 
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Şâburân şeklinde de yazılır. Eski haritalar¬ 
da Cambisena olarak belirtilmesinden do¬ 
layı Strabon bu ada dayanıp buraya “Su¬ 
suz il” adını vermektedir. Bunun sebebi 
Şirvan’ın batı kısmının susuz, dağlık ve ka¬ 
yalık bir yer olmasıdır. Şirvan adının Sâsânî 
Hükümdarı I. Hüsrev Enûşirvân’ın ismin¬ 
den geldiği ileri sürülür. Bu adla ilgili di¬ 
ğer bir görüş ise “şîr-revân"dan (hoş ve gü¬ 
zel) türetilmiş olduğu yolundadır. Halk et¬ 
nolojisinde burası “Şirler diyarı, Şirler mes¬ 
keni" diye adlandırılmıştır. Hazar kıyısına 
yakın bir mevkide Enûşirvânîn yaptırdığı 
şehrin de Şirvan adıyla anıldığı belirtilir. 
Kaynaklara göre burası Sâsânîler devrin¬ 
de Azerbaycan'ın en büyük şehirlerinden 
biriydi ve gemilerin şehrin ortasına kadar 
gelmesi için bir su yolu vardı. Bu su yolu¬ 
nun girişi büyük zincirlerle korunmuş, ka¬ 
lesi geçilmez bir set gibi denizin içine gir¬ 
mişti (Muhammed Selmâsîzâde, II1/3 11375/ 
1997|, s. 116-122). 

Şirvan bölgesi VII. yüzyılın ortalarında 
müslüman Araplar tarafından ele geçiril¬ 
mesinden sonra burada bir hânedan oluş¬ 
turan valilerce yönetildi. Böylece teşekkül 
eden Şirvanşahlar idaresi uzun süre böl¬ 
gede hâkimiyetini devam ettirdi. Bu dev¬ 
rede kurulan Şemâhî (Şamahı, Şemâhe) şeh¬ 
ri Şirvan’ın merkezi oldu. Şah Tahmasb’ın 
1538'de Şirvanşahlar’ın hâkimiyetine son 
vermesinin ardından bölge Safevî Devleti’- 
nin bir vilâyeti haline geldi. Buranın halkı¬ 
nın Sünnî oluşu Safevî idaresine karşı bir¬ 
çok isyanın çıkmasına yol açtı. Şirvan halkı 
bu yıllarda sık sık Osmanlılar’dan yardım 
talebinde bulundu. Osmanlılar'ın doğru¬ 
dan Şirvan’ı hedef aldıkları dönem 1578- 
1590 Osmanlı-Safevî mücadelesi yıllarına 
rastlar. 1578’de Safevîler’e karşı kazanılan 
Koyungeçidi savaşının ardından Şirvan’da 
Osmanlı idaresi kuruldu. Safevîler’in Şir¬ 
van muhafızı ve Şemâhî hâkimi Araş Han 
Karabağ'a çekildi. Böylece Şemâhî, Kaba¬ 
la, Bakü, Şâburân, Mahmûdâbâd, Salyan 
ve Demirkapı / Derbend Osmanlı kontrolü¬ 
ne girdi. Bu bölgenin idaresini Şirvan ser¬ 
darı unvanıyla Özdemiroğlu Osman Paşa 
üstlendi. Az sonra Safevîler, Şirvan’a yeni¬ 
den hâkim oldularsa da bu uzun sürmedi. 
Özdemiroğlu Osman Paşa, Safevîler’i tek¬ 
rar bölgeden çıkardı. Selman Han idaresin¬ 
deki Safevî ordusunun Şirvan'ı geri alma 
teşebbüsleri başlangıçta başarılı olmadı, 
fakat hemen ardından Safevîler Şirvan'a 
girdi. Buna karşı OsmanlIlar harekete ge¬ 
çerek 1583’te Meşâle Savaşı neticesinde 
bölgede tamamıyla hâkimiyet kurmayı ba¬ 
şardı. Şirvan muhafızlığı Câfer Paşa’ya ve¬ 
rildi. 1590 antlaşması bu durumu kesin ha- 
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le getirdi ve Safevîler bölgedeki Osmanlı 
hâkimiyetini tanıdı. Osmanlı idaresinde Şir¬ 
van iki eyalete ayrıldı. Kuzeyde merkezi 
Demirkapı / Derbend olan Derbend eyale¬ 
ti, güneyde merkezi Şemâhî olan Şemâhî 
eyaleti kuruldu. Şemâhî eyaleti on beş, 
Derbend yedi sancağa ayrıldı. Şah Abbas 
1607’de bölgeyi yeniden Safevî idaresine 
kattı. 

Safevî yönetimi sırasında 1711'de ver¬ 
gi meselesi yüzünden Car halkı İran yöne¬ 
timine karşı isyan etti; bu isyana Şirvan 
halkı da katıldı. İsyancıların başına geçen 
Hacı Dâvud, Şirvan Devleti’ni canlandırmak 
istiyordu. 1719 ve 1721’de Küba ve Şemâ¬ 
hî şehirlerini ele geçirip yağmaladı, bu ara¬ 
da 300 Rus tâciri öldürüldü. 1722'de Kaf- 
kaslar’a yayılan Ruslar Şemâhî’yi zaptetti¬ 
ler. OsmanlIlar, Kasım 1722’de Ruslar'a ul- 
timaton verip çekilmelerini isterken Hacı 
Dâvud’un Şirvan üzerindeki hâkimiyetini 
tanıdılar. Hacı Dâvud, Kırım hanı gibi va- 
sal bir hükümdar oldu. Daha sonra İran’ın 
Kafkaslar'daki topraklarının Osmanlı Dev¬ 
leti ile Rusya arasında bölüşülmesini sağ¬ 
layan İstanbul Antlaşması'na göre (24 Ha¬ 
ziran 1724) Osmanlı Devleti Gürcistan, Gen¬ 
ce, Revan, Tebriz ve Rûmiye yanında Şir¬ 
van'ın merkezî kesimiyle birlikte Şemâhî’yi 
de aldı. Bakü ile beraber Şirvan'ın sahil ke¬ 
siminin Ruslar'da kalması Şirvan’ı ilk de¬ 
fa siyasî bakımdan böldü (/A, XI, 572). Os¬ 
manlI Devleti, Şirvan veya yeni oluşturu¬ 
lan Şemâhî Hanlığı’na ayrı statü vermesi¬ 
ne rağmen hanlığın başındaki Hacı Dâvud. 
Osmanlı Devleti ile yakın ilişki kurmaktan 
kaçınıyordu. Bu durum, onun Osmanlı Dev¬ 
leti tarafından görevinden alınıp yerine 
Surhay Han'ın getirilmesiyle çözüme ka¬ 
vuşturulmaya çalışıldı. 

1730 yılından itibaren başlayan Osmanlı- 
İran savaşı döneminde Nâdir Şah 17 Ağus¬ 
tos 1733'te Şemâhî'ye girdi. Halk kendisi¬ 


ne mukavemet ettiği için şehirde büyük 
tahribatta bulundu ve halkını Aksu'ya göç 
ettirdi. Göçürülen Aksu’nun adı da Yeni 
Şemâhî oldu. Nâdir Şah, İran’a döndük¬ 
ten sonra taht iddiasında olan hanlardan 
Mehmed Ali Han, Yeni Şemâhî’de, Meh- 
med Said (Seid / Seyyid) Han ile Ağası Han 
da Eski Şemâhî’de idareyi ellerine aldılar 
(Zeyneloğlu, s. 147). 1755’te Şeki Hanı Ha¬ 
cı Çelebi Şirvan’a saldırdıysa da başarısızlı¬ 
ğa uğradı. Küba Hanı Hüseyin Ali’nin 1758’- 
de ölümü üzerine Şirvanlı Ağa Râzı Esger 
(Asker), Küba'nın Bermek mahallini yağ¬ 
maladı. Küba hanının oğlu Feth Ali Han in¬ 
tikam almak için harekete geçti. Yapılan 
savaşta Ağa Râzı Bey mağlûp oldu ve öl¬ 
dürüldü. 1763'te Yeni ve Eski Şemâhî’nin 
birleştirilmesine rağmen burası dış güç¬ 
lere karşı iyi korunamıyordu ve savunma¬ 
sı için Küba hanına vergi vermek zorunda 
kalınıyordu. Bir süre sonra bundan vazge¬ 
çildi ve iki hanlık arasındaki ilişkiler ger¬ 
ginleşti. Küba Hanı Feth Ali Han, Şeki Ha¬ 
nı Hüseyin Han'a Şirvan’ın bölüşülmesini 
teklif etti. 1765’te başlayan silâhlı müca¬ 
dele 1768'de Şemâhî Hanlığı arazisinin iki 
hanlık arasında taksim edilmesiyle netice¬ 
lendi. Sederi ve Keseni bölgeleri Hüseyin 
Han'a, diğer yerler Feth Ali Han'a verildi. 
Bölüşmeden pek memnun kalmayan Şe¬ 
ki hanı Şemâhî'nin tamamını ele geçirmek 
amacıyla giriştiği mücadelede yenildi ve 
Şemâhî, Küba Hanı Feth Ali’nin eline geç¬ 
ti. 1769'da Şemâhî’de çıkan isyan başarı¬ 
sızlıkla sonuçlandı. Ardından Şeki hanı Şe¬ 
mâhî üzerindeki iddialarından vazgeçti. 
Şemâhî’de daha rahat hareket etme im¬ 
kânı bulan Feth Ali Han, Yeni Şemâhî’yi da¬ 
ğıttı ve şehir Eski Şemâhî'ye nakledilerek 
yeniden kuruldu. Bir ara şehri kaybeden 
Feth Ali Han (1773) daha sonra buraya 
yeniden hâkim oldu. 1774’te Eski Şemâhî 
Hanı Mehmed Said'i tekrar Şemâhî hanı 
ilân etti. Ardından Feth Ali’nin fermanıy¬ 
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la Mehmed Rızâ Bey Şemâhî'ye han tayin 
edildi. Feth Ali Han 1786’dan itibaren Ser- 
gerler sülâlesinin hâkimiyetini tamamen 
sona erdirdi ve Şemâhî'yi Küba valisinin 
aracılığıyla yönetti. Feth Ali Han’ın 1789’- 
da ölümünün ardından yerine oğiu Ahmed 
Han’ın (daha sonra Şeyh Ali) geçmesi üze¬ 
rine vaktiyle Osmanlı Devleti'ne sığınmış 
olan Esger Bey, Kasım Bey ve Mustafa 
Bey, Şeki Hanı Muhammed Haşan Han’ın 
yardımıyla Şirvan’ı zaptetti. Şirvan üç kar¬ 
deş arasında paylaşıldı. Fakat ardından 
Muhammed Haşan Han, Şemâhî’yi doğru¬ 
dan kendi idaresine almak için harekete 
geçti. 1794'te Mustafa Han’ı Şemâhî tah¬ 
tından indirerek kardeşi Kasım Ağa’yı tah¬ 
ta çıkarmak amacıyla Aksu'yu abluka al¬ 
tına aldıysa da Mustafa Han şiddetli yağ¬ 
murun yardımıyla bu ablukayı yarmayı ba¬ 
şardı. 

Kafkaslar’a hâkim olmak isteyen İran 
Şahı Ağa Muhammed 1794’te Şekili Mu¬ 
hammed Hasan'ın yardımıyla kuvvetleri¬ 
ni Şemâhî üzerine gönderdi. Şemâhî Hanı 
Mustafa Han, Fit dağına çekildi ve Ocak 
1795’e kadar orada kaldı. Ağa Muham¬ 
med ve Haşan Han Şemâhî’yi dağıtıp ıssız 
bir yer haline getirdi. Ağa Muhammed, 
Develi Mustafa Han’ı buraya han tayin et¬ 
ti. Ağa Muhammed'in çekilmesinin ardın¬ 
dan Mustafa Han hanlığı geri aldı. Ağa 
Muhammed’in Kafkaslar’a yaptığı bu ha¬ 
reket esnasında Rusya’nın koruması altın¬ 
da olan Gürcistan’a verdiği tahribat Rus 
Çariçesi Katerina'nın Kafkaslar’a doğru ha¬ 
rekete geçmesine yol açtı. Çariçe, 16 Ka¬ 
sım 1795’te verdiği tâlimatta yalnızca Gür¬ 
cistan’ın değil Şirvan ve Bakü'nün de Rus 
orduları tarafından savunulmasını iste¬ 
di. Rus ordu kumandanı Zubov, Bakü'den 
sonra 7 Ekim 1796'da Yeni Şemâhî'ye 
ulaştı. Şemâhî'nin yağmalanmasını iste¬ 
meyen Mustafa Han ona karşı direnmedi 
(Bayramova, sy. 217 [20051, s. 51-52). Ar¬ 
dından Zubov'a suikast girişimi dolayısıy¬ 
la görevden alınınca İran’a kaçtı ( BA, HH, 
nr. 6699). Yerine amcasının oğlu Kasım 
Han getirildi. 1797 yazında Rus orduları 
Azerbaycan'dan çekilince Mustafa Han, 
Kasım Han’dan hanlık görevini devraldı. 
Ağa Muhammed'in Ruslar’ın çekilmesin¬ 
den sonra buraya yönelik teşebbüslerini 
de engelledi. 

Şemâhî Hanlığı’nın bağımsızlığının ko¬ 
runması XIX. yüzyılın başlarında hâlâ en 
önemli sorun halinde durmaktaydı. Bu dö¬ 
nemde Mustafa Han, Yeni Şemâhî'nin ida¬ 
re merkezi olarak seçtiği Fit Dağı Kale- 
si'ni güçlendirmeye çalışmasına rağmen 
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İran'a mı yoksa Rusya'ya mı yanaşacağı 
konusunda tereddüt içindeydi. Mustafa 
Han, İran-Rus savaşı başlayınca İran’a gü¬ 
venip Ruslar’a boyun eğmediyse de daha 
sonra onlarla anlaştı (25 Aralık 1805). Bu¬ 
na göre Ruslar’a yıllık 8000 ruble haraç 
vermeyi kabul etti, ancak diğer hanların 
aksine kalesinde Rus birliklerinin konuş¬ 
lanmasına izin vermedi. Ruslar hanlığın 
yönetiminin Mustafa Han'da ve ailesinde 
kalacağını, hanlığın iç işlerine karışılmaya¬ 
cağım taahhüt etti. Mustafa Han'ın ciddi 
bir tehlike durumunda kalesini sığınak 
şeklinde kullandığı Fit dağında han sara¬ 
yı, mescid, darphâne, kervansaray ve pek 
çok iş yeri ortaya çıktı. 2000 evin bulun¬ 
duğu kale civarında yaklaşık 10.000 kişi ya¬ 
şamaktaydı (Bayramova, sy. 217 12005], 
s. 53-54). 10 Ağustos 1807’de Albay Tik- 
honev. Kont Gudoviç’e yazdığı mektupta 
Mustafa Han'ın Fit dağından inip Yeni Şe- 
mâhî’ye yerleşmediğini bildirmişti; bu du¬ 
rum hanın Ruslar’a güvenmemesinden 
kaynaklanıyordu. 

1804 yılında Rusya’nın Kafkaslar’da gi¬ 
riştiği tecavüzkâr harekât karşısında baş¬ 
layan İran-Rus savaşı esnasında Mustafa 
Han kaleyi güçlendirdi ve kalenin dört ta¬ 
rafına yüksek duvarlar yaptırdı. Savaşı so¬ 
na erdiren 1813 Gülistan Antlaşması ile 
Derbend, Küba ve Bakü Hanlığı yanında 
Şirvan Hanlığı da Rusya'ya verildi. Rusya'¬ 
nın 1816’da Ermolov’u Kafkas kumanda¬ 
nı tayin etmesinden sonra hanlığın lağve¬ 
dileceğini anlayan Mustafa Han, İran ve 
Dağıstanlılar’la görüşmeye başladı. Ancak 
Rus yönetimi kendisini İran'la yakın ilişki¬ 
lerinden dolayı uyardı ve hanlık sisteminin 
ortadan kaldırılmasına karar verdi. Ermo- 
lov'un askerî baskısı Mustafa Han'ı 19 Ağus¬ 
tos 1820’de İran’a sığınmaya mecbur et¬ 
ti. 1826-1828 İran-Rus savaşı başladıktan 
sonra Şirvan Hanlığı’nı geri alan Mustafa 
Han, İran’ın mağlûbiyeti üzerine 24 Eylül 
1826’da İran'a dönmeye mecbur kaldı (Mir- 
ze Adıközel Bey, s. 81; Bayramova, sy. 217 
[2005], s. 54-55). Tamamen Ruslar’ın kont¬ 
rolüne giren Şirvan 1840’ta Küba ve Bakü 
ile birleştirildi ve buna Hazar bölgesi ida¬ 
resi adı verildi. Şirvan 1846'dan itibaren 
Şemâhî, 1859 depreminden sonra Bakü 
İdarî bölgesine dahil edildi. 1917 Bolşevik 
İhtiiâli'nin ardından Eski Şirvan ve Şemâ¬ 
hî, Sovyet Azerbaycan Cumhuriyeti’ne ka¬ 
tıldı. 1930’larda Eski Şirvan merkezi Ba¬ 
kü ile birlikte Sovyet Azerbaycan Cumhuri- 
yeti'nin bir kısmını oluşturdu (M, XI, 573). 
Azerbaycan’ın 1991'de bağımsızlığını ka¬ 
zanmasından sonra Şirvan bölgesi de Azer¬ 
baycan Devleti’nin bir parçası haline geldi. 


Şirvan’ın tarihî eserleri arasında Gülis¬ 
tan ve Bugurt kaleleri, Abşeron müdafaa 
istihkâmları, Bakü’de kale duvarları ve Kız- 
kalesi bulunmaktadır. Şirvan’ın nüfusunu 
ve ekonomik yapısını ticarî gelişme etki¬ 
lemiştir. Şemâhî’yi 1647'de gören Evliya 
Çelebi burada tahminen 7000 ev olduğu¬ 
nu belirtir (Seyahatname, II, 149). Bu da 
yaklaşık 35.000 nüfus demektir. Şirvan ve¬ 
ya Şemâhî Hanlığı’nın 1831'deki nüfusu 
23.000 aile ve 135.000 kişidir. 1835’te Şir¬ 
van bölgesinde 136.389 kişi yaşamakta, 
bu nüfusun 11.107’si Şemâhî’de, 112.336'sı 
Şirvan’da ve 12.946’sı Sâlyân’da bulunmak¬ 
taydı (Archiu für ıvissenschaftliche kunde, 
IV, 241 ). Şehri 1843-1844'te gören Kolena- 
ti ise (Reiseerinnerungen, 1, 246) Şirvan 
eyaletinde 123.210 Tatar / Türk, 11.756 
Ermeni, 622 yahudinin yaşadığını ve top¬ 
lamda burada 135.558 kişi olduğunu be¬ 
lirtir. Bu da 1831’den sonra nüfus yapısın¬ 
da artış olmadığını gösterir. Şemâhî’nin 
1855’teki nüfusu 19.558, 1865’te 22.014 
kişi görünmektedir. Genellikle kıyaslandığı 
Bakü'de ise bu rakamlar 7431 ve 13.715’- 
tir (Petzhold, I, 203). Şemâhî’nin XIX. yüz¬ 
yılın ortalarındaki nüfusu 21.550 olması¬ 
na rağmen Bakü'nün 10.600'dür. 1930’- 
lara gelindiğinde Bakü petrolün de etkisiy¬ 
le 200.000’in üzerindeki nüfusuyla büyük 
bir sanayi ve ticaret şehri görünümünde 
iken Şemâhî 27.800 nüfusla hâlâ eski se¬ 
viyesindedir (İA, XI, 573) 1970'lerde Şe¬ 
mâhî’nin tahminî nüfusu 17.900'dür. Bu 
da şehrin nüfusunun sanayileşmeyle bir¬ 
likte giderek azalmaya başladığını göste¬ 
rir. Şirvan veya Şemâhî'deki ekonomik ya¬ 
pı, ipek dokuma ve boyamadığı yanında 
yün dokumacılığına dayanmakta olup bu¬ 
rası Kafkasya'da önemli bir ipekli ve yün¬ 
lü merkezidir. Özellikle Şemâhî'de XVIII. 
yüzyılın ortalarında 1500 ipek el dokuma 
tezgâhının bulunması dokuma faaliyetle¬ 
riyle ilgili bir ipucu vermektedir. 
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I— XV. yüzyıl Osmanlı hekimi. ^ 

II. Murad devri hekimlerindendir. Nis- 
besinden Şirvan'da doğduğu veya oradan 
gelerek Anadolu'ya yerleşmiş bir aileye 
mensup olduğu anlaşılmaktadır. Hayatı 
hakkında ancak kendi eserlerinden bazı 
ayrıntılar öğrenilmektedir. Cevhernûme 
adlı kitabında dünyevî ve uhrevî ilimleri 
tahsil ettikten sonra Anadolu’da tip ilmiy¬ 
le uğraştığını yazar. Tuhfe-i Muradı nin 
mukaddimesinde II. Murad’ın hizmetkârı 
olduğunu söyler ve ona övgülerde bulunur; 
ardından Çelebi Sultan Mehmed’in kendi¬ 
si üzerindeki haklarından bahseder. Tuh¬ 
fe-i Muradı yi Bursa’da kaleme almasın¬ 
dan hayatının son dönemini orada geçir¬ 
diği anlaşılmaktadır. Son kitabı Mürşidin 
yazılış tarihine (841/1438) ve devrinin he¬ 
men bütün önemli kişilerine bir eserini it¬ 
haf ettiği halde Fâtih Sultan Mehmed'e bir 
sunum yapmamasına bakarak onun 1438- 
1451 yılları arasında öldüğü söylenebilir. 
İlk dönem Osmanlı tıbbında en çok eser 
veren müellif konumundaki Şirvânî’nin çe- 
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Muhammed b. Mahmûd Şirvânî'nin Mürşid adlı eserinde 
müellifin adının geçtiği bir sayfa (Manisa İl Halk Ktp., nr. 
1840) 


şitli kütüphanelerde biri dinî, on biri tıp, 
eczacılık, kıymetli taşlar, ölçü tartı aletleri 
ve yemek sanatı konularında kaleme alın¬ 
mış telif ve tercüme eserleri mevcuttur. 
Bunlardan dördü Arapça, diğerleri Türk¬ 
çe’dir. 

Eserleri. 1. İlyâsiyye. Şirvânî’nin Men- 
teşeoğulları’ndan İlyas Bey (ö. 824/1421) 
adına Arapça yazdığı ve ardından onun 
isteğiyle Türkçe’ye çevirdiği tıbba dair bir 
eserdir. Keşfü'z-zunûn'un Bulak neşrin¬ 
den (1, 115) bir mukaddime ile on bab üze¬ 
re tertip edilmiş olduğu öğrenilen kitabın 
bugüne kadar herhangi bir nüshasına rast¬ 
lanmamıştır. 2. Cevhernâme. Tîfâşî’nin 
(ö. 651/1253) Ezhârü'l-efkûr fî cevâhi- 
ri'l-ahcâr adlı eserinin yeni bilgiler ilâve¬ 
siyle yapılmış tercümesidir. Timurtaş Umur 
Bey’in isteği üzerine hazırlanmış ve 831 
(1427) yılında kendisine takdim edilmiştir 
(Leipzig Senato Ktp., nr. K. 231, vr. l b -55 b ; 
Viyana Kraliyet Ktp., nr. 1448). 3. Tuhfe-i 
Muradı. Şirvânî’nin 833’te (1430) Bursa’- 
da II. Murad’a sunduğu, değerli taşlar, kuv¬ 
vet verici ilâçlar ve ıtriyata dair bir çalış¬ 
ma olup Cevhernâme 'nin sade bir Türk¬ 
çe’yle genişletilmiş şeklidir. Mustafa Ar- 
gunşah tarafından doktora tezi olarak ha¬ 
zırlanan eser daha sonra yayımlanmıştır 
(Ankara 1999). 4. Kitâbü't-Tabîh Tercü¬ 
mesi. Muhammed b. Haşan b. Muham¬ 


med b. Kerîm el-Kâtib el-Bağdâdî’nin 623 
(1226) yılında yazdığı yemek tariflerine ait 
eserin bazı eklerle yapılmış Türkçe tercü¬ 
mesi olup 237 çeşit yemek tarifi içermek¬ 
tedir (Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, Müte¬ 
ferrik, nr. 143, vr. l a -137 b ). S. Sultâniyye. 
Çelebi Sultan Mehmed adına kaleme alın¬ 
mış, koruyucu hekimliğe dair on dört bab 
ve çeşitli fasıllardan meydana gelen Türk¬ 
çe bir eserdir. Ayrıca yeme içme, giyim ku¬ 
şam gibi dönemin sosyal hayatına ışık tu¬ 
tan konulara yer vermesi açısından değer¬ 
lidir (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 
2071/1). Eser üzerine Ferhat Kurban yük¬ 
sek lisans çalışması yapmıştır (1990, MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü). 6. Kitâb-ı Gü- 
zîde-i İlm-i Tıb (The British Library, Orien- 
tal and İndia Office Collections, nr. 15049). 
Bu eserin varlığı Zafer Önler’in bir makale¬ 
sinden öğrenilmektedir (bk. bibi.). 7. Mür¬ 
şid. Osmanlı döneminde göz hastalıkları¬ 
na ait Türkçe yazılmış en kapsamlı eser¬ 
dir. Üç ana bölümden meydana gelir; bi¬ 
rinci bölüm gözün anatomisine, ikinci bö¬ 
lüm göz hastalıklarına, üçüncü bölüm göz 
hastalıklarında kullanılan ilâçlara ayrılmış¬ 
tır (TSMK, Koğuşlar, nr. 1060; Manisa 11 
Halk Ktp., nr. 1840). Eser üzerine Necdet 
Okumuş doktora tezi hazırlamıştır (bk. 
bibi.) 8. Ya c kübiyye. Germiyanoğlu II. 
Yâkub Bey’e sunulan, bir mukaddime ile 
otuz fasıldan oluşan koruyucu hekimliğe 


dair Arapça bir eserdir (Süleymaniye Ktp., 
Şehid Ali Paşa, nr. 2118, vr. l b -95 b ). 9. Rav- 
zatü'l- c ıtr. Eczacılık ve ıtriyat konusunda 
Arapça kaleme alınmış, kırk dört bölüm¬ 
lü sistematik bir çalışmadır (Süleymaniye 
Ktp., Hacı Beşir Ağa, nr. 506). Müellif da¬ 
ha önceki tıp kitaplarından aldığı bilgile¬ 
re kendi tecrübelerini de eklemiş, atıfta 
bulunduğu eserlerin bir kısmını rumuz¬ 
larla göstermiş, bir kısmını adlarıyla zik¬ 
retmiştir ( Keşfü’z-zunûn, I, 928). 10. el- 
Faşlü'l- C âşir fî ma c rifeti'l-evzân ve'l-me- 
kâyîl (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, 
nr. 2093/8, vr. 149 b -153 b ). 11. Risale mi- 
ne't-tıb fî beyâni me'btelâ bihî mine'l- 
külenc (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Pa¬ 
şa, nr. 2045/3). Bağırsakların anatomisine 
dair bir mukaddimeden sonra bağırsak 
hastalıklarını anlatan Arapça bir risâledir. 
12. Miftâhu'n-necât bimâ yenfetihu bi¬ 
hî ebvâbü'l-birri ve's-sa'âdât. Havâssüî- 
Kur’ânîa ilgili kırk iki bölümden oluşan bu 
Arapça kitapta bazı âyetler bâtınî ilimler 
açısından incelenmiş ve tasavvuf! motif¬ 
lerle süslenerek yorumlanmıştır (Tire Ne¬ 
cip Paşa Ktp., nr. 905). Ayrıca Kemâliyye, 
Murâdnâme, Baznâme Tercümesi, Ha- 
rîdetü'l-acâib ve Cerîdetü'l-garâib Ter¬ 
cümesi, Târih-i İbn Kesîr Tercümesi ad¬ 
lı eserler Şirvânî’ye nisbet edilmişse de ya¬ 
pılan araştırmalar sonunda bunların ona 
ait olmadığı anlaşılmıştır. 


Muhammed b. Mahmûd Şirvânî'nin Rauzatü’l- C ıtr adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Hacı Beşir Ağa, nr. 506) 
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ŞİRVÂNÎ, Sadreddinzâde 

() 

(ö. 1036/1627) 

Osmanlı âlimi. 

Azerbaycan'ın kuzeyindeki Şirvan'da 
doğdu. Adı Mehmed Emin'dir. İlk eğiti¬ 
mini dersiâm ve mutasavvıf olan babası 
Molla Sadreddin'den aldı; ayrıca Ailâme 


Hüseyin Halhâlî'den akaid, mantık ve di¬ 
ğer ilimleri tahsil etti. Şirvan yöresi Safe- 
vîler’in eline geçince Ehl-i sünnet mensup¬ 
larına yönelik baskılar yüzünden ailesiyle 
birlikte önce Halep’e, ardından Diyarbekir’e 
göç etti. Burada Vezir Nasuh Paşa’nın ho¬ 
calığım yaptı; Şâfiî iken Hanefî mezhebi¬ 
ne geçti. Bir süre sonra Hüsrev Paşa Med- 
resesi’ne müderris tayin edildi. Nasuh Pa¬ 
şa sadrazam olunca (1020/1611 ) hocasını 
beraberinde İstanbul’a götürdü. Şirvânî 
burada zengin birikimiyle I. Ahmed'in ve 
ulemânın takdirini kazandı. 1021-1027 
(1612-1618) yılları arasında çeşitli medre¬ 
selerde müderrislik, ayrıca kadılık yaptı; 
dersleri bazan kazaskerler ve ulemâ tara¬ 
fından da takip edildi. 1024'te (1615) Ha¬ 
lep pâyesini aldı ve ertesi yıl Mekke pâye- 
siyle ödüllendirildi. Ardından kendisine İs¬ 
tanbul kadılığı emekliliği ve Gemlik kazası 
arpalığı bağlandı. 3 Zilhicce 1036 (15 Ağus¬ 
tos 1 627) tarihinde vefat eden Şirvânî va¬ 
siyeti üzerine Üsküdar'da defnedildi. İstan¬ 
bul kadısı olan oğlu Mehmed Rûhullah'ın 
Yâsîn sûresi tefsirinden başka bir divanı 
vardır (Hediyyetü’H arifin, II, 289). Torunu 
Sâdık Mehmed Efendi iki defa şeyhülis¬ 
lâmlık makamına getirilmiştir. 

Eserleri. A) Tefsir, Hadis ve Fıkıh. 1. Ha¬ 
şiye c aiâ Tefsîri'l-Beyiâvi. Süleymaniye 
Kütüphanesi’nde birçok nüshası mevcut 
olup en eskisi Çorlulu Ali Paşa bölümün¬ 
dedir (nr. 51). 2. Tefsîru sûreti'l-Feth. IV. 
Murad'a ithaf edilen eserde kelâm tartış¬ 
malarına da yer verilmiş, esmâ-i hüsnâda- 
ki isim ve kavramlar tasavvuf! yorumlara 
tâbi tutulmuştur. Eser üzerine Ömer Çe¬ 
lik tarafından yüksek lisans tezi hazırlan¬ 
mıştır (bk. bibi ). 3. Tefsîru sûreti Yâsîn. 
Müellif hattı nüshası Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesi’nde kayıtlıdır (Şehid Ali Paşa, nr. 
314/3). 4. Tefsîru sûreti'l-İhlâş. Muhta¬ 
sar bir risâledir (Süleymaniye Ktp., Hacı 
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Mahmûd Efendi, nr. 6286/10). 5. İ c râbü’l- 
Âyeti'l-kürsî (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 3712/2). 6. Tefsîrü'l-Âyeti'l- 
kürsî (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, 
nr. 314/2). 7. Resâ’il. Çeşitli âyetlerin tef¬ 
sirine dair küçük risâlelerdir (Süleymaniye 
Ktp., Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2041/81, 
82, 83, 84, 86), 8. Haşiye c alâ cüz’i'n-Ne- 
be 5 min Tefsîri'l-Beyiâvî (Süleymaniye 
Ktp., Amcazâde Hüseyin Paşa, nr. 66/1 ). 9. 
Risale fi'l-hadîş. “Biriniz bir kimseyi dö¬ 
verse yüzüne vurmasın” meâlindeki hadi¬ 
sin (Buhârî, “Ttk", 20) şerhi olup, “Ken¬ 
dini bilen rabbini bilir” rivayeti (Aclûnî, I, 
362) bağlamında ele alınmıştır (Süleyma¬ 
niye Ktp., Esad Efendi, nr. 1143/24). 10. 
Risale fi'l-ibâde. Eserde ibadet kavra¬ 
mının anlamı ve derinliği üzerinde durul¬ 
makta, yorumlarda irfanî yöntem ağır bas¬ 
maktadır (İstanbul Belediyesi Atatürk Ki¬ 
taplığı, Osman Ergin, nr. 1170/2). Eser 
Eyüp Yaka tarafından sadeleştirilerek ya¬ 
yımlanmıştır (“Fethullah İbn Sadreddîn eş- 
Şirvânî’nin [ö. 1036/1626] İbadet Risâlesi”, 
Tasavvuf, sy. 8, Ankara 2002, s. 79-95). 

B) Kelâm ve Akaid. 1. Şerhu Kavâ c idi'l- 
c akâ > id li'l-Ğazzûlî. Müellif eserin mu¬ 
kaddimesinde dönemin bazı problemleri¬ 
ne de temas eder (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 1235; Şehid Ali Paşa, nr. 1673). 
2. Risâle fî tahkiki'l-mebde 3 ve'l-me c âd. 
Varlık, yokluk, yaratılış, berzah, haşir, âhi- 
ret, ruh-beden münasebeti vb. üzerinde 
durulan eserde konular hem kelâm hem 
tasavvuf yöntemiyle ele alınmaktadır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 213/3, 
3614/2; Lâleli, nr. 317/143). 3. Risâle fî 
mes’eleti'l-îmân. Eserde iman konusun¬ 
da çeşitli mezheplerin görüşleri kaydedil¬ 
dikten sonra Eş'arî görüşü tercih edilir (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1366/2; 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2041/80). 4. Ha¬ 
şiye c alâ dîbâceti Şerhi’d-Devvânî c ale'l- 
^Akâ'id (Süleymaniye Ktp., Süleymani¬ 
ye, nr, 752/2). S. Risâle fî işkâli kevni'l- 
vahdeh fî Kelimeti'ş-şehâdeh (Süley¬ 
maniye Ktp., Serez, nr. 3312/2). 6. Ter- 
cümânü'l-ümem. Arapça bir mukaddi¬ 
meden sonra Türkçe yazılan eserde çe¬ 
şitli itikadî mezhepler İncelenmektedir (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, nr. 123/2). 
Abdülkadir Karahan ve Ethem Ruhi Fığ- 
lalı risâle hakkında birer makale yazmış¬ 
tır (bk. bibi ). 

C) Mantık. 1. Şerh c alâ Ciheti'l-vah- 
de li'l-Fenârî. Molla Fenârî’nin kavram ve 
nesneleri bir araya getiren ortak nokta¬ 
lar hakkında kaleme aldığı risâlenin şerhi¬ 
dir (İstanbul 1262, 1271, 1277).2. Hâşiye 
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c alâ Hâşiyeti'l-Halhâlî C ale't-Tehzîb. 
Teftâzânî'nin Tehzîbü'l-mantık ve'l-ke- 
lûm adlı eserinin hâşiyesidir (Süleymani- 
ye Ktp., Serez, nr. 2264/6). 3. Haşiye c alâ 
Şerhi Îsâğücî li-Hüsâmiddîn (Süleyma- 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 1770/1). 4. 
Haşiye c ale'l-Hâşiyeti'ş-şuğrâ li's-Se y- 
y id. Seyyid Şerif el-Cürcânî’nin mantıkla 
ilgili hâşiyesi üzerine yazılmıştır (Süleyma- 
niye Ktp., Kasîdecizâde Süleyman Sırrı, nr. 
706/7). 5. Ta c lîka c alâ Hâşiyeti's-Seyyid 
C ale'ş-Şemsiyye. Şemseddin Ali b. Ömer 
el-Kâtibî’nin mantık risâlesine Seyyid Şerif 
el-Cürcânî'nin yazdığı hâşiye üzerine not¬ 
lardır (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 
1940). 

D) Diğer Eserleri. 1. Haşiye C ale'l-Mu- 
tavvel. Kazvînî’nin belâgatla ilgili Telhî- 
şü '1-Miftâh’\ üzerine Teftâzânî’nin kale¬ 
me aldığı şerhin hâşiyesidir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Servili, nr. 263). 2. Risâle li-hal- 
li mes’eleti'd-dtiireti'l-Hindiyye. Astro¬ 
nomiyle ilgilidir (Süleymaniye Ktp., Kılıç 
Ali Paşa, nr. 1041/8). 3. Şerhu'l-Beytey- 
ni'l-meşhûreteyn. Gözle ve nün harfiyle 
ilgili iki beytin mâna ve i'rabının açıklan¬ 
dığı bir risâledir (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 3449/15). 4. el-Feva'idü'l-Hâ- 
kâniyye. Elli dört ilim dalını tanıtan ve 1. 
Ahmed’e ithaf edilen eser Kâtib Çelebi’nin 
Keşfü’z-zunûrı’una örnek ve kaynak teş¬ 
kil etmiştir (Süleymaniye Ktp., Amcazade 
Hüseyin Paşa, nr. 321; Hamidiye, nr. 774). 
Brockelmann, Şirvânfnin Ta c addüdü'l-ce- 
vâmi c ve Nübze mine’l-haka'ik ve züh¬ 
de mine'd-dekâ’ik adlı iki eserini daha 
zikreder (GAL SuppL, II, 453). 
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MEHMED RÜŞDÜ PAŞA 



(1828-1874) 


L 

Osmanlı sadrazamı. 
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Amasya’da doğdu. Nakşibendiyye tari¬ 
katının Hâlidiyye kolu şeyhlerinden İsmâil 
Sirâceddin Efendi’nin oğludur. Ailesi Şir¬ 
van’dan (Dağıstan) Amasya’ya göç etmiş¬ 
tir. Büyük kardeşi Abdülhamid Efendi’den 
ve babasından İslâmî ilimler tahsil ettik¬ 
ten sonra 1851’de İstanbul’a gitti; Vidinli 
Mustafa Efendi’nin derslerine devam edip 
icâzet aldı. Öğrenimini tamamlamakta iken 
Şeyhülislâm Meşrepzâde Ârif Efendi’nin 
oğlu Sıddık Efendi’ye ders vermeye başla¬ 
dı. Sıddık Efendi hocasına müderrislik ru- 
ûsu verilmesinde etken oldu. Ahmed Cev¬ 
det Efendi’nin (paşa) araya girerek karar¬ 
sız bir tutum sergileyen şeyhülislâmı ikna 
etmesi üzerine kendisine ruûs verilmesi 
sağlandı (1855) ve Mahkeme-i Teftîş-i Ev- 
kâf kassâmlığına tayin edildi (Cevdet, Ma‘- 
rûzât, s. 46). 21 Eylül 1853’te Amasya Ev¬ 
kaf müdürlüğüne tayin edildiyse de (BA, 
A.AMD., nr. 49/7) bu görevde fazla kala¬ 
madı ve 3 Ocak 1855’te istifa edip İstan¬ 
bul’a döndü. 

Mehmed Rüşdü Efendi, bir arazi kanu¬ 
nu hazırlanması için Cevdet Paşa’nın baş¬ 
kanlığında kurulan arazi komisyonuna üye 
olup buraya birkaç yıl devam etti (Cevdet, 
Tezâklr, II, 44-45). Bu süre içinde Âlî ve 
Fuad paşalar gibi devrin önde gelen devlet 
adamları ile tanışma imkânı buldu. 1860 
yılı yazında Şam ve Lübnan’da Dürzîler’le 
Mârûnîler arasında çıkan kanlı çatışmalar 
kısa zamanda şiddetlenerek müslüman- 
larla hıristiyanlar arasında bir katliama dö¬ 
nüştü. Olaylar büyüyüp bir Avrupa mese¬ 
lesi haline geldi ve âcilen bir Avrupa as¬ 
kerî müdahalesini gündeme getirdi (Der 
Orientalist Johann Gottfried Wetzstein, s. 
174-244). Bunun üzerine Hariciye Nâzırı 
Fuad Paşa fevkalâde memuriyetle Şam’a 
gittiğinde (29 Temmuz 1860) Mehmed Rüş¬ 
dü Efendi’yi de maiyetinde götürdü (BA, 
AMKT. NZD., nr. 317/54). Cevdet Paşa’nın 
ifadesiyle Rüşdü Efendi ilim sahibi ve ze¬ 
ki bir kişiydi. Bir müddet Fetvahâne’de ve 
Mahkeme-i Teftîş kassâmlığında bulundu¬ 
ğundan şerl muamelelerde meleke kazan¬ 
mıştı. Bu donanımı, hoşsohbeti ve neşeli 
kişiliğiyle kısa zamanda Fuad Paşa’nm te¬ 


veccühüne mazhar oldu. Fuad Paşa, Rüş¬ 
dü Efendi’ye mahreç mevleviyetlerinden bi¬ 
rinin tevcih edilmesini istedi, ancak bu is¬ 
tek, Şeyhülislâm Mehmed Sâdeddin Efen¬ 
di tarafından Âlî Paşa’nın da bunu destek¬ 
lemesine rağmen geri çevrildi. Cevdet Pa- 
şa’nın aracılıkta bulunması da bir sonuç 
vermedi. Bu gelişme Âlî ve Fuad paşalarla 
Sâdeddin Efendi’nin arasını açtı. Âlî Paşa 
da Temmuz 1861’de Rüşdü Efendi’yi Mec- 
lis-i Ahkâm-ı Adliyye üyeliğine tayin etti. 

Şam Valisi Pepe Mehmed Paşa ileri ya¬ 
şı sebebiyle vilâyet işlerini aksatmaktaydı. 
Fuad Paşa, İstanbul’a döndüğünde o sıra¬ 
da Şam'daki çatışmalar yüzünden hıristi- 
yanların uğradığı zararları karşılamak için 
kurulan Tazminat Komisyonu'nun başka¬ 
nı olan Rüşdü Efendi'yi vezâret rütbesiy¬ 
le Şam valiliğine getirdi (2 Nisan 1863; BA, 
AMKT. MHM., nr. 259/98); ertesi yıl Şam ve 
Sayda eyaletleriyle Kudüs sancağının bir 
araya getirilmesiyle oluşturulan Suriye vi¬ 
lâyeti valiliğine tayin edildi. Böylece Rüş¬ 
dü Paşa, Köprülüzâde Fâzıl Ahmed ve Ye¬ 
nişehirli Osman Paşa'dan sonra müderris¬ 
likten vezâret rütbesine yükselen üçüncü 
kişi oldu (Cevdet, Ma'rûzât, s. 48, 175). Kı¬ 
sa süren valiliği esnasında 1861'den beri 
devam eden örfî idare kaldırıldı ve 1864'- 
te belediye meclisleri açılarak mahallî ida¬ 
relere yer verildi (Der Orientalist Johann 
Gottfried Wetzstein, s. 88). 

Rüşdü Paşa, İlmiyeden oluşu ve fıkıh 
meselelerine vukufundan dolayı vakıf bi¬ 
nalarının diğer emlâk gibi tasarruf edilme¬ 
si meselesine bir çare bulmak üzere 10 
Ekim 1865 tarihinde Evkâf-ı Hümâyun nâ- 
zırlığına getirildi ve İstanbul’a dönüp 7 
Kasım 1865’teyeni görevine başladı. Bir 
ay kadar sonra Maliye Nezâreti'ne geçti. 
Maliye Nezâreti yanında kendisine 5 Mart 
1868 tarihinde Hazîne-i Hâssa nâzırlığı 
tevcih edildi. Dîvân-ı Ahkâm-ı Adliyye’de 
kurulması düşünülen istinaf, bidâyet ve 
ticaret mahkemelerinde uygulanması için 
bir hukuk kanunnâmesinin hazırlanması 
aşamasında, Fransa Kanunnâmesi’nin ter¬ 
cüme edilerek nizâmiye mahkemelerin¬ 
de uygulamaya konulması savunulduğun¬ 
da başını Cevdet Paşa'nın çektiği muhalif 
grup içinde yer alan Rüşdü Paşa, nizâmi¬ 
ye mahkemelerinde esas alınmak üzere 
fıkıh kitaplarının muâmelât kısmından ya¬ 
rarlanmak suretiyle zamanın ihtiyaçlarına 
cevap verecek şekilde Mecelle-i Ahkâm-ı 
Adliyye adıyla bir kanunnâmenin hazırlan¬ 
ması işine girişen Cevdet Paşa'nın yanında 
yer aldı (Tezâkir, IV, 95; Ma'rûzât, s. 200). 

Fuad Paşa’nın vefatıyla Hariciye nâzırlı- 
ğını da uhdesine alan Sadrazam Âlî Paşa, 

209 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




ŞİRVÂNÎZÂDE MEHMED RÜŞDÜ PASA 


iç ve dış işlerinin yoğunluğundan devletin 
iç işlerini yürütmesi için Rüşdü Paşa’yı Ha- 
zîne-i Hâssa nâzırlığı görevine ilâveten 27 
Şubat 1869'da Dahiliye Nezâreti'nin başı¬ 
na getirdi. Ancak Rüşdü Paşa’nın Hazîne-i 
Hâssa nâzırı sıfatıyla sarayla doğrudan 
doğruya yazışmalarda bulunması ve Dahi¬ 
liye Nezâreti’ne ait konularda sadrazama 
muhalif bir tutum sergilemesi gibi kendi 
başına buyruk bir politika izlemesi yüzün¬ 
den Âlî Paşa ile araları açıldı. Bundan dola¬ 
yı Dahiliye nâzırlığından alınarak Hazîne-i 
Hâssa Nezâreti uhdesinde kalmak üzere 
15 Aralık 1870 tarihinde ikinci defa Maliye 
nâzırlığına getirildi (İbnülemin, Son Sadrı- 
azamlar, I, 440). Bu görevde iken Şehzade 
İzzeddin Efendi'nin Dolmabahçe Sarayı’n- 
daki sünnet düğününe nezaret etti. Fakat 
bu sırada fâhiş fiyatla satın aldığı çuhaları 
Maliye mahzeninde çürütmesi, saraya he¬ 
diye ettiği atların ve konağına döşettiği 
halıların parasını hazîne-i hâssa masrafla¬ 
rı arasında göstermesi gibi sebeplerle 23 
Eylül 1871’de Maliye nâzırlığından azledil¬ 
di. Kısa bir müddet için önce Nâfia, ardın¬ 
dan Adliye nâzırlığıyla görevlendirildi. An¬ 
cak azledilip 30 Ekim'de Amasya’da ika¬ 
mete mecbur edildi (a.g.e., I, 441 ) Nişan¬ 
ları alındı ve gece vakti Yeniköy’deki yalı¬ 
sından özel bir vapura bindirilerek sürgün 
yerine gönderildi. Rüşdü Paşa ile beraber 
Serasker Hüseyin Avni ve İşkodra eski va¬ 
lisi Divitçi İsmâil paşalar da sürgüne gön¬ 
derilmişti. 26 Temmuz 1872’de affedilip 
İstanbul’a dönüşüne izin verildi. S Ağus¬ 
tos 1872’de kendisine Orman ve Maâdin 
nâzırlığı verildi, murassa’ Osmânî ve Me- 
cîdî nişanları iade edildi. Daha önce ilga 
edilerek şeyhülislâmlıkla birleştirilen Evkaf 
Nezâreti tekrar kurulunca Orman ve Ma¬ 
âdin nâzırlığından bu yeni nezârete nak¬ 
ledildi. Ardından Mütercim Rüşdü Paşa’- 
nın başkanlığında kurulan kabinede yeni¬ 
den Maliye nâzın oldu (16 Şubat 1873). 

16 Nisan 1873 tarihinde sadâret maka¬ 
mından azledilen Sakızlı Ahmed Esad Pa- 
şa’nın yerine sadrazamlığa getirildi. Ken¬ 
disine ve kabinesinde serasker sıfatıyla yer 
alan Hüseyin Avni Paşa’ya Paşalimanı’nda- 
ki yalısını tamamlaması için Sultan Abdü- 
laziz tarafından büyük miktarda para ve¬ 
rildi (Cevdet, Tezakir, IV, 123; Ma'rûzât, s. 
214; Lutfî, XIV, 45, 47). Ramazan bayramı 
gecesi (21 Aralık 1873) Şehzadebaşı Se¬ 
lim Paşa Yokuşu’ndaki konağının harem 
kısmı yanınca vâlide sultan tarafından ev 
eşyası temin edildi. Hüseyin Avni Paşa, Ab- 
dülaziz’in tahttan indirilmesi konusunu 
Rüşdü Paşa’ya açtığında sadrazam bu fik¬ 
re yanaşmadı (Karal, VII, 105). Bunun üze¬ 
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rine Hüseyin Avni Paşa kendisiyle iş birli¬ 
ği yapmayan, sırrını ifşa ettiği Rüşdü Pa- 
şa’yı İstanbul’dan uzaklaştırmak için ha¬ 
rekete geçti. Sadrazamı Abdülaziz’in hu¬ 
zurunda Şehzade Murad Efendi ile haber¬ 
leştiği gerekçesiyle suçladı. Böylece onun 
13 Şubat 1874’te sadâretten azline yol aç¬ 
tı. Mâbeyin Müşiri Ferid Paşa gönderilerek 
sadâret mührü kendisinden alındı. Yerine 
seraskerlik uhdesinde kalmak üzere Hü¬ 
seyin Avni Paşa getirildi. Hüseyin Avni Pa¬ 
şa, Rüşdü Paşa’yı Halep valiliğine tayin ede¬ 
rek (25 Mayıs 1874) İstanbul'dan uzaklaş¬ 
tırdı. Rüşdü Paşa’nın görevini Halep’e va¬ 
rışından hemen sonra Cidde valiliğiyle de¬ 
ğiştirdi. Rüşdü Paşa yeni görevine gider¬ 
ken Tâif’te vefat etti. Kilercisi Hüseyin Av¬ 
ni Paşa’nın adamı olduğundan onun vası¬ 
tasıyla zehirletildiği söylenir (Cevdet, Ma‘- 
rûzât, s. 219) İbnülemin’e göre paşa Hi¬ 
caz’a vardıktan bir müddet sonra kara 
hummaya yakalanmış, Mekke Emîri Şerif 
Abdullah Paşa’nın Taîf'te Şübrâ adlı bah¬ 
çesinde vefat etmiştir (13 Eylül 1874). Na- 
aşı sahâbeden Abdullah b. Abbas’ın kab¬ 
ri civarına defnedildi (Son Sadrıazamlar, I, 
463). Şirvânîzâde Mehmed Rüşdü Paşa'- 
nın Mâverdî’nin Düstûrü'l-vüzerû 3 (Kauâ- 
nînü’l-uizâre ve siyâsetü’l-mülk) adlı ese¬ 
rini Arapça'dan Türkçe’ye çevirdiği bilin¬ 
mektedir (İÜ Ktp„ TY, nr. 2690, 6929, 9610). 
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ŞİRVANLI FÂTİH EFENDİ 

(ö. 1834) 

Osmanlı devlet adamı, 
şair ve edip. 

Aslen Şirvanlı (Dağıstan) olup hayatı hak- 
kındaki bilgiler daha çok kendi eserlerine 
dayanır. Babasının adının Yûsuf, dedesinin 
adının Gıyâseddin olduğunu belirtir. Gür¬ 
cistan'ın 1797'de Ruslar tarafından işga¬ 
line düşürdüğü tarihte işgal esnasında ül¬ 
kesini savunmak üzere Ruslar’a karşı sava¬ 
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şan direnişçiler arasında yer aldığını, Gür¬ 
cistan’ın teslim oluşuyla iki yıl Ruslar'ın 
elinde esaret hayatı yaşadığını ifade eder. 
İşgal sırasında müellifin yirmili yaşlarda 
olduğu kabul edilirse 1778-1779'da doğ¬ 
duğu söylenebilir. Bu tarih onun İstanbul’a 
gelip ilim tahsiline başlamasına da uygun 
düşer. İstanbul'daki tahsilinden sonra Dî- 
vân-ı Hümâyun'da memuriyete başladı. 
Tahsil süresi ve hocaları hakkında bilgi 
yoksa da onun iyi bir öğrenim gördüğü an¬ 
laşılmaktadır. Memuriyet hayatına dair 
bilgiler de kısıtlıdır. Dîvân-ı Hümâyun'da- 
ki görevinin ardından kendisine hâcegân- 
lık rütbesiyle Avlonya mukâtaacılığı veril¬ 
di. 1828-1829 Osmanlı-Rus savaşında Şark 
ordusu mülkiye memurlarının ileri gelen¬ 
lerinden olan Fâtih Efendi bu savaşta mü¬ 
şavir sıfatıyla görevlendirildi ve Erzurum’¬ 
da ordu karargâhında bulundu. Doğu cep¬ 
hesinde Fâtih Efendi'nin kumanda kade¬ 
mesinde düşüncelerine önem verilen bir 
kişi olduğu belirtilmektedir. Nitekim ge¬ 
rek Erzurum’da halk ile askerî yetkililer 
arasında gerek Osmanlı ordusu ile Ruslar 
arasındaki iletişimin sağlanmasında rol oy¬ 
nadı. Mısır'da vefat eden Fâtih Efendi’nin 
Mısır’a ne zaman gittiği bilinmemekteyse 
de 1828-1829 savaşında bulunduğuna gö¬ 
re Mısır seyahatinin 1830'dan sonra ger¬ 
çekleştiğini söylemek mümkündür. 

Eserleri. 1. Takrir. Fâtih Efendi'nin 1828- 
1829 Osmanlı-Rus savaşına dair gözlem¬ 
lerine dayanan bir kaynak olup çok önem¬ 
li bilgiler içermektedir. Müellifin burada 
verdiği mâlûmatın, savaş hakkmdaki lite¬ 
ratürde mevcut bilgileri zenginleştirmesi 
yanında eserde müellifin hayatına dair bir¬ 
çok ipucu vardır. Eser, Mehmed Arif ta¬ 
rafından neşredilmiştir (bk. bibi.). Meh¬ 
med Ârif’in ifadesine göre Takrir, Topka- 
pı Sarayı’ndan Bâbıâii Kütüphanesi'ne (İs¬ 
tanbul'da vilâyet bahçesindeki kütüpha¬ 
ne binası, bugün Osmanlı Arşivi’nin hiz¬ 
met binalarından biri) tasnif maksadıyla 
nakledilen belgeler arasında bulunmuştur. 
Altı sayfalık bir defter şeklinde dört bölüm 
halinde düzenlenen risâlenin birinci bölü¬ 
münde Serasker Sâlih Paşa'nın Ruslar üze¬ 
rine hareketinden Erzurum’un Ruslar tara¬ 
fından işgaline kadar meydana gelen olay¬ 
lardan bahsedilir. İkinci bölümde Edirne 
Antlaşmasından Erzurum’un tahliyesine 
kadar olan süre anlatılır. Üçüncü bölüm 
Fâtih Efendi’nin memuriyetiyle, dördün¬ 
cü bölüm İran'ın bu savaş esnasında güt¬ 
tüğü siyasetle ilgilidir. 2. Gülzâr-ı Fütû- 
hât. Yeniçeri Ocağı’nın kaldırılması hakkın¬ 
dadır. Üss-i Zaferin dışında konuya dair 
kaleme alman özel tarih niteliğindeki eser- 
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lerden biridir. Âyîne-i Zürefa da, Babin- 
ger’in Osmanlı Tarih Yazarları ve Eser¬ 
lerinde bu kitaptan söz edilmez. Bursalı 
Mehmed Tâhir esere dipnotta yer ver¬ 
mekte (Osmanlı Müellifleri, III, 25) ve Şir¬ 
vanlı Fâtih Efendi'nin Yeniçeri Ocağı’nın il¬ 
gasına dair kaleme aldığı Gülzûr-ı Fütû- 
hât’\ gördüğünü belirtmektedir. Gülzâr-ı 
Fütûhât Yeniçeri Ocağı’nın ilgası yanında 
Asâkir-i Mansûre-i Muhammediyye’nin ku¬ 
rulması, yeniçerilerin çirkin davranışları, 
Bektaşî tekkelerinin kapatılması, Bektaşî 
önderlerinin İstanbul’dan uzaklaştırılma¬ 
sı, II. Mahmud’un bazı faaliyetleri ve özel¬ 
liklerini ihtiva etmekte, eserin asıl konu¬ 
suyla ilgisi olmayan bazı anekdotlar “lâhi- 
ka" veya “hikâye” başlığıyla kaydedilmek¬ 
tedir. Bunların dışında eserde Gürcistan, 
Dağıstan-Şirvan, İran ve Rusya gibi ülke¬ 
ler ve bu ülkelerde yaşayan kavimler hak¬ 
kında bilgiler yer almaktadır. Çeşitli yaz¬ 
ma nüshaları bulunan Gülzâr-ı Fütûhât 
(Süleymaniye Ktp., Pertev Paşa, nr. 484; 
İÜ Ktp., TY, nr. 522, 3645) Mehmet Ali Bey¬ 
han tarafından dizin ve müellif nüshası¬ 
nın metniyle birlikte yayımlanmıştır (İstan¬ 
bul 2001 ). Beliğ bir ifade tarzı ve şairane 
bir üslûbu olan Fâtih Efendi’nin Gülzâr-ı 
Fütûhât 'ta epeyce şiiri vardır. Metinde 
Türkçe ve Farsça şiirler, Arapça vecizeler 
yer alır. Şiirleri kuvvetli bir şair olduğu iz¬ 
lenimi verir. 
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( olüljjA Jl ) 

Doğu Kafkaslar’da 

ve kısmen bugünkü Azerbaycan’da 
799-1607 yılları arasında 
hüküm süren 

bir müslüman hanedan. 

L J 

İlk Şirvanşahlar’ın, Sâsânî İmparatorlu- 
ğu'nun kuzeydoğudaki topraklarında Sâ¬ 
sânî Devleti’nin kurucusu I. Erdeşîr (226- 
242) veya Enûşirvân I. Hüsrev (531-579) 
zamanında tarih sahnesine çıktıkları riva¬ 


yet edilir. Bunların, Sâsânî Devleti'nin ku¬ 
zey sınırlarının güvenliğini sağlamakla gö¬ 
revlendirilerek şah unvanıyla (Arapça kay¬ 
naklarda şirvanşah, şervanşah) hükümdar 
tayin edildikleri ve Sâsânî hükümdarları¬ 
nın vasalı sıfatıyla hüküm sürdükleri belir¬ 
tilmektedir. İlk Şirvanşahlar, V-Vl. (XI-X!1.) 
yüzyıllarda kuzeyden Mâverâ-yi Kafkas'a ve 
Şirvan'a akınlar yapan Türk göçebe aşi¬ 
retlerine karşı dağ geçitlerini koruyorlar¬ 
dı. Araplar, Şirvan’ı ve Derbend’i fethettik¬ 
leri sırada söz konusu bölgede Şehriyâr, 
bazı kaynaklara göre ise Şehrverâz unvan¬ 
lı bir hükümdar bulunmaktaydı. Şirvan'ın 
ele geçirilmesinin ardından burada hüküm 
süren Arap asıllı müslüman Şirvanşahlar’ın 
ilki Yezîd b. Mezyed b. Zâide eş-Şeybânî 
olup Flârûnürreşîd tarafından 171’de (787) 
İrmîniye valiliğine getirilmiş ve bir yıl son¬ 
ra görevden alınmıştı. Flârûnürreşîd, İbn 
Tarîf eş-Şeybânî’nin el-Cezîre’deki isyanı¬ 
nı bastıran Yezîd b. Mezyed'i ödüllendirip 
Azerbaycan, Şirvan ve Bâbülebvâb bölge¬ 
sine vali tayin etti (183/799). Böylece müs¬ 
lüman Mezyedî Şirvanşahlar hânedanının 
temelleri atılmış oldu. Belâzürî, İrmîniye 
Valisi Saîd b. Selm el-Bâhilî zamanında 
Şemmâh b. Şücâ’ın Şirvan emîri olduğu¬ 
nu ve Şemâhî şehrinin adını ondan aldığını 
kaydeder (Fütûh, s. 301). 

Yezîd b. Mezyed'in 185’te (801 ) ölümü¬ 
nün ardından yerine oğulları Hâlid ve Mu- 
hammed eyaletin idaresini üstlendi. Ancak 
Flârûnürreşîd daha sonra bölgeye Fluzey- 
me b. Hâzim’i vali tayin etti. Me’mûn 20S 
(820-21 ) yılında Hâlid b. Yezîd’i İrmîniye va¬ 
liliğine getirdi. Mu’tasım-Billâh, Hâlid’i az¬ 
ledip Flaydar b. Kâvûs el-Afşin’i vali yaptı. 
Vâsik-Billâh 227’de (842) tekrar Hâlid’i va¬ 
li tayin edip Tiflis Valisi İshak b. İsmâil’in 
isyanını bastırmakla görevlendirdi. Onun 
ölümü üzerine yerine getirilen oğlu Mu- 
hammed, İshak karşısında mağlûp olunca 
azledilip başka valiler görevlendirildi. 242’- 
de (856) Boğa el-Kebîr'in yardımıyla Azer¬ 
baycan, İrmîniye ve Arran toprakları yine 
Muhammed’e verildi. Daha sonra Şirvan 
eyaletine vali tayin edilen kardeşi Fleysem 
b. Hâlid, 247’de (861 ) Abbâsî Halifesi Mü- 
tevekkil-Alellah'ın katliyle başlayan karışık¬ 
lıklar sırasında Şirvanşah unvanıyla bağım¬ 
sızlığını ilân etti. Fleysem'in ölümünün ar¬ 
dından yerine sırasıyla oğlu Muhammed 
ve torunu Fleysem geçti. Heysem’in oğlu 
Ali, Bâbülebvâb hâkimiyle beraber gayri 
müslimlerle savaşırken esir düştü. Ardın¬ 
dan fidyesiz serbest bırakıldıysa da am¬ 
cazadesi Ebû Tâhir Yezîd isyan edip Ali’yi 
tahtından uzaklaştırdı (305/917-18). Ebû 
Tâhir, Şemâhî yakınlarında kurduğu Yezî- 


diye şehrini başşehir edindi. Ebû Tâhir'- 
den sonra oğlu Muhammed tahta geçti 
(337/948-49). Onu sırasıyla oğlu Ahmed ve 
torunu Muhammed, diğer torunu Yezîd 
ve oğlu Menûçihr b. Yezîd takip etti. Karde¬ 
şi Ali bir hileyle Menûçihr'i katlettirip tah¬ 
ta çıktı. Ali'nin 435’te ( 1043-44) ölümü üze¬ 
rine yerine kardeşi Kubad geçti. Günümü¬ 
ze intikal etmeyen bazı kaynaklardan fay¬ 
dalanan Müneccimbaşı, Şirvanşahlar hâne- 
danının bu kolunun diğer hükümdarlarını 
şöyle sıralar: Buhtunnasr Ali, Sâlâr (Sellâr) 
b. Yezîd, 1068’de Gürcistan seferi sırasın¬ 
da Sultan Alparslan'a itaat arzeden Ferî- 
burz ve Ferîdun. Ferîdun hakkında bilgi 
bulamadığını söyleyen Müneccimbaşı, son 
Şirvanşahlar’dan bahsederken bunların soy¬ 
larını Sâsânî Flükümdarı Enûşirvân'a da¬ 
yandırdıklarını kaydeder ve onları iki grup¬ 
ta inceler. Tabaka-i ulyâ adını verdiği bi¬ 
rinci grubun en meşhur simasının el-Me- 
likü'l-Muazzam Flâkân-ı Büzürg (Hâkân-ı Ek- 
ber) unvanıyla tanınan 111. Menûçihr (1120- 
1160) olduğunu ve ünlü şair Flâkânî-i Şir- 
vânî’nin ona nisbetle böyle anıldığını belir¬ 
tir. Eski Bakü Kalesi’nin duvarları 111. Me¬ 
nûçihr tarafından yaptırılmıştır. Şirvanşah 
111. Menûçihr, Irak Selçuklularına bağlıy¬ 
dı. Gürcü Kralı IV. David, Şirvanşahlar ile 
evlilik yoluyla akrabalık kurarak onları Sel¬ 
çuklularda mücadelede kendi yanına çek¬ 
mişti. IV. David’in Kıpçak Prensi Şaragan 
oğlu Atrak'ın kızı Guranduht'la evlenme¬ 
si ve ardından 40.000 Kıpçak’ın aileleriyle 
beraber Gürcistan'a göç ettirilip yerleşti¬ 
rilmesi Selçuklular ve diğer komşu devlet¬ 
lerle mücadelede kendisine önemli güç ka¬ 
zandırmıştı. 588 (1192) depreminde Şe¬ 
mâhî büyük tahribata mâruz kaldı. XV. 
yüzyılın başında Bakü, Şirvanşahlar hâne- 
danının yeni başşehri oldu. Müneccimbaşı 
diğer Şirvanşahlar’ı şöyle sıralar: Ferruh- 
zâd, Geştasb, Ferâmurz, Ferruhzâd, Key- 
kubad, Kâvûs, Flûşenk. İkinci tabakanın 
(Derbendî Şirvanşahları) ilk hükümdarı 
olan Şeyh İbrâhim (1378-1418) Timur’a tâ¬ 
bi olup Karakoyunlular’a karşı Gürcü Kra¬ 
lı Köstendil ve Şeki hâkimi Seyyid Ahmed 
ile ittifak yaptı. Ancak Kür nehri boyların¬ 
da yapılan savaşta müttefikler Karakoyun- 
lu Flükümdarı Kara Yûsuf karşısında ağır 
bir yenilgiye uğradı (815/1412). Vefatında 
yerine Sultan Halil (Halîlullah, 1418-1463) 
ve Ferruh Yesâr (Siyer) (1463-1500) geçti. 
Tarihçilerin Mezyedî Şirvanşahları dedik¬ 
leri bu hânedan Arap kökenlidir. Ancak 
zamanla yerli ailelerle evlenerek onlarla 
karıştı, Arap kökeninden koptu ve Sâsânî 
hükümdarlarının soyundan geldiklerini id¬ 
dia ederek İran adlarını benimsedi. 
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Safevîler’den Şeyh Cüneyd, Şirvan’ı zap¬ 
tetmek amacıyla harekete geçtiyse de Şir- 
vanşah Cüneyd'i yenerek katletti. Daha 
sonra Cüneyd’in oğlu Şeyh Haydar da Fer- 
ruh Yesâr devrinde Şirvan’a saldırdı, fakat 
o da sonuç alamadı. Bu yıllarda Osmanlı- 
lar’ın Şirvanşahlar’la temas kurdukları bi¬ 
linmektedir. 906 (1500) yılında Şah İsmâil, 
babası ve dedesinin intikamını almak için 
7000 kişilik bir orduyla Şirvanşah Ferruh 
Yesâr’ın üzerine yürüdü ve yapılan savaş¬ 
ta Ferruh Yesâr hayatını kaybetti. Şah İs¬ 
mâil, Bakü ve Şemâhî’yi zaptedip çok sa¬ 
yıda Sünnî’yi katlettirdi. Bu dönemde Şir- 
vanşahlar, Osmanlılar’a başvurarak Safe- 
vîler’e karşı yardım talebinde bulundular. 
Özellikle Kanûnî Sultan Süleyman’ın Ira- 
keyn Seferi sırasında ilişkiler daha da ge¬ 
lişti. Yavuz Sultan Selim de Şirvanşahlar’- 
dan Şeyh II. İbrâhim'e mektup gönderip 
kendisini halife olarak tanımasını ve adına 
hutbe okutmasını istemişti (Feridun Bey, 
I, 437-444). Kanûnî'yi metbû tanıyan Sul¬ 
tan II. Halil 1534’te vefat edince oğlu Bur- 
hân-ı Ali çocuk yaşta olduğundan yerine 
amcası Ferruh Yesâr’m oğlu Şâhruh geçti. 
Genç yaştaki Şâhruh, 944’te (1537) Kalen- 
deroğlu adlı birinin çıkardığı isyanı bastır¬ 
dı, fakat uyguladığı sert siyasetle halkın 
tepkisini çekti. Bunun üzerine Şah 1. Tah- 
masb kardeşi Elkas Mirza’yı 20.000 kişilik 
orduyla Şirvan’a yolladı. Safevîler bölgeyi 
yağma edip 945 Cemâziyelevvelinde (Ekim 
1538) Baykurd Kalesi’ni zaptettiler ve şid¬ 
detli savaşlardan sonra on beş yaşındaki 
Şâhruh’u esir alarak Tebriz’e götürdüler. 
Tahmasb onu bir süre kalede hapsetti ve 
946 (1539) yılında gizlice öldürttü. Şirvan’ın 
zaptından sonra Şirvanşahlar hânedanı or¬ 
tadan kalktı ve Şirvan ülkesi Safevî Devle- 
ti’ne katıldı. Bununla beraber OsmanlI kay¬ 
naklarında Şirvanşahlar’a mensup olarak 
gösterilen Burhân-ı Ali 951'de (1544) or¬ 


taya çıkıp Şirvan’ı Safevîler’den geri alma¬ 
ya çalıştı. Kanûnî 1548 seferi sırasında ona 
haberler yolladı ve kendisiyle irtibat kur¬ 
du. Osmanlı ordusunun çekilmesinin ardın¬ 
dan Şah Tâhmasb, Burhân-ı Ali üzerine Us- 
taclu Abdullah Han’ı göndererek duruma 
hâkim olmak isterken Burhân-ı Ali'nin bir 
hastalık sonucu öldüğü haberi geldi. Şir¬ 
vanlılar, Mihrab adlı birini onun yerine ge- 
çirdilerse de Abdullah Han, Şirvan'a girip 
burada yeniden Safevî idaresini tesis etti 
(958/1551). OsmanlIlar, XVI. yüzyıl boyun¬ 
ca Şirvan’la olan ilgilerini sürdürüp bura¬ 
daki mahallî liderleri Şirvanşah unvanıyla 
andılar. 987’de (1579) Ebû Bekir b. Bur- 
hân-ı Ali bir süre Osmanlı valisi sıfatıyla 
görev yaptıysa da 1016'da (1607) Safevî 
egemenliğinin kesin olarak kurulmasıyla 
Şirvanşahlar hânedanı sona erdi (hâneda- 
nın hükümdar listesi için bk. Bosworth, s. 
140-141). 

XI. yüzyılda Abbâsî halifelerini ve Sel¬ 
çuklu sultanlarını metbû tanıyan ve sikke¬ 
lerde onların adına yer veren (Kouymjian, 
s. 342-343) Şirvanşahlar hânedanında si¬ 
yaset, toplum ve kültür hayatı İran’ın et¬ 
kisi altına girmiştir. Azerbaycan kültürü¬ 
nün gelişmesi açısından zirve sayılan Şir¬ 
vanşahlar, XII. yüzyılda tamamen yerli nü¬ 
fusla karışıp yaşam ve gelenekleriyle ma¬ 
hallî bir hânedan niteliği kazanmışlardır. 
XI. yüzyıldan başlayarak Moğol istilâsına 
kadar Şirvanşahlar kendi paralarını darbet- 
tirmiş, bunu daha sonra Derbendî Şirvan- 
şahları döneminde (1382-1501) sürdürmüş¬ 
lerdir. Şirvanşah Devleti’nin başşehri önce 
Şemâhî ve Yezîdiye idi, XV. yüzyılın başla¬ 
rından itibaren Bakü oldu. Şirvanşahlar de¬ 
neyimli, politik, yetenekli, olgun diploma¬ 
si ve başarılı yönetimleriyle Selçuklular, 
Moğollar ve Timurlular’ın egemenliği dö¬ 
neminde bile siyasî varlıklarını sürdürebil¬ 
mişlerdir. Tâbi oldukları Selçukluların ve 


II. Menûçihr'in 
555 (1160) 
tarihli 
sikkesi 


ardından Safevîler’e vergi ödeyen Şirvan¬ 
şahlar iç işlerinde serbestti. Şirvanşahlar’- 
dan I. Ferîburz, III. Menûçihr, oğlu I. Ahis- 
tan (Ahsetân, Ahsitan), I. Şeyh İbrâhim ve 
Halil ünlü diplomat ve devlet adamları ola¬ 
rak tarihte iz bırakmıştır. Araştırmacılar 
111. Ferîburz, Kâvûs, Şeyh İbrâhim ve Fer¬ 
ruh Yesâr’ın iyi birer kumandan oldukla¬ 
rında hemfikirdir. II. Ahistan, Zâhidiyye ta¬ 
rikatının pîri İbrâhim Zâhid-i Geylânî’ye 
mürid olmuş ve Güştâsfî’de onun için bir 
zâviye yaptırmıştır. 

Ünlü kaside şairi Hâkânî-i Şirvânî, Hâ- 
kân-ı Ekber III. Menûçihr’in himayesine 
mazhar olmuş ve hükümdar kendisine me- 
likü’ş-şuarâ ve nedîmü’ş-şuarâ unvanları¬ 
nı vermiştir. III. Menûçihr’in oğlu Celâlüd- 
devle Ahistan’m isteği üzerine 584 (1188) 
yılında Nizâmî-i Gencevî Leylâ vü Mec¬ 
nûn adlı eserini kaleme almıştır. III. Menû¬ 
çihr ve Ahistan dönemlerinde Şirvanşah¬ 
lar hânedanında Sâsânî gelenekleri güç¬ 
lenmiş, özellikle kültürel hayatta egemen 
olmuştur. XI-XIII. yüzyıllarda şehirlerde 
ekonomi ve kültür alanlarında gelişmeler 
kaydedilmiş, hükümdarlar bilim, sanat ve 
edebiyatı teşvik etmiştir. XII. yüzyılda Azer¬ 
baycan edebî ekolü ortaya çıkmış, Hâkâ- 
nî-i Şirvânî, Nizâmî-i Gencevî, Ebü’l-Alâ-yı 
Gencevî, Felekî-yi Şirvânî; XV. yüzyılda Hâ- 
midî, Kabûlî ve Şemseddin Kâtibî gibi ün¬ 
lü edip ve şairler yetişmiştir. Şirvanşahlar 
Devleti’nde resmî dil Farsça’ydı, Arapça dinî 
alanda kullanılırdı. Konuşma dili olan Türk¬ 
çe ile XIII. yüzyıldan itibaren şiirler yazıl¬ 
mıştır. Şirvanşahlar dinî geleneklerin ve 
kurumların geliştirilmesine önem vererek 
tarikat ve tekkelerin faaliyetlerini destek¬ 
lemişlerdir. Bu dönemde Pîr Hüseyin ve 
Muhammed Alî-i Bakûvî gibi din âlimleri 
yetişmiştir. 




Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





ŞİRVANŞAHLAR SARAYI 


Şirvanşahlar şehirlerde dikkati çeken sa¬ 
vunma tesisleri, kale ve gözetleme kule¬ 
leri yapmışlardır. Öte yandan Şirvan ülkesi 
doğal şartları, gelişmiş ekonomisi, zanaat 
ve ticaretiyle öne çıkmıştır. İpek yolu va¬ 
sıtasıyla milletlerarası ticarî faaliyetler ve 
kültürel ilişkiler canlılık kazanmıştır. Fakat 
Moğol işgali döneminde Şirvanşahlar ülke¬ 
si gerilemiş, insan kaybı, mesken ve şehir¬ 
lerin harap edilmesiyle ekonomik açıdan 
büyük bir çöküş yaşanmıştır. Daha sonra¬ 
ki yıllarda ülke ekonomik ve kültürel açı¬ 
dan eski seviyesine ulaşmaya çalışmıştır. 
XV. yüzyıl başlarından itibaren Şirvanşah¬ 
lar hânedanında 100 yıl kadar süren kal¬ 
kınma ve gelişme aşaması gerçekleşmiş, 
önemli ilerlemeler kaydedilmiştir. Özellik¬ 
le Şeyh İbrâhim’in iktidar yılları şehirlerde 
kültür, sanat ve edebiyat alanlarında bir 
yükseliş çağı olmuştur. Sultan Halil baş¬ 
şehir Bakü’de önemli bayındırlık faaliyet¬ 
lerinde bulunmuş, bu arada Şirvanşahlar 
Sarayı’nı yaptırmıştır (bk. ŞİRVANŞAHLAR 
SARAYI) Devlet mekanizmasına ve yöne¬ 
tim düzenine önem verilen Şirvanşahlar’da 
o döneme göre mükemmel bir yasal ve 
gelişmiş bir İdarî düzen mevcuttu. Daha 
XII. yüzyılda Şirvanşahlar Devleti, Azerbay¬ 
can’ın siyasal, ekonomik ve kültürel gelişi¬ 
mi açısından önemli rol oynamaktaydı. 
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Bakü’de 

I^XV-XVI. yüzyıllarda inşa edilen saray^ 

Âzerî-Türk halkının “içeri şehir” diye an¬ 
dığı eski Bakü'de yer alan saray çeşitli fonk¬ 
siyonlara sahip mimari birimlerden mey¬ 
dana gelmektedir. Arazisinde daha erken 
tarihli yapıların da bulunduğu anlaşılan, 
ancak günümüzdeki binaları daha çok XV- 

XVI. yüzyıllarda inşa edilen ve iki büyük, 
iki küçük girişi olan saray sur içine alın¬ 
mış (XIX. yüzyıl) oldukça geniş bir alana 
yayılan büyük bir külliyedir. Saray Mesci- 
di'nin yanındaki türbenin taçkapısında adı 
geçen Mimar Ali’nin sarayı yapan başlıca 
mimar olabileceği ileri sürülmektedir. Tür¬ 
beye geçit veren ve 1585 yılında inşa edi¬ 
len kuzey girişinin üzerindeki kitâbede ise 
üstat Emîrşah Velyânkûhî’nin ismi geç¬ 
mektedir. 

Sarayı oluşturan birimler topografik açı¬ 
dan seviye farkı gösteren üç ayrı alan üze¬ 
rinde kurulmuştur. Denize yakın tarafı da¬ 
ha yüksek bir teras üzerinde olup burada 
dörtgen revaklı bir avlu içerisinde çepe¬ 
çevre dolanan sütunlu galerisiyle, sekiz¬ 
gen planda inşa edilmiş sarayın bitişiğin¬ 
de yer alan ve ondan sonra yapıldığı ka¬ 
bul edilen kuzeydeki divanhâne (XV. yüz¬ 
yıl ortası) ilk dikkati çeken mimari yapı¬ 


dır. Yapının merkezî sivri tek bir kubbesi 
vardır. Kubbeli kısmın zemininin altında 
bir odası bulunduğu gibi avluya açılan ve 
yerin altına önce eğimli bir yolla inilen, da¬ 
ha sonra bir kuyu şeklinde dimdik yerin 
içine doğru uzanan bir mahzen-bodrum 
(zindan [?]) kısmı mevcuttur. Bunun ben¬ 
zerlerine Apşeron'daki bazı kale yapıları¬ 
nın avlu zeminleri altında da rastlanmış¬ 
tır. Divanhânenin bir tarafında çatı üzerine 
çıkan merdiven yer almaktadır. 

Binanın süslemeleri dönem üslûbunun 
en göz alıcı örnekleridir. Taçkapısı mukar- 
naslarla geçilen istiridye biçimi nişli, taç- 
kapı yüzeyleri lotus süslemelidir. İçeriye 
geçit veren basık kapı kitâbeliğinde ve yan 
nişlerin üzerinde bitkisel süslemeler bu¬ 
lunmakta, kapı içindeki keskin köşelerde 
geometrik bir friz görülmektedir. Kitâbede 
Yûnus sûresinin 26. âyeti yazılıdır. Usey- 
nov, Bretanickiy, Salamzâde ve daha son¬ 
ra Aslanapa bu divanhâneyi üslûp bakı¬ 
mından Ahlat’taki Emîr Bayındır Kümbe¬ 
ti ile karşılaştırarak kümbetin mimarının 
Bakü’den gelmiş olabileceğini ileri sürer¬ 
ler. Tercan Mama Hatun kümbetiyle ve ba¬ 
zı Bâbürlü mezar anıtlarıyla da kuruluş ba¬ 
kımından benzerlik vardır. 

Şirvanşah Sultanı Haiîlullah zamanına 
(1418-1463) ait olduğu düşünülen sara¬ 
yın iki katlı harem kesimi ve diğer mekân¬ 
larla saray bölümü de bu tarafta (doğu) 
yer almaktadır (823/1420). XIX. yüzyılda 
Ruslar mühimmat deposu yapmak için bu¬ 
ranın bazı kısımlarını yıkmıştı. Her katta 
yirmi beşin üzerinde odası bulunan bu bö¬ 
lüm asimetrik iç düzenlemeye sahiptir ve 
birbirine bağlı birimlerden oluşan karma¬ 
şık bir şemadadır. Girişi iki yanı nişli tonoz- 
kubbelidir. Buradan az ilerideki bir merdi¬ 
venle sekizgen, ortası açık, ahşap çatılı bir 
geçiş mekânına girilir. Yanında önü eyvan 
şeklinde kubbeli bir mekân daha vardır. 
Diğer mekânlar büyüklü küçüklü salonlar, 
odalar halinde bu bölümlerin etrafında yer 


Şirvanşahlar 
Sarayı'nın 
sekizgen 
planlı 
divanhânesiyle 
taçkapı 
süslemesinden 
bir detay 
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alır. Doğuya doğru uzanan, önü köşeli ap¬ 
sis biçiminde biten büyük salonun bir ben¬ 
zeri güneyde yer almaktadır. Saray kesi¬ 
minin deniz tarafına açılan sur üzerinde 
(orta avlunun doğu taçkapısı) dilimli ve 
mukarnaslı kavsarası olan bir taçkapı bu¬ 
lunur ki bunun Osmanlı Sultanı III. Murad 
tarafından yaptırıldığı kitâbesinden anla¬ 
şılmaktadır. Kitâbede ayrıca 994 (1586) 
tarihi ve Bakülü usta Ulu Receb Baha'nın 
ismi yazılmıştır. 

Denizin aksi istikametinde (batı) yük¬ 
seltisi daha düşük olan ve kademeler ha¬ 
linde alçalan kısımda Saray Mescidi (Şah 
Mescidi, minare kitâbesine göre Halîlul- 
lah tarafından 845’te (1441-42] inşa ettiril¬ 
miştir), türbe ( 1435), hamam (kalıntı ha¬ 
linde), sarnıç ve onun yanında 777 (1376) 
tarihli Cin Mescidi yer almaktadır. İki taç- 
kapısı olan cami ortada bulunan, dört ta¬ 
raftan tonozlarla çevrili bir merkezî plan 
şemasına sahiptir. İki yanında nişlerin ol¬ 
duğu giriş eyvanından camiye girilir. Mer¬ 
kezi pandantifli yuvarlak kubbe dört tara¬ 
fındaki tonozlarla yanlara genişletilmiş¬ 
tir. Bu tasarım Türk mimarisinin çeşitli 
dönemlerinde yapı veya yapı bölümlerin¬ 
de uygulanmıştır. Bu şekilde oluşturulan, 
ortası kubbeli dört ana yön tasarımının 
kolları arası, batıda iki katlı (alt katı tonoz, 
üst katı kubbeli) bir oda ile karşı tarafı ku¬ 
zeydoğuda yer alan minarenin arkasında 


Sirvansahlar Sarayı'nın arka avlusundaki Seyyid Yahyâ-yı $ir- 
vânî (Bakûv) Kümbeti (Derviş Kümbeti) 



giriş eyvanı olarak değerlendirilmiştir. Boş¬ 
ta kalan mihrap duvarı köşeleri doğu ta¬ 
rafında bir, batı tarafında yan yana iki to¬ 
nozlu mekânla kapatılmıştır. Mihrap isti¬ 
ridye kabuğu biçiminde nişlidir. Mihrap 
duvarının yanından bir giriş vardır. Diğer 
taraftaki küçük nişlerin birinden merdiven¬ 
lerle yukarıya çıkılmaktadır. Minaresi Ba- 
kü’deki Mescid-i Muhammed’in minaresi 
gibidir. Türbenin yoğun süslemeli taçkapı- 
sı "piştah" denilen tarzda ele alınmış olup 
burada madalyon içinde “Muhammed" ve 
“Ali" isimlerinden başka Mimar Ali’nin adı 
geçmektedir. Ayrıca Yûsuf sûresinin 92. 
âyetiyle bir hadis yer almaktadır. Türbe 
kubbeli olup üç taraftan eyvan şeklinde 
nişlere sahiptir; girişin iki yanında ve do¬ 
ğu tarafındaki eyvan-nişin iki yanında to¬ 
nozlu mekânlar bulunmaktadır. 839 (1435- 
36) tarihi kitâbede türbenin Halîlullah ta¬ 
rafından annesi ve oğlu için yaptırıldığı be¬ 
lirtilmektedir. 

Esas saray binasının güney duvarı aşa¬ 
ğısında, bugün mevcut olmayan Bayıl Köş- 
kü'ne ait Bayıl taşlarının önemli bir bölü¬ 
münün ve koç-koyun / at biçimindeki me¬ 
zar taşlarının sergilendiği avluda bir kenar¬ 
da taş kümbet mimarisinin güzel örnek¬ 
lerinden, sekizgen planda yapılmış Yahyâ- 
yı Şirvânî (Bakûvî) Kümbeti (Derviş Küm¬ 
beti, 1450) ve Keykubad Mescidi’nin (Kü¬ 
çük Mescid) kalıntıları bulunmaktadır. Ze¬ 
ki Velidi Togan bu caminin Evliya Çelebi'- 
nin anlattığı Haydar Şah Camii, türbenin 
de yine onun bahsettiği Şeyh Şerim'in tür¬ 
besi olabileceğini ileri sürerse de bu zayıf 
bir ihtimaldir. Daha çok Bakûvî’ye atfedi¬ 
len kümbet, dörtgen mumyalığı ve sekiz¬ 
gen ziyaretgâhı ile içten kubbe ve dıştan 
piramidal külâhla örtülü, Anadolu Türk mi¬ 
marisi kümbetleriyle paralel bir yapı ola¬ 
rak dikkati çekmektedir. Yapı 1998'de ta¬ 
mir edilmiştir. Cami ise kare şeklinde dört 
pâye üzerine oturan, etrafı tonozlarla çev¬ 
rili bir kubbeye sahipti. 

1920-1930 yıllarında restore edilen sa¬ 
ray binaları ayrıca 1998'de geniş kapsam¬ 
lı bir restorasyon geçirmiştir. Geleneksel 
taş işçiliği günümüzde de kuvvetli olduğu 
için yenilenen bölümlerin daha eski bölüm¬ 
lerden ayrılması ileride sorun doğuracak¬ 
tır. 1944’ten itibaren arazisinde kazılar ya¬ 
pılmıştır. Şirvanşahlar Sarayı'nın inşa tar¬ 
zı, geleneksel Türk mimari geleneğine uy¬ 
gun biçimde değişik dönemlerde inşa edil¬ 
miş binaları içermektedir. Ancak bir kısım 
araştırmacılar sarayın esasının daha önce 
ele alınan bir plana göre yapıldığını düşün¬ 
mektedir. Saray binalarının birbirine uyum 
meselesinin iyi çözülmüş olması, bu böl¬ 


geye özgü yerli tek tip büyük sarımsı taş 
blokların kullanılması, mimarlık unsurları 
ve süslemelerin bütünlüğü gibi özellikler¬ 
den dolayı bu fikir ileri sürülmüştür. An¬ 
cak ağırlıklı olarak XV-XV1. yüzyıllar içeri¬ 
sinde bir yapılanma söz konusudur, fakat 
mimar ve ustalar eserleri bütüne uyacak 
biçimde ele alabilmişlerdir. Söz konusu dö¬ 
nemler içinde mimari öğeler ve süsleme¬ 
lerde bir üslûp birliğinin olması doğaldır. 
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İsrâiliyat kaynaklarından hareketle hak¬ 
kında bilgi edinilen Şît (Ar. Şîş, tbr. Şet) Hz. 
Âdem'in Hâbil’in ölümünden sonra do¬ 
ğan oğludur. İbrânîce Şet isminin “belir¬ 
lemek, yerleştirmek; bahşetmek" mâna¬ 
sındaki fiille ilişkili olduğu ifade edilmiş¬ 
tir (Tubach, s, 187). Ahd-i Atîk’in Tekvîn 
kitabına göre (4/25; 5/3) Hâbil’in yerine 
Âdem’e bahşedilen Şît, Âdem 130 yaşın¬ 
dayken babasına benzeyen bir çocuk ola¬ 
rak doğmuştur. Şît 105 yaşındayken oğlu 
Enoş dünyaya gelmiş, başka birçok oğlu 
ve kızı olmuştur. 912 yaşında vefat et¬ 
miştir (Tekvîn, 5/6-8). 1. Târihler’de (1/1) 
kaydedilen soy kütüğünde de Şît’in ismi 
geçer. Sayılar'da (24/17) Balam’ın kehane¬ 
tinde Şît oğullarından söz edilir. Bazı er¬ 
ken dönem hıristiyan kutsal metni yorum¬ 
cuları Tekvîn’deki (6/2) “Tanrı oğulları” ifa¬ 
desini Şît oğulları ya da Sethianlar, aynı 
yerdeki “insan kızlarf’m ise Kabil soyun- 
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dan gelen kızlar şeklinde açıklamışlar, Şît 
oğulları veya Sethianlar’ın Kabil soyundan 
gelen bu kızlarla evliliklerinden bir dev ır¬ 
kının (Nefilim) doğduğunu ileri sürmüşler¬ 
dir (Tubach, s. 191). Kanonik metinlerin 
dışında, milâttan önce III. yüzyıl başlarına 
ait Ben Sira (49/16) gibi apokrif metinlerle 
milâttan önce II. yüzyıl ortalarına ait Jübi¬ 
lelerde de (4/8, 11) Şît’ten bahsedilir. Jü¬ 
bileler, Şît’in Azura ile evliliğine değinir. Hı¬ 
ristiyan geleneğinde Şît kutsallık ve iyilik 
karakteriyle özdeşleşmiştir. İnsanlık tari¬ 
hindeki her iyi kişinin Şît’in, her kötü kişi¬ 
nin Kabil'in zürriyetinden geldiği söylenir 
(Najman, s. 117). Erken dönem hıristiyan 
ilâhiyatçılardan İskenderiyeli Cyril, Şît’in hı- 
ristiyan ilâhiyatında önemli yeri olan yeni¬ 
den diriliş öğretisine işaret ettiğini ileri sü¬ 
rer. Augustine ise dünyevî şehir ve İlâhî şe¬ 
hir öğretisi doğrultusunda Kâbil oğulları¬ 
nı dünyevî şehrin, Şît oğullarını İlâhî şeh¬ 
rin temsilcileri olarak açıklamıştır. Bunun¬ 
la birlikte bazı erken dönem hıristiyan ilâ¬ 
hiyatçılarının Şît'le ilgili farklı yorumları 
dikkati çekmektedir. Meselâ İskenderiyeli 
Didymus, Şît’in inatçı ve bencil bir kişi olan 
Kabil'in yerine geldiğini, onun için Hâbil ka¬ 
dar mükemmel olmadığını ileri sürmüş¬ 
tür (Benjamin, s. 131). Ortaçağ'da yaşa¬ 
yan putperest Harrânîler’de de Şît’le ilgili 
çeşitli inanışlara rastlanır. Onlar Şît’in pey¬ 
gamberliğini kabul etmez ve onun ay tan¬ 
rısına tapınma konusunda babası Âdem'e 
isyan ettiğine inanırlar (tbn Meymûn, s. 
316). Buna rağmen bazı Ortaçağ müslü- 
man ve hıristiyan kaynakları, Harrânîler’in 
peygamberleri arasında ismine yer verdik¬ 
leri Agathodaimon’u (Gûsâdîmûn / Agâsâ- 
zîmûn) Şît’le özdeşleştirirler (Şehristânî, 
s. 202, 241; Dımaşki, s. 34, 44; Ebü’l-Fidâ, 
s. 14, 148). 

Gnostik geleneklerde Şît ve Şît soyun¬ 
dan gelenler önemli yere sahiptir. Milâdî 
ilk yüzyıllardan itibaren kendilerine Sethi- 
anlar ya da Şîtçiler denilen müstakil gru¬ 
ba ait metinlerde Şît kendi soyundan ge¬ 
len seçilmişlere yönelik bir uyarıcı ve kur¬ 
tarıcı şeklinde tanımlanır ( Rudolph, s. 138). 
Nag Hammadi literatürü içinde yer alan 
ve araştırmacılarca Sethianlar’a ait dokü¬ 
manlar olarak nitelendirilen metinlerde de 
Şît ile Şît soyundan gelenlere önemli yer 
verilir. Bu dokümanlardan Âdem'in Vah- 
yi'nde gnostikleri ölümlü hayattan kurtar¬ 
mak için gönderilen İlâhî elçi Şît'le özdeş¬ 
leştirilir. Âdem'e vahyedilen gizli ve kutsal 
öğretinin Şît'e de nakledildiği vurgulanır. 
Ayrıca kutsal bilgiye sahip olan ve kurtu¬ 
luşa eren insanlar (gnostikler) “Şît’in nes¬ 
li” diye tanıtılır. İnsanlığın yaşayacağı iki 


büyük felâket olan Nûh tûfanı ile üzerleri¬ 
ne ateş, sülfür ve zift yağması şeklindeki 
felâketten yalnızca Şît neslinin İlâhî güç¬ 
lerce kurtarılacağına dikkat çekilir (Mac- 
rae- Parrot, s. 277-286). Nag Hammadi li¬ 
teratüründe Şît, Mısırlılar İncili’nde ve Şît’in 
Üç Anıtı'nda da önemli yere sahiptir. 

Sâbiî (Manden) geleneğinde Şît’e (Şitil) 
büyük önem atfedilir. Şît metafizik bir var¬ 
lık olarak Âdem'in yaratılması esnasında 
bedene yerleştirilen ruhun korunması için 
gönderilen İlâhî elçiler arasında sayılır ( Gin¬ 
zâ, s. 108 vd.). Ayrıca o Hâbil (Hibil) ve Enüş 
ile (Anuş) birlikte çeşitli dünya devirlerin¬ 
de kötü ve karanlık güçlere karşı inanan¬ 
ların koruyuculuğunu üstlenmiştir (Buck- 
ley, XXVI [ 1979), s. 185 vd ). İnsan olarak 
Şît, Sâbiî inançlarına sadık, itaatkâr bir ki¬ 
şidir. Âdem 1000 yaşına geldiği halde dün¬ 
yadan ayrılmayı reddeder. Ölüm meleği 
Sauriel ikinci defa geldiğinde Âdem, ken¬ 
disinin yerine o sırada henüz seksen ya¬ 
şında bulunan en küçük oğlu Şît’in canını 
almasını ister. Babasına karşı son derece 
saygılı olan Şît onun bu isteğini kabul eder. 
Ölüm meleği Şît’in canını alır, böylece Şît 
ışık âlemine yükselir (Ginzâ, s. 243, 425). 
Sâbiîler. onun ruhunun ışık âlemine yük¬ 
selen ruhlar arasında en saf ruh olduğu¬ 
na inanır ve her Sâbiî ruhunun ışık âlemi¬ 
ne yükselirken bu âlemin kapısında bulu¬ 
nan Abatur’un terazisinde Şît'in ruhuyla 
tartılacağını kabul eder (a.g.e., s. 243, 425 
vd.) Ayrıca bu özelliğinden dolayı ruh, hik¬ 
met ve kutsal nehir şeklinde görülen Şît'in 
beden, gözlerin karanlığı ve yeryüzü ile öz¬ 
deşleştirilen Âdem’den üstün sayıldığına 
inanırlar (Alf Trisar Şuialia, s. 173). 

İslâm literatüründe ise İbn Abbas'tan 
gelen bir rivayete göre Şît'e Hibetullah adı 
verilmiş, Cebrâil onun Hâbil karşılığında 
Tanrı’nın bir bağışı sayıldığını belirtmiştir. 
Taberî ayrıca Şît isminin Süryânîce oldu¬ 
ğunu ve “Tanrı'nın bağışı" anlamına geldi¬ 
ğini kaydeder (Târîh, 1, 152). İslâmî kay¬ 
naklarda Şît'in peygamber olduğu, babası 
Âdem’e indirilen suhufu topladığı, Allah’ın 
ona da sayfalar indirdiği rivayet edilir (İbn 
Kuteybe, s. 22). Taberî, Âdem öldükten 
sonra Allah’ın Şît’e elli yaprak inzâl ettiği¬ 
ni yazar ( Târîh, 1, 153). Kendisine indirilen 
suhufta hikmet, kimya, simya, riyâzî ilim¬ 
ler ve bazı sanatlardan bahsedildiği nak¬ 
ledilir. Âdem’in çocukları arasında en gü¬ 
zeli, en faziletlisi, en sevileni ve kendisine 
en çok benzeyenidir (İbn Kuteybe, s. 20). 
Bu benzerliğin bir istisnası sakaldır. İslâmî 
kaynaklarda Âdem’in sakalsız olduğu ve 
erkekler için sakal geleneğinin Âdem'in ço¬ 
cuklarıyla başladığı kaydedilir. Babası Âdem 


ona birçok şeyi öğretmiş, gelecekteki tû- 
fan hakkında bilgi vermiş ve onu kendisi¬ 
ne vâris kılmıştır. Şît döneminde insanlı¬ 
ğın yeryüzüne dağıldığı ve Şît’in 1000 şe¬ 
hir kurduğu rivayet edilir. Şît, Mekke ve 
Kâbe ile de ilişkilendirilir. Onun Mekke'de 
yaşadığı, Kâbe'yi çamur ve taş kullanarak 
inşa ettiği, 912 yaşında vefat ettiğinde Kâ¬ 
be yakınındaki Ebûkubeys'te defnedildiği 
anlatılır (Taberî, 1, 162). Ancak Şît’e nisbet 
edilen türbe Suriye’deki Maarretünnu’- 
mân'dadır. Onunla ilgili nakledilenler arasın¬ 
da Kâbil taraftarlarıyla mücadele etmesi 
dikkat çekicidir. Ayrıca Şît’in Hazura ile ev¬ 
lendiğine ve ondan Yaniş adlı bir oğlu ile 
Na’mete adlı bir kızının doğduğu nakledi¬ 
lir (a.g.e., I, 163). Şît’in soyu bu oğlu vası¬ 
tasıyla devam etmiştir. Hz. Âdem’in çocuk¬ 
ları arasında Hâbil'in zürriyeti olmadığı, 
Kabil’in zürriyeti de Nûh tûfanında orta¬ 
dan kalktığı için insanlığın Âdem’den son¬ 
raki ikinci atasının Şît kabul edildiği bildi¬ 
rilir. Müslüman âlimler Hz. Peygamber’in 
soy kütüğü içerisinde Şît’e de yer verirler 
(İbn İshak, s. 2). 
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kış mevsimini konu alan şiir türü. 


Arapça şitâ (kış) kelimesinden türeti¬ 
len şitâiyye "kışla ilgili, kışa ait” mânasına 
gelir. Kış, kasidelerin teşbîb (nesîb) bölüm¬ 
lerinde asıl methiyeye giriş yapılırken çok 
yaygın olmamakla birlikte işlenen konu¬ 
lardan biridir (bk. KASİDE). Kıştan, kışın 
soğuğundan ve sosyal hayata etkilerin¬ 
den bahseden bu tür şiirler genellikle “der 
vasf-ı şitâ, kasîde-i şitâiyye der hakk-ı...” 
gibi başlıklar taşıdığından şitâiyye olarak 
anılmıştır. Bu tür şiirler bilhassa XVI. yüz¬ 
yıldan itibaren yaygınlık kazanmış, özel¬ 
likle ramazan veya bayramların kışa rast¬ 
ladığı yıllarda şairlerin itibar ettiği man¬ 
zumeler arasına girmiştir. 

Şitâiyyeler Osmanlı kültüründe tabiatın 
şiire aksini, insanlara etkilerini ve divan 
şiirinin hayatla irtibatını ortaya koyması 
bakımından önemli kabul edilmektedir. İn¬ 
sanların tabiatta gördüğü güzellikleri ak¬ 
settirmesi, şairlerin tabiatı çeşitli halle¬ 
re dönüştüren zaman kavramını algılama 
biçimini göstermesi ve şairane yorumları 
içermesi yanında şitâiyyeler, Osmanlı şe¬ 
hir toplumunun kıştan ve tabiattan nasıl 
etkilendiğini, bu mevsimde yaşayış biçi¬ 
minde meydana gelen değişiklikleri ifade 
etmesi bakımından birer belge niteliğin¬ 
dedir. Tabiatın olumsuz yanını öne çıka¬ 
ran ve hayatı kısıtlayan kış mevsimiyle bu 
mevsimde meydana gelen soğuk, kar, fır¬ 
tına, yağmur vb.nin etkisi altında kalan şai¬ 
rin bütün bunları muhtelif remiz ve maz¬ 
munlarla (Levend, s. 575-580) ve kendi ha¬ 
yal dünyasında estetik zarafete büründü¬ 
rerek anlatması şitâiyyeleri sanat yönün¬ 
den önemli hale getirir. Kışlık giyecekler, 
yiyecek ve içecekler, kış hayatı, soğuktan 
korunma şekilleri, kış kahveleri ve kış soh¬ 
betleri şitâiyyelerde zengin tasvirler ha¬ 
linde yer alır. Kasidelerin sonunda şair bu 
mevsimin övdüğü kişi için uğurlu geçme¬ 
sini temenni eder ve onun sıhhatle baha¬ 
ra ulaşması için duada bulunur. Şitâiyye¬ 
ler münasebetiyle bahâriyye ve ıydiyyeler- 
de olduğu gibi şairlerin taltif edilmeleri 


yahut in'âma lâyık görülmeleri (Erünsal, 
XIX 11980], s. 215-216) bu tür şiirlerin yay¬ 
gınlaşmasında etkili olmuştur. Yazıldıkları 
dönemin sosyal hayatına dair ipuçları ih¬ 
tiva eden bu şiirlerde konunun genellikle 
dış mekân (kış ve insan, kış eğlenceleri), iç 
mekân (kış meclisleri, kış sohbetleri) ve gele¬ 
nek görenekler açısından ele alındığı gö¬ 
rülmektedir. 

Şitâiyye türünde güzel örnekler ortaya 
koyan şairler arasında Zâtî, Nev'î, Nef'î, 
Nedîm, Sâmî, Enderunlu Fâzıl ve Ziyâ Pa¬ 
şa sayılabilir. Ziyâ Paşa’nın, "Zemistan gel¬ 
di hükm-i zemherîr erdi cihân üzre / Fe¬ 
lek ak câmeler kesti sevâd-ı bûsitân üzre” 
beytiyle başlayan kasidesi oldukça ünlü¬ 
dür. Ayrıca divan edebiyatında kış tasvir¬ 
lerinin yapıldığı gazel, kıta, şarkı, terkibi- 
bend gibi nazım şekilleri varsa da bunlar 
şitâiyye adını taşımaz. Üsküdarlı Aşkî’nin, 
"Kâr eder mi acabâ kürk ile fistana soğuk / 
Geçer ilmez hele süzen gibi kaftana so¬ 
ğuk” beytiyle başlayan gazeliyle (Pala, s. 
237) Nedim'in, “Serd oldu havâ çıkma ko¬ 
yundan kuzucağım” nakaratlı şarkısı (Dî¬ 
van, s. 370) bunlardandır. Bursalı Lâmiî 
Çelebi’nin manzum-mensur M ünâzara-i 
Sultân-ı Bahâr bâ Şehriyâr-ı Şitâ ad¬ 
lı eserinde de (İstanbul 1290) kış çeşitli 
yönleriyle ele alınmıştır. Latîfî’nin mensur 
Fusûl-i Erbaa sının “Fasl-ı Zemistân Ri- 
sâlesi” adlı bölümünde de çeşitli yönle¬ 
riyle kıştan bahsedilmektedir. Tanzimat’¬ 
tan sonra ve günümüz Türk şiirinde de 
kış mevsimini konu alan çok sayıda şiir 
yazılmıştır. Bunlar arasında Cenab Şaha- 
beddin’in "Elhân-ı Şitâ”sı önemli sayılır. Şi¬ 
tâiyyeler üzerine Döndü Akarcalı bir yük¬ 
sek lisans tezi hazırlamış ( Şitâiyye Nesih¬ 
lerinde Dil, Anlatım ve Muhteva Özellikle¬ 


ri, 2003, Çukurova Üniversitesi Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü), Bilal Çakıcı da kasidele¬ 
ri incelediği yüksek lisans tezinde (Eski 
Türk Edebiyatında Kaside Nazım Şekli 
[XVI. yüzyıl], 1996, Gazi Üniversitesi Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü) konuya temas et¬ 
miştir. 
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ŞKAPUR, Haşan 
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(1913-1975) 


L 

Boşnak asıllı âlim. 
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9 Eylül 1913’te Bosna-Hersek’in Teşany 
(Tesanj) kasabasının Şkapur (Şkapur) belde¬ 
sinde doğdu. İlk ve orta öğrenimini 1927- 
de Teşany’da tamamladı. Saraybosna’daki 
Gazi Flüsrev Bey Medresesi’ni bitirdikten 


Lâmiî Çelebi'nin 
yaz ve kışın 
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konu ettiği 
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Sayfue Şifâ'sının 
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ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Pertev Paşa, nr. 474) 



216 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





ŞOKAY, Mustafa 


sonra (1935) aynı şehirdeki Yüksek İslâm 
Şeriat Teoloji Okulu’na (Visa Islamska Se- 
rijatsko-Teoloska Skola) kaydoldu ve 1939’- 
da buradan mezun oldu. Askerlik görevi¬ 
nin ardından 1940-1942 yıllarında Bihaç’- 
taki lisede stajyer öğretmen olarak çalıştı. 
Aynı yıllarda Bihaç Medresesi’nde İslâm ta¬ 
rihi ve Arapça dersleri okuttu. 1942-1947 
yılları arasında Banaluka’daki (Banja Luka) 
lisede ve medresede hocalık yaptı. Burada 
Ticaret Akademisi’nde verdiği dersler ya¬ 
nında Ferhad Paşa Camii’nde vaaz ver¬ 
di. Aynı dönemde Banyaluka bölgesi Va¬ 
kıf Mütevelli Heyeti üyeliğine seçildi. 
1947’de Priyedor (Prijedor, Bosna-Hersek) Li- 
sesi'nde tarih, Rusça ve Boşnakça dersleri 
okuttu. 1954’te Priyedor'da açılan Kozara 
Müzesi'ne hâfız-ı kütüb olarak tayin edil¬ 
di. 1950-1956 yılları arasında yine Priye- 
dor’daki Vakıf Mütevelli Heyeti başkanlığı 
ve Bosna-Hersek Diyanet İşleri Başkanlığı 
Meclisi üyeliği görevlerinde bulundu. 1950 
yılından hayatının sonuna kadar Priyedor 
İslâm Birliği Başkanlığı üyeliği yaptı. 25 
Mayıs 1975’te Priyedor'da vefat etti. İlâ- 
hiyatçılığı yanında, II. Dünya Savaşı sıra¬ 
sında ve savaş sonrasında kurulan komü¬ 
nist rejimde kendisine verilen görevler ve 
özellikle Priyedor'daki Kozara Müzesi'nde 
çalışmaya başlaması onun tarihçi olarak 
da kendini kabul ettirdiğini göstermek¬ 
tedir. 

Eserleri. 1. Şahîhu’l-Buhârî I: Buha- 
rijina Zbirka Hadisa (I-IV, Sarajevo 1974- 
1991). Şahîh-i Buhârınin Boşnakça’ya ilk 
tercümesi olan eserin IV. cildinin bir bölü¬ 
mü mütercimin vefatı üzerine Haşan Ma- 
kic tarafından tamamlanmıştır (Karic, II/ 
20 |1991], s. 18). 2. Turski dokumenti o 
Ustanku u Potkozaıju 1875-78 (1875- 
1878 yılları arasındaki Potkozarye ayak¬ 
lanmasına ait Türk belgeleri) (Ahmed S. 
Alide ile birlikte, Sarajevo 1968). 3. Od- 
nos Turskih Vlasti Prema Bosanskom 
Ustanku 1875-78 (1875-1878 Bosna İs- 
yanı'na Türk Devleti'nin tavrı). Bu ese¬ 
rin doktora tezi olarak hazırlandığı an¬ 
cak müellifin vefatı dolayısıyla savunma¬ 
sının yapılamadığı kaydedilmektedir (Had¬ 
zic, Zemzem, IV/3-4 [ 1971 ], s. 17). 4. Neko- 
liko Podataka o Kozarcu-Monografija 
Prijedora i Okoline (Kozara hakkında bil- 
giler-Priyedor ve çevresinin monografi¬ 
si) (Prijedor 1961). 5. Prijedor u Doba 
Turske UpraveMonografija Prijedora i 
Okoline (Türk döneminde Priyedor-Pri- 
yedor ve çevresinin monografisi) (Prijedor 
1961). 

Haşan Şkapur’un çeşitli dergilerde ya¬ 
yımlanan makalelerinden bazıları şunlar¬ 


dır: 1. “Ferhat Pasa Sokolovic i Njegove Za- 
duzbine" (Ferhat Paşa Sokoloviç ve ona 
ait vakıf eserleri) (Glasnik V7S,XXX/l-2 |Sa- 
rejevo 1967|,s. 17-23; XXX/3-4, s. 126-128; 
XXX/5-6, s. 227-232; XXX/7-8, s. 313-319; 
XXX/l-2, s. 412-416). 2. “Prilog Proucavan- 
ju Poreskog Sistema XIX Vijeka u Bosni” 
(XIX. yüzyılda Bosna'da vergi sistemi) 
(a.g.e., XXXI/7-8 |1968|, s. 318-323; XXXI/ 
9-10, s. 377-384; XXXI/11-12, s. 493-498). 
3. “Odnos Bosanskohercegovackih Musli- 
mana Prema Bosanskom Ustanku 1875- 
78. Godine” ( 1875-78 yıllarındaki Bosna İs¬ 
yanı esnasında Bosna-Hersek müslüman- 
larının tavrı). Bu yazının doktora tezinin 
bir bölümü olduğu anlaşılmaktadır ( Tak¬ 
vim, Sarajevo 1975, s. 192-204). 4. “Neki 
Primjeri Tolerantnog Odnosa Prema Uces- 
nicima Bosanskog Ustanka 1875-78” (1875- 
78 yılları arasındaki Bosna İsyanı'na katı- 
lanlara karşı gösterilen müsamahaya ait 
örnekler). Muhtemelen bu yazı da dokto¬ 
ra tezinin bir bölümüdür (a.g.e., 11977], 
s. 67-78). 5. “Pravni Polozaj Nemuslimana 
u Islamskoj Drzavi” (İslâm devletindeki gay¬ 
ri müslimlerin hukuk açısından yeri) ( a.g.e., 
|1972], s. 127-150). 6. “Prve Muslimanke 
u Sanitetsko-Zdravstvenoj Sluzbi” (Tıp ve 
sağlık görevlerinde bulunan ilk müslüman 
kadınlar) (Takvim, Sarajevo 1973, s. 154- 
157). 7. “İslam i Trgovina” (İslâm ve tica¬ 
ret) (Takvim, Sarajevo 1974, s. 79-90) (eser¬ 
leri ve makaleleri için ayrıca bk. Hadzic, 
Preporod, VI/12 1115), |1975], s. 13-14). 
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Kazak siyaset ve fikir adamı, 

L 9aZBteCİ - J 

Kazakistan’ın Akmescid (günümüzde Kı- 
zılorda) şehrinde dünyaya geldi. Bölgede 
yaygın olan Şokay soyadı Çokay, Tchokaieff 
ve Chokaev gibi çeşitli şekillerde yazılmak¬ 
tadır. Babası Kazaklar’ın Kıpçak boyundan 
Şaştı aşireti beyi Şokay, annesi Bahtlı Ha- 
nım’dır. İlköğrenimini Kızılorda’da tamam¬ 
ladı. Taşkent’teki Rus Gimnazyumu’ndan 
mezun oldu (1910). Çocukluğunda idare¬ 
cilerin haksız uygulamalarına mâruz ka¬ 
lan babasının ve yakınlarının çektiği sı¬ 
kıntıları gördü. Kanunsuz davranışlara kar¬ 
şı hukuk mücadelesi verme amacıyla Pe- 
tersburg Üniversitesi’nde hukuk bölümü¬ 
ne girdi. Zekâsı ve öğrenmeye olan isteğiy¬ 
le ünlü dil bilgini F. W. Radloffun dikkati¬ 
ni çekti. Ancak dil alanında çalışmak iste¬ 
medi. 

Öğrencilik yıllarında siyasî faaliyetlere ka¬ 
tıldı. 1. Dünya Savaşı’nda Türkistanlı genç¬ 
leri askere almak isteyen çar hükümetine 
karşı başlayan ve binlerce insanın ölümü¬ 
ne yol açan isyanın soruşturulması ve me¬ 
selenin dumaya (parlamento) taşınmasın¬ 
da önemli rol oynadı. 1916 Kasımında Rus¬ 
ya Devlet Duması Müslüman Fraksiyonu 
Bürosu’na Türkistan temsilcisi seçildi. 1917 
Şubat İhtilâli ile çarlık yönetimi devrilince 
Türkistan'da yeni siyasî yönetimin şekil¬ 
lendirilmesinde aktif rol almak istedi. Pe- 
tersburg’dan ayrılıp Orenburg’da Kazak 
Kurultayı'na (Nisan 1917) ve Taşkent’te 
Türkistan Müslümanları Kurultayı'na işti¬ 
rak etti. Burada oluşturulan millî merke¬ 
zin başkanlığına seçildi. 

1917 Ekim İhtilâli ile Bolşevikler'in güç¬ 
lenmesi Türkistan müslümanlarının Taş¬ 
kent’teki siyasî faaliyetlerini sona erdirin- 


Mustafa Şokay 
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ce Hokand’da Orta Asya Türk tarihinde ilk 
modern devlet yapılanması olan Türkistan 
Muhtariyeti ilân edildi (27 Kasım 1917). 
Kurulan hükümette Mustafa Şokay önce 
dışişleri bakanı, ardından başbakan olarak 
görev aldı. Düzenli ordu teşkili yolunda, 
eğitim ve ekonomik alanlarda kanunlar çı¬ 
karıldı, önemli adımlar atıldı. Ancak Bolşe¬ 
vik kuvvetleri iki ay sonra Türkistan Muh- 
tariyeti’ni dağıttı (31 Ocak 1918). Hakkın¬ 
da ölüm emri çıkartılan Şokay, Taşkent’e 
kaçarak bir süre gizlendi, Rus asıllı Mari- 
ya Yakovlevna ile evlendi. Taşkent'ten Oren- 
burg’a geçerek A. Bökeyhanov, A. Baytur- 
sunov ve M. Duvlatov gibi Kazak Alaş Millî 
Hareketi’nin liderleri ve Başkırtlar’ın lideri 
Zeki Velidi ile (Togan) toplantılar yaptı. Bu¬ 
rada Doğu Rusya Muhtar Müslüman Ülke¬ 
ler Federasyonu kurulması kararlaştırıldı 
(Eylül 1918). Bu federasyonun temsilcisi 
sıfatıyla Rusya demokratlarının Ufa top¬ 
lantısına katıldı. Yekaterinburg'da Rusya 
Kurucu Meclis Temsilcileri Komitesi başkan 
yardımcılığına seçildi (Ekim 1918). Amiral 
Kolçak'a bağlı kuvvetlerce 200 kadar Rus¬ 
ya demokratıyla birlikte tutuklandı. Kur¬ 
şuna dizilmek üzere trene bindirilmişken 
Çelyabinsk’te Tatarlar ile işçileri ayaklan¬ 
dırarak kurtuldular (Kasım 1918). 

Orenburg, Mangışlak, Bakü ve Tiflis'te 
Bolşevik yönetimine karşı siyasî faaliyet¬ 
lerini yılmadan devam ettiren Şokay, bu 
şehirlerin birer birer Bolşevik kuvvetleri¬ 
nin eline geçmesinden sonra Rusya’yı ter- 
kedip İstanbul’a gitti (Mart 1921). Birkaç 
ay kaldığı işgal altındaki İstanbul’da faali¬ 
yet yapma imkânı bulamayınca eşiyle bir¬ 
likte Paris’e geçti. Rus demokratlarının li¬ 
derleri A. Kerensky ve P. Milyukov ile bir¬ 
likte demokratik bir Rusya’nın kurulması 
için çalıştı. İki liderin Paris’te yayımladık¬ 
ları Dni ve Poslednia Novosti gazetele¬ 
rine makaleler yazdı. Şokay'a göre demok¬ 
ratik Rusya'da önce Türkistan halkları özerk 
bir yönetime sahip olacak, ardından da¬ 
ha geniş millî demokratik haklar için mü¬ 
cadele verilecekti. Ancak Sovyet Rusya’¬ 
nın. politikasında Rus millî çıkarlarını ön 
plana almaya başlaması, Avrupa'daki mül¬ 
teci Rus demokratlarının muhalefeti yu¬ 
muşatmasına ve Türkistan halklarının de¬ 
mokratik haklarını göz ardı etmesine se¬ 
bep oldu (1925). Bu durum Şokay’ın Rus 
demokratlarıyla yollarını ayırmasına yol 
açtı ve Türkistan’ın Sovyet Rusya'dan ba¬ 
ğımsızlığını savunmaya başladı. Promet- 
hee Birliği ile Sovyet Rusya’ya mahkûm 
milletlerin Avrupa'daki temsilcileriyle güç 
birliği yaptı. Türkistan Millî Birliği teşkilâtı 
ile Avrupa ve Türkiye'deki Türkistanlılar'ı 
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bir çatı altında toplamayı amaçladı. 11. Dün¬ 
ya Savaşı’nın çıkması üzerine siyasî çalış¬ 
malarını durdurdu. Haziran 1941'de Sov- 
yetler Birliği’ne savaş ilân eden Alman Na¬ 
zi hükümetince Paris’ten Berlin’e getiril¬ 
di. Doğu Bakanlığı onu, Sovyet ordusun¬ 
da savaşırken esir düşen Türk kökenli as¬ 
kerlerle ilgili komisyonların başkanlığına 
tayin etti. Esir kamplarındaki Türkistan- 
lılar'ı tesbit eden ve sorunlarını ortaya ko¬ 
yan çalışmalar yaptı. Bu görevi sırasında 
Naziier’in Türkistan'a bağımsızlık verme¬ 
yi düşünmediklerini anlayınca Doğu Bakan- 
lığı’nın esir Türkistanlılar'dan oluşturmayı 
düşündüğü Türkistan lejyonerlerine baş¬ 
kumandanlık etmeyi reddetti. Paris’e dön¬ 
mek için geldiği Berlin'de âniden hastala¬ 
narak öldü (27 Aralık 1941). Alman ma¬ 
kamları tifüsten öldüğünü söylerken ya¬ 
kınları zehirlendiğini ileri sürmüştür. Me¬ 
zarı Berlin Türk Şehitliği’ndedir. 

Öğrencilik yıllarından itibaren Türkçü¬ 
lük ve Cedîdcilik akımlarını benimseyen 
Mustafa Şokay’ın siyasî fikirlerinin oluş¬ 
masında Kazak Alaş Millî Hareketi’nin li¬ 
deri A. Bökeyhanov’un büyük etkisi olmuş¬ 
tur. Yurdunun bağımsızlığa ve millî bir yö¬ 
netime kavuşması ideali yanında bulun¬ 
duğu coğrafya sebebiyle Türkistan halkla¬ 
rının siyasî birlik oluşturmalarının gerek¬ 
liliğini savundu. Ona göre bütün Türk dün¬ 
yası için böyle bir birlikten bahsedilemez, 
ancak Türk dünyasının kültürel birliğinin 
oluşturulması şarttır. Fikirleri, Paris’te 
1929-1939 yılları arasında 117 sayı yayım¬ 
ladığı Yaş Türkistan dergisinde genişçe 
yer almıştır. Dergi Türkistan’ın siyasî, eko¬ 
nomik, edebî ve kültürel meselelerini tah¬ 
lil eden yazılarıyla ön plana çıkmıştır. Si¬ 
yasî mücadelede basının önemine inanan 
Şokay'ın çeşitli dergilerde çıkmış 700'den 
fazla makalesi mevcuttur. Bazı gazete ve 
dergilerin çıkarılmasına da öncülük etmiş¬ 
tir. Taşkent’te Birlik Tuvı (Kazakça) ve 
Ulug Türkistan (Özbekçe), Tiflis’te Na 
Rubeja (Rusça) ve Şafak (Türkçe), İstan¬ 
bul’da Yeni Türkistan, Berlin'de Yaş Tür¬ 
kistan (Çağatayca) dergilerinin yayım ha¬ 
yatına başlamasına önemli katkıları olmuş¬ 
tur. Türkiye’ye özel bir önem verdiğini, “Her 
dış Türk'ün iki vatanı vardır; birincisi ken¬ 
di anavatanı, İkincisi Türkiye’dir" cümlesiy¬ 
le belirtmiştir. Kazakistan’da Sovyet döne¬ 
minde halk düşmanı ilân edilen ve eserle¬ 
ri yasaklanan Şokay bağımsızlık dönemi¬ 
nin en önemli tarihî şahsiyetlerinden biri 
olarak görülmektedir. 

Eserleri, i. Chez les soviets en Asie 
centrale (Paris 1928). Türkistan’daki Sov¬ 
yet yönetiminin halkın iradesinin dışında 


oluştuğunu Sovyet kaynaklarından delil¬ 
ler getirerek etkili biçimde savunmak ama¬ 
cıyla kaleme alınan kitap sonradan geniş¬ 
letilerek Turkestan Pod Vlastyu Sovetov 
adıyla Rusça yayımlanmıştır (Berlin 1935). 
2. 1917 Yılı Hatıra Parçaları. 1917 Şu¬ 
bat İhtilâli ile Türkistan muhtariyetinin 
ilânına kadar olan dönemdeki hâtıralarını 
kapsar (Berlin 1937). Ölümünden sonra 
eşi tarafından hazırlanan ( 1958) ortak hâ¬ 
tıraları da neşredilmiştir (Eşinin Ağzın¬ 
dan Mustafa Çokayoğlu, İstanbul 1972; 
2. bs., Mustafa Çokay’ın Hatıraları, İstan¬ 
bul 2000). 
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Kâmil imanın oluşmasını sağlayan 
dinî davranışları konu alan 
bir telif türü. 

L J 

Sözlükte “bölüm, kısım" anlamındaki şu‘- 
benin çoğulu olan şuab ile îmân kelime¬ 
sinden meydana gelen bu terkip “imanı 
teşkil eden davranış çeşitleri” demektir. 
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Şuabü’l-îmân terkibi hadislerde imanın 
altmış küsur (Buhârî, “îmân”, 3), altmış 
dört ( Müsned , II, 379; Tirmizî, “îmân”, 6), 
altmış küsur veya yetmiş küsur (Müslim, 
“îmân", 57, 58), yetmiş veya yetmiş iki 
(Ebû Abdulah İbn Mende, I, 335) şube ol¬ 
duğunu belirten ifadelerde geçer. Söz ko¬ 
nusu rivayetlerde şube yerine zaman za¬ 
man bab kelimesi de kullanılır ( Müsned, 
11, 379; Tirmizî, “îmân”, 6). Bazı müellifler, 
tamamı Ebû Hüreyre'den nakledilen bu ri¬ 
vayetlerde “bid‘" (küsur, üç ile on arasında 
bir sayı) kelimesinin kullanılmasını imanı 
oluşturan hususların kesin bir sayıya bağ¬ 
lanmadığı şeklinde yorumlamış, bazıları 
da söz konusu ifadelerle imanın şubeleri¬ 
ni saymanın amaçlandığını söylemiştir. İba¬ 
detlerin hadiste belirtilen miktarı çok aş¬ 
tığını, sünen kitaplarında imandan sayılan 
hususların yetmiş küsurdan az olduğunu 
belirten İbn Hibbân, Kur'an'da imandan 
kabul edildiği bildirilen amelleri saydığını 
ve bu suretle yetmiş küsura ulaştığını kay¬ 
detmektedir (Ebû Hafs Sirâceddin Ömer 
b. Ali el-Kazvînî, s. 5). Şuabü’l-îmân mü¬ 
elliflerinden İbn Hibbân, Ebû Abdullah el- 
Halîmî ve Ahmed b. Hüseyin el-Beyhaki, 
eserlerini imanın yetmiş küsur şube oldu¬ 
ğunu beyan eden Müslim hadisine dayan¬ 
dırarak yetmiş yedi şubeyi esas alırlarken 
İbnü’s-Salâh eş-Şehrezûrî ve İbn Hacer 
el-Askalânî altmış küsur, İbn Batta ise 
yetmiş şube olduğunu bildiren hadisi göz 
önünde bulundurmuştur. Söz konusu bö¬ 
lümleri yetmiş dört ve altmış dokuz diye 
kabul edenler de vardır. Cibrîl hadisinde¬ 
ki iman, İslâm ve ihsan taksiminden ha¬ 
reket eden Bulkinî her bölüm için yirmi 
üç şube ayırıp altmış dokuz rakamına ulaş¬ 
mıştır. 

Şuabü'l-îmân telif türü ortaya çıkmadan 
önce Buhârî (kitap nr, 2) ve Müslim ile 
(kitap nr. 1) Tirmizî'nin (kitap nr. 38) el- 
Câmfu'ş-şahîh'ieri ve Nesâî’nin es-Sü- 
nen'inde (kitap nr. 47) “Kitâbü’l-îmân” baş¬ 
lığı altında benzer muhtevalara yer veril¬ 
miş, bu da bir bakıma daha sonra telif 
edilecek eserlere örnek teşkil etmiştir. 
Türün ilk örneğini veren Buhârî'nin, ese¬ 
rinin “Kitâbü’l-îmân’’ında belli bir düzene 
uymadan sıraladığı elli sekiz hadis iman, 
amel ve ahlâk konularına dairdir. Buhârî 
şârihi Bedreddin el-Aynî kâmil imanın kal¬ 
bin tasdiki, dilin ikrarı ve organların ame¬ 
liyle oluşacağını göz önünde bulundurup 
imanı teşkil eden davranışları otuzu tas¬ 
dik, yedisi ikrar ve kırkı bedenle (amel) il¬ 
gili olmak üzere yetmiş yedi olarak sıra¬ 
lamıştır ( c Clmdetü’l-kârî, 1, 143-146). 


Ebû Bekir İbn Ebû Şeybe ile Ebû Ab¬ 
dullah İbn Mende gibi muhaddislerin ka¬ 
leme aldığı “KitâbüT-îmân” türü eserler¬ 
de genellikle iman ve amelle ilgili hadisler 
rivayet edilmişse de bunlar muhteva bakı¬ 
mından şuabü’l-îmân türü içinde yer alır 
(DİA, XIX, 442; XX, 179). Şuabü'l-îmân'- 
la ilgili kabul edilen İbn Hibbân’a ait Vaş- 
fü'l-îmân ve şu c abüh adlı eser günümü¬ 
ze intikal etmemiştir. Bu türün zamanı¬ 
mıza ulaşan en eski eseri Ebû Abdullah 
el-Halîmî’nin el-Minhâc fî şu c abi'l-îmân\- 
dır (bk. el-MİNHÂC fî ŞUABİ İ-ÎMÂN). Yet¬ 
miş yedi bölüm halinde düzenlenen ese¬ 
rin (nşr. Hilmî Muhammed Fûde, Beyrut 
1399/1979) üçte biri teorik anlamda iman 
meselelerine ait olup geri kalan bölüm¬ 
lerde imana irca edilebilecek davranış¬ 
lar olarak ibadetlere ve ahlâk kuralları¬ 
na yer verilmiştir. Ahmed b. Hüseyin el- 
Beyhaki’nin Şu c abü'l-îmân’\ türün en 
meşhur kitabıdır. Plan ve muhteva bakı¬ 
mından Halîmî’den faydalanılan bu eser 
de yetmiş yedi şubeye ayrılmıştır (nşr. Mu¬ 
hammed Saîd b. Besyûnî Zağlûl, Beyrut 
1410/1990). Konuya dair eserler arasın¬ 
da Abdülcelîl b. Mûsâ el-Kasrî’nin yetmiş 
dört bölüm halinde düzenlenen Şu c abü'l- 
îmân ı (nşr. Seyyid Kisrevî Haşan, Beyrut 
1416/1995), Ömer b. Reslân el-Bulkınî’nin 
altmış dokuz bölümden oluşan Tercümâ- 
nü şu c abi’l-îmâriı da zikredilebilir. Bulki¬ 
nî kitabının planını Cibrîl hadisindeki iman, 
İslâm, İhsan taksimine dayandırmış ve her 
bölümü yirmi üç şubeye ayırmıştır (nşr. 
Suûd b. Abdülazîz ed-Da'cân, Medine-Dı- 
maşk 1424/2004). Bunların dışında Ebü’l- 
Fidâ İbn Kesîr’in yetmiş üç bölüm halinde 
tertiplediği küçük bir risâlesi (Dımaşk, Dâ- 
rü’l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr 115), Muhyiddin 
İbnü’l-Arabî’nin Tahrîrü'l-beyân fî takriri 
şu c abi'l-îmâriı (Keşfü’z-zunûn, II, 1048) ve 
İsmâil Hakkı Bursevî’nin Şerhu şu c abi'l- 
îmân ı (İstanbul 1304) zikredilebilir (ayrı¬ 
ca bk. a.g.e., II, 1047; İzahuî-meknûn, II, 
237). 

Şuabü’l-îmân türü eserlerde, “Rabbi- 
miz Allah’tır” deyip doğruluk üzere hayat¬ 
larını sürdürmek isteyen insanların yolla¬ 
rını aydınlatmanın amaçlandığı anlaşılmak¬ 
tadır. Bunların genellikle muhaddis ve fa- 
kih olan müelliflerinin Kütüb-i Sitte' de yer 
alan ilgili hadisleri temel aldıklarını söyle¬ 
mek mümkündür. Dolayısıyla bu eserle¬ 
rin muhtevaları -iç düzen bakımından ba¬ 
zı farklılıklarla birlikte- birbirine benzer. Bu 
muhteva içinde altı iman esası, mürettep 
ibadetler, İlâhî emir ve nehiy şeklindeki 
görevler, ahlâkî-insanî davranışlar temel 
konular çerçevesinde ele alınmış, bu ara¬ 


da psikolojik etkenler ve özel haller üzerin¬ 
de de durulmuştur. Söz konusu eserlerin 
eğitim ve öğretim faaliyetleri için malze¬ 
me sağlayan çalışmalar olduğunu söyle¬ 
mek mümkündür. 
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ŞUABU’l-IMAN 

( jLojYI ) 

Ahmed b. Hüseyin el-Beyhakı’nin 

(ö. 458/1066) 

kâmil imanın oluşmasını sağlayan 
dinî davranışlar hakkındaki eseri. ^ 

Kitabın mukaddimesinde adı zikredil¬ 
memekle birlikte müellif, imanın temel 
konuları ile tâli meselelerini cemeden bir 
kitap yazmayı arzu ettiğini belirtmekte 
(Ştfabü’l-îmân, I, 28), dolayısıyla diğer ba¬ 
zı eserlerinde bu kitabı için “el-Câmi‘”, “el- 
Câmi’uT-musannef fî şu’abiT-îmân’’ şek¬ 
linde yaptığı isimlendirmeye işaret et¬ 
mektedir (a.g.e., neşredenin girişi, I, 19). 
Eser, daha sonra yapılan muhtasarları ile 
biyografi kaynaklarında Şu c abü’l-îmân di¬ 
ye anılmıştır. Müellif mukaddimede ayrı¬ 
ca Ebû Abdullah el-Halîmî'nin el-Minhâc 
fî şu c abi'l-îmân’ ında konuyla ilgili yeterli 
bilgi verdiğini söylemekte, plan açısından 
onu örnek aldığını ve her bölümde onun 
açıklamalarını naklettiğini bildirmekte, an¬ 
cak Halîmî’nin çıkardığı hadis senedlerini 
kendisinin eklediğini ve asılsız rivayetlere 
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yer vermediğini belirtmektedir. Beyhaki yi¬ 
ne mukaddimede, Şu c abü'l-îmâri ın içer¬ 
diği konulan el-Esma 1 ve'ş-şıfât ile ed- 
Da c avât gibi adlarını sıraladığı sekiz ese¬ 
rinde ve es-Sünen' inde daha tatminkâr 
şekilde işlediğini kaydetmektedir (I, 28-29). 

Şu c abü’l-îmâri ın ilk kısmı bu tür eser¬ 
lere esas teşkil eden, “İman altmış küsur 
(veya yetmiş küsur) şubedir..." meâlindeki 
hadisle başlar. Müellif, Halîmî’nin yaptığı 
gibi ikinci rivayeti tercih ederek yine onun 
gibi kitabını yetmiş yedi bölüme (bab) ayır¬ 
dığını söyler. Ancak bölümlere geçmeden 
önce on bir bab içinde imanın mahiyeti, 
amelle münasebeti, âyet ve hadislerde işa¬ 
ret edilen imanın artması ve eksilmesinin 
mânası, mukallidin imanı gibi konular hak¬ 
kında kısa bilgiler verir. Şu c abü'l-îmân'm 
ilk dokuz bölümü altı iman esasına ayrıl¬ 
mıştır. Muhammed Saîd b. Besyûnî Zağ- 
lûl’ün yedi ciltten oluşan (VIII ve IX. cilt¬ 
ler fihristtir) neşrinin ilk cildinin sonunda 
yer alan 200 sayfanın yarısı Allah'ı sevme, 
yarısı da O'na karşı saygılı olma (muhab¬ 
bet, havf) konularını içermektedir. Kitabın 
II. cildinin ilk iki bölümünde Allah’ın rah¬ 
metine ümit bağlama ve O'na tevekkül 
etme konuları işlendikten sonra on dör¬ 
düncü ve on beşinci bölümlerde Hz. Pey¬ 
gamber sevgisine temas edilmekte, ar¬ 
dından kişinin dinde sadakat ve kararlılık 
göstermesinin önemi belirtilmektedir. On 
yedi ve on sekizinci bölümlerde ilim öğ¬ 
renme ve ilmi yaymanın dindeki yeri üze¬ 
rinde durulduktan sonra 2S0 sayfaya yak¬ 
laşan bir hacim içinde Kur'an okumanın 
ve onu anlayıp gereğince amel etmenin 
imanla bağlantısı açıklanmaktadır. 

Eserin yirmi-yirmi beşinci bölümlerini 
içeren III. ciltte tahâret, namaz, zekât, 
oruç, itikâf ve hac konuları iman-amel bağ¬ 
lamında ele alınmış, yirmi altı-otuz seki¬ 
zinci bölümleri oluşturan IV. ciltte cihad 
bahsi anlatılmış, kefâret ve akidlere te¬ 
mas edilmiştir. Ardından ahlâkî konulara 
geçilerek Allah'ın nimetlerine şükür, dilin 
kötü sözlerden korunması, emanete ria¬ 
yet, cana ve namusa tecavüzden sakınma 
ve kul hakkına önem verme konuları işlen¬ 
miştir. Şu c abü'l-îmân ın V. cildinde otuz 
dokuz-kırk sekizinci bölümlerde yiyecek 
içecek ve giyimde meşrû sınırlar, bazı oyun 
ve eğlencelerin haram kılınması, kinden, 
hasetten ve insanların gizli taraflarını araş¬ 
tırmaktan uzak durma, ihlâslı olma, töv¬ 
beye sarılma ve kurban gibi konular ele 
alınmıştır. Kırk dokuz-altmış üçüncü bö¬ 
lümleri içeren VI. ciltte ülü’l-emre itaat, 
müslüman toplumdan ayrılmama, adalet¬ 
le hükmetme, emir bi’l-ma'rûf nehiy ani'l- 


münker, iyilikte yardımlaşma, anne baba¬ 
ya ve akrabaya iyi davranma, idaresi al¬ 
tında bulunanlara hoşgörü ile yaklaşma, 
selâmlaşma, hastaları ziyaret etme konu¬ 
larına değinilmiştir. Kitabın altmış dört- 
yetmiş yedinci bölümlerini ihtiva eden VII. 
cildi de inkârcı ve bozgunculardan uzak 
durma, komşularla iyi geçinme, misafire 
ikramda bulunma, insanların kusur ve ayıp¬ 
larını örtme, sabırlı olma, dünyaya bağlan¬ 
mama, dedikodudan uzak durma, kendi¬ 
si için sevdiği şeyi başkaları için de sevme 
gibi ahlâkî meselelere ayrılmıştır. 

Beyhakî’nin Şu c abü'l-îmâri ı ilkmuhad- 
dislerden itibaren bilinip itibar edilen sahîh 
veya sünenlerde “Kitâbü'l-îmân" başlığı al¬ 
tında şerhedilen meşhur bir hadisin şer¬ 
hi niteliğindedir. Eserde doğrudan akaidle 
ilgili 325 sayfalık bir bölümden sonra ta¬ 
hâret ve namazdan başlamak üzere iba¬ 
det konuları ele alınmış, geri kalan geniş 
hacim içinde Resûlullah’a muhabbet, ilim 
tahsili, Kur’an okuma, cihad ve özellikle ah¬ 
lâkî davranışlar anlatılmıştır. Bu muhte¬ 
vasıyla eser hadis rivayetlerine dayanan 
geniş bir ilmihal özelliği taşımaktadır. Ki¬ 
tabın Halîmî’ye ait el-Mmhâc ti şu c abi'l- 
îmând an farkı ilgili bahislerde birden faz¬ 
la rivayetin ve bunların senedlerinin zikre¬ 
dilmesidir. Beyhaki mukaddimede belirt¬ 
tiği gibi genelde açıklamaları isim zikrede¬ 
rek Halîmî’den almış, bu arada kendi eser¬ 


lerine de atıflar yapmıştır. Kitabın Muham¬ 
med b. Saîd neşrinde 1100 sayfadan olu¬ 
şan hadis ve eser (Resûlullah, ashap ve tabi¬ 
înden nakledilen rivayetler) fihristi toplam 
11.269 rivayeti kapsamaktadır. Şu c abü'l- 
îmân, Ferrâ el-Begavî'nin Meşâbîhu's- 
sünne ve İsmâil b. Muhammed el-Aclû- 
nî’nin Keşfü’l-hafâ’ sının kaynaklarından 
birini teşkil etmiştir. 

Eserin bazı muhtasarları yapılmıştır. 
Bunlardan biri Ömer b. Abdurrahman el- 
Kazvînî’ye (nşr. M. Münîr ed-Dımaşki, Ka¬ 
hire 1343, 1355; nşr. Abdülkâdir el-Arnaût, 
Dımaşk 1403), diğeri Yâsîn b. Mûsâ el-Ac- 
lûnî'ye aittir. İbn Receb'in muhtasarı da 
neşredilmiştir (Kahire 1355). Kâtib Çelebi 
kitabın Muhammed b. Hameveyh, Şem- 
seddin Konevî ve Celâleddin es-Süyûtî ta¬ 
rafından ihtisar edildiğini kaydetmektedir. 
Ancak Süyûtî'nin muhtasarı (el-Müntekâ) 
eserde yer alan hadisleri Kütüb-i Sitte’- 
de bulunan rivayetleriyle desteklediği için 
bir yönüyle “zevâid” niteliği taşımaktadır 
(Keşfü’z-zunûn, I, 574; krş. TercümânüŞıfa- 
bi’l-îmân, neşredenin girişi, s. 34-35). Ay¬ 
rıca Muhammed b. İdrîs Kandehlevî’nin 
Tuhietü'l-ihvân bi-şerhi hadîsi Şu c abi'l- 
îmân adlı bir çalışması vardır (Lahor, ts.). 
Hanifi Akın, Ebü'l-Kâsım el-Kazvînî'ye ait 
muhtasarı İmanın Şubeleri-Şuabu'l- 
İmân (Beyhaki) Muhtasarı adıyla ter¬ 
cüme etmiştir (İstanbul 2005). Şu c abü'l- 


Beyhaki'nin Şı/abül-îmân adlı eserinin I. cildinin ilk sayfaları (Nuruosmaniye Ktp., nr. 1123) 
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SUARÂ SÛRESİ 


îmân ın birçok nüshası bulunmaktadır (me¬ 
selâ Süleymaniye Ktp., Reîsülküttâb Mus¬ 
tafa Efendi, nr. 216; Nuruosmaniye Ktp., nr. 
1123; TSMK, 111. Ahmed, nr. 499). Haydarâ- 
bâd (1406/1986) ve Bombay’da (nşr. Ab- 
dülali Abdülhamîd Hâmid, 1406/1986) ek¬ 
sik olarak basılan kitabın dokuz cilt halinde 
İlmî neşri gerçekleştirilmiştir (bk. bibi.). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ahmed b. Hüseyin el-Beyhaki, Şu c abü’T1mân 
(nşr. M. Saîd b. Besyûnî Zağlûl), Beyrut 1410/ 
1990,1-IX, tür.yer., ayrıca bk. neşredenin girişi, 1, 
19; Keşfü’z-zunûn, 1, 574; Ömer b. Reslân el- 
Bulkinî, Tercümârıü Şu'abi’l-îmân (nşr Suûd b. 
Abdülazîz ed-Da'cân), Medine-Dımaşk 1424/2004, 
neşredenin girişi, s. 34-35, 42-43. 

E Bekir Topaloğlu 


r n 

ŞUARÂ SÛRESİ 

( pf ) 

^Kıır’ân-ı Kerîm in yirmi altıncı sûresi.^ 


Mekke döneminde Vâkıa sûresinden son¬ 
ra nâzil olmuştur. Son dört âyetin Medi¬ 
ne'de indiğini ileri sürenler de vardır. Bu¬ 
nun sebebi muhtemelen, bu âyetlerde ger¬ 
çeğe boyun eğmeyen kimselerin iş birliği 
içinde bulunduğu şairlerle dürüst davra¬ 
nan iman sahibi şairlerden söz edilmiş ol¬ 
masıdır (Kurtubî, XIII, 60, 102-103). Fakat 
Mekke devrinde de şiir yoluyla İslâm’a dil 
uzatanlar mevcuttu. Ayrıca bu dört âye¬ 
tin önceki üç âyetle hem mâna hem gra¬ 
mer açısından bağlantılı olduğu görülmek¬ 
tedir. Sûrede, son peygambere gelen vah¬ 
yin İsrâiloğulları âlimlerince tanınıp bilindi¬ 
ğini ifade eden 197. âyetin Medine’de nâ¬ 
zil olduğu yolundaki telakki de isabetli 
görünmemektedir (Muhammed Esed, II, 
740). Sûre adını 224. âyetten almış, İbn 
Kesîr’in kaydettiğine göre Sûretü’l-câmia 
diye de adlandırılmış ( Tefsîrü’l-Kur’âniî - 
"azîm, V, 175) ve Tavâsîn olarak anılan sû¬ 
relerden birini teşkil etmiştir. 227 âyet 
olup fâsılası dört âyette tekrarlanan “İs- 
râîl" kelimesindeki “ j” dışında “o .p” harf¬ 
leridir. Mekke döneminin ortalarında nâ¬ 
zil olduğu tahmin edilen Şuarâ sûresinin 
içeriğini bir girişten sonra iki bölüm halin¬ 
de incelemek mümkündür. Girişte sûre¬ 
nin muhtevasının gerçeği bütün açıklığıy¬ 
la ortaya koyan İlâhî kitabın âyetlerinden 
oluştuğu beyan edildikten sonra muhatap¬ 
larının çoğunun, tebliğ ettiği âyetlere inan¬ 
maması yüzünden Hz. Peygamber’e üzün¬ 
tüden neredeyse kendini tüketeceği hatır¬ 
latılmakta ve müşriklerin yeni gelen âyet¬ 
lerden de sürekli yüz çevirdikleri belirtil¬ 
mektedir. Ancak onların asılsız kabul edip 


alayla karşıladıkları vahyin olumlu ve güç¬ 
lü sonuçları yakında karşılarına çıkacak¬ 
tır. Aslında yeryüzü İlâhî kudretin nice te¬ 
cellilerini gözler önüne sermekte, fakat 
müşriklerin çoğu bundan ibret almamak¬ 
tadır. 

Sûrenin birinci bölümünde insanların 
dünya ve âhiret mutluluğunu sağlamayı 
amaçlayan İlâhî vahyin Hz. Nûh’tan itiba¬ 
ren yedi peygamber tarafından tebliğ edi¬ 
lişinin ibret verici sahnelerine temas edil¬ 
mektedir. Kur'an'ın genelinde olduğu gibi 
geçmişten ibret alınması için zikredilen 
olaylar kronolojik sıralanmamış, muhatap- 
larca daha çok bilinip ilgi gösterilen, coğ¬ 
rafyalarına yakın yerlerdeki olaylar öne alın¬ 
mıştır. Burada önce Hz. Mûsâ ile kardeşi 
Hârûn’un Firavun'a karşı verdikleri müca¬ 
dele oldukça geniş biçimde anlatılmakta 
(âyet: 10-68), ardından Hz. İbrâhim'in ba¬ 
basına ve kavmine yönelik daveti, tevhid 
inancı için yaptığı istidlâl, bu meyanda Ce- 
nâb-ı Hakk'ı merhametini etkileyici cüm¬ 
lelerle nitelemesi ve mânidar duası zikre¬ 
dilmekte, âhiret hayatından bir kesit ve¬ 
rilmektedir (âyet: 69-104). Daha sonra Hz. 
Nûh, Hûd, Sâlih, Lût ve Şuayb’ın davet mü¬ 
cadelesine temas edilmekte, her peygam¬ 
berin irşad şekli ve muhataplarından ge¬ 
len tepkiler hakkında bilgi aktarılmakta, 
iman etmeyen kavimlerin helâk edildiği 
bildirilmektedir (âyet; 105-191). 

İkinci bölüm sûrenin giriş kısmıyla uyum¬ 
lu biçimde son peygamberin davetiyle baş¬ 
lamaktadır. Burada ona gelen mesajın İlâ¬ 
hî vahiyden ibaret bulunduğu ifade edil¬ 
mekte, buna önceki vahiylere muhatap 
olan İsrâiloğulları âlimlerinin tanık olduğu 
belirtilmekte, fakat gerçeği inkârda dire¬ 
nenlerin yine de inanmayacakları kayde¬ 
dilmektedir (âyet: 192-212). Ardından Hz. 
Peygamber’e, zamanı yaklaşan zaferin mâ¬ 
nevi hazırlıklarından olmak üzere yakın 
akrabasını yeniden uyarması, müminlere 
merhamet kanatlarını germesi, gerçeğe 
karşı direnenlere asla katılmayacağını bil¬ 
dirmesi, azîz ve rahîm olan Allah’a tevek¬ 
kül etmesi emredilmekte ve onun gece 
namazlarındaki dua ve niyazlarının kabul 
edildiği haber verilmektedir (âyet: 213- 
220). Sûrenin son yedi âyetinde kötülüğü 
temsil eden şeytanların iftiraya, yalana 
ve her türlü günaha düşkün kimseler, ay¬ 
rıca azgınlarla bir arada bulunup her ren¬ 
ge giren gayri samimi şairlerle iş birliği 
içinde bulunduğu belirtilmekte, iyi davra¬ 
nışların eşlik ettiği bir imana sahip olan 
şairler bunlardan istisna edilmektedir. 

Şuarâ sûresinde Hz. Peygamber’in, bir 
hadiste de belirtildiği üzere (Buhârî, “Ri- 
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kâk”, 36; Müslim, “Fezâ’il”, 17-18) ebe¬ 
veyn şefkatiyle insanları ateşten kurtar¬ 
ma çabalarının sonuç vermemesi yüzün¬ 
den üzüntüye kapılması dile getirilmekte, 
kendisini teselli etmek için geçmiş pey¬ 
gamberlerden örnekler verilmekte, hakka 
davet faaliyetlerinde kula düşen görevin 
kendi mânevî hayatını en üst düzeye çı¬ 
karıp sabır, tevekkül, merhamet ve ne¬ 
zaketle gayretlerini sürdürmekten iba¬ 
ret olduğu bildirilmektedir. Sûrede Hz. 
Nûh'tan itibaren kavimlerini hak dine da¬ 
vet eden peygamberlerin davet konuş¬ 
masına başlarken, “Allah’tan korkup O'na 
karşı saygılı olmak istemez misiniz? Ben 
size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim ... 
bu davet için sizden hiçbir bedel istemi¬ 
yorum ...” şeklindeki ifadelerinin irşad ça¬ 
lışmaları için yol gösterici nitelikte olduğu 
görülmektedir. Sûrede Hz. Peygamber’e 
hitap eden, “Senin rabbin asla yenilgiye 
uğramayan üstünlük ve engin merhamet 
sahibidir" meâlindeki âyet sekiz defa tek¬ 
rarlanmaktadır. Hz. Peygamber Şuarâ sû¬ 
resinin de yer aldığı, 100'den fazla âyet 
içeren (miûn) sûreleri övmüş, bu sûrele¬ 
rin Zebur yerine kendisine verildiğini ifa¬ 
de etmiştir (İbrahim Ali es-Seyyid Ali îsâ, 
s. 224-225). Übey b. Kâ’b'dan rivayet edi¬ 
len, “Şuarâ sûresini okuyan kimsenin Hz. 
Nûh, Hûd, Şuayb, Sâlih ve İbrâhim’i tas¬ 
dik veya tekzip edenlerle îsâ'yı tekzip eden 
ve Hz. Muhammed'i tasdik edenler sayı¬ 
sınca sevap verilecektir” anlamındaki ha¬ 
disin (Zemahşerî, IV, 346) mevzû olduğu 
kaydedilmiştir (Muhammed et-Trablusî, II, 
718), Selâhaddin Yûsuf Şelebî, er-Riyâ- 
zü'z-zehrâ 3 fî tefsiri sûreti'ş-Şu"arâ' adıy¬ 
la bir eser kaleme almış (Kahire 1999), İr¬ 
fan Şâhid sûrenin şairlerden bahseden son 
dört âyeti hakkında bir makale yazmıştır 
(JAL, XIV [1983], s, 1-21 ). Müellif bu maka¬ 
lesinde Câhiliye devriyle İslâm'ın ilk döne¬ 
minde şiir hareketleri ve Resûl-i Ekrem’in 
şairleri gibi konulara temas etmiştir. 


Şuarâ sûresinin ilk âyetleri 



Tanzanya 
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E Bekİr Topaloğlu 

r n 

ŞUAYB 

( ) 

Kur’an’da 
Medyen halkına 

gönderildiği bildirilen peygamber. 

Hz. Şuayb'ın soyu, adı, Hz. Mûsâ ile iliş¬ 
kisi, peygamber olarak gönderildiği top¬ 
lum ve âkıbeti konusunda farklı rivayet¬ 
ler nakledilir. İbn Sa‘d ile İbn Habîb, Hz. İb¬ 
rahim'in soyundan geldiğini belirterek adı¬ 
nı Şuayb b. Yevbeb b. Ayfâ b. Medyen b. 
İbrâhim şeklinde verirler. İbn Sa'd onun 
Hz. Sâlih’ten sonra, Hz. Mûsâ ve Hârûn'- 
dan önce gönderildiğini nakleder ( et-Taba- 
kât, I, 54-55; el-Muhabber, s. 296, 389). Ba¬ 
basının adının Mîkâil veya Nevîl (Nüveyi) ol¬ 
duğuna dair görüşler de vardır (Taberî, Tâ¬ 
rih, I, 325; Mes'ûdî, I, 54; II, 281; Sa'lebî, 
s. 178). Bazıları da Şuayb'ın Hz. İbrâhim’e 
inanan ve kendisiyle Şam’a hicret eden 
birinin soyundan geldiğini veya Lût’un kı¬ 
zının oğlu yahut torunu olduğunu söyler 
(İbn Kuteybe, s. 41; Taberî, Târih, I, 325; 
Makdisî, III, 75; İbnü’l-Cevzî, I, 324). Şu¬ 
ayb isminin “şa‘b" (kabile, halk) veya “şi'b" 
(vadi, yol) kelimesinin küçültme şekli (ism-i 
tasgir) olduğuna dair görüşler bulunmak¬ 
la birlikte (Kurtubî, VII, 248) peygamber 
isimlerinin küçültme formunda gelmesi 
uygun görülmediğinden ismin aslının bu 
olduğu görüşü tercih edilmiştir (Âlûsî, VIII, 
175). İbn Kuteybe onun, “Allahım, beni 
milletim (şa'bî) içinde mübarek kıl” diye 
dua ettiği için kendisine bu adın verildiği¬ 
ne dair bir rivayet nakleder (el-Ma^ârif, s. 
41). Nöldeke ise Şuayb isminin kuzeybatı 
Arap geleneğinden kaynaklanmış olabile¬ 
ceğini öne sürer ( Encyclopaedia Biblica, 
III, 3081). İslâm öncesi isimlerin listesini 
hazırlayan Harding'in çalışmasında Şuayb 
ismine dair bir kayıt yer almaz (An Index, 
s. 349-350; ayrıca bk. Bosworth, s. 427- 
428) 
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Kitâb-ı Mukaddeste Hz. Şuayb'ın adı geç¬ 
mez. Ahd-i Atîk’te (Çıkış, 3/1) Mûsâ’nın 
yardım ettiği kızların babası Yithro diye 
isimlendirilir. Bazı İslâmî kaynaklarda Şu¬ 
ayb adının İbrânîce’de Yesrûn (İbnü'l-Cev- 
zî, I, 324), Süryânîce’de Yetrûn (Sa'lebî, s. 
178; Kisâî, s. 191 ) şeklinde söylendiği kay¬ 
dedilir. Bir kısım âlim, Kur'an'da Hz. Mû- 
sâ'nın Medyen suyuna geldiğinde yardım 
ettiği kızların babasının Şuayb, bir kısmı 
ise bunun Şuayb’ın kardeşinin Yetrûn ad¬ 
lı oğlu olduğunu ifade eder (Taberî, Târih, 
I, 400; İbn Kesîr, Tefsir, III, 330). Bu zata 
Yesrî veya Yesrûn adının verildiğini söyle¬ 
yen İbn Abbas ve Hasan-ı Basrî onun Şu¬ 
ayb olamayacağını ve Şuayb’ın çok daha 
önce yaşadığını belirtirler (Haşan el-Bas- 
rî, II, 189; Taberî, Târih, I, 400; Mâtürîdî, 
XI, 32). Takıyyüddin İbn Teymiyye de bu 
yaşlı kişinin Ehl-i kitap tarafından ne Şu¬ 
ayb ne de peygamber olduğunun zikre- 
dildiğini, İbn Abbas’m ve diğer sahâbenin 
de Hz. Mûsâ’nın kayınpederi olan bu za¬ 
tın Şuayb olmadığını ifade ettiklerini söy¬ 
ler (Kışşatü Şu^ayb, s. 61 vd.). İbn Tey¬ 
miyye, Şuayb’ın Hûd ve Sâlih gibi Arap (bu 
konuda bir hadis için bk. İbn Kesîr, Kışa- 
şü’L-enbiyâ : ’, s. 199), Mûsâ’nm ise İbrânî 
soyundan geldiğini dolayısıyla Şuayb'ın dili¬ 
ni bilmediğini, Kur'an’daki anlatımdan onun 
Medyen'de karşılaştığı iki kızın ve babala¬ 
rının kendisiyle tercümansız konuştukla¬ 
rının anlaşıldığını, ayrıca Şuayb'ın kavmi- 
nin ve beldelerinin yok edildiğini, Hz. Mû¬ 
sâ Medyen'e geldiğinde ise bu beldenin 
mâmur durumda bulunduğunu belirtir. 
Bu yüzden söz konusu yaşlı kişinin ne Şu¬ 
ayb ne de onun kardeşinin oğlu olamaya¬ 
cağını ileri sürer (Kışşatü Şufayb, I, 63-64). 

Kur’an’da Şuayb adı on bir yerde geçer 
(el-A'râf 7/85, 88, 90, 92 [iki defa]; Hûd 11/ 
84, 87, 91, 94; eş-Şuarâ 26/177; el-Anke- 
bût 29/36); gönderildiği kavmin ismi Med¬ 
yen (el-A'râf 7/85; Hûd 11/84; el-Ankebût 
29/36) ve Eyke (eş-Şuarâ 26/176) şeklin¬ 
de zikredilir. İslâm kaynaklarında Hz. Şu- 
ayb'ın risâlet görevi yaptığı yerin Hûd ve 
Sâlih peygamberlerin yurdu gibi Kuzey¬ 
batı Arabistan ve Akabe körfezinin doğu 
kıyıları olduğu kabul edilir. Ahd-i Atîk'e gö¬ 
re de göçebe Midyânîler (Medyenliler) batı¬ 
da Akabe'den Sînâ’ya (Sayılar, 10/29), ku¬ 
zeyde Moab’a (Tekvîn, 36/35), Moab ve 
Ammon’un doğusundaki Suriye çölünün 
uzantılarına (Hâkimler, 7/25), Ürdün vadi¬ 
sinin doğusuna (Sayılar, 25/6-7) kadar ya¬ 
yılmışlardı (Strong, s. 677-678) (ayrıca bk. 
MEDYEN). Kur'ân-ı Kerîm'de Medyen’den 
genellikle bir kavim şeklinde bahsedilir. 
Müslüman âlimler de bunun Medyen b. 


İbrâhim soyundan gelen bir kavim oldu¬ 
ğunu ve yaşadıkları yere de bu adın veril¬ 
diğini belirtirler. Mes’ûdî bunların Arap¬ 
ça konuştuğunu (Mürücü’z-zeheb, II, 281- 
282), İbnü'n-Nedîm de Medyen krallarının 
Arab-ı Âribe’den ve ilk Arapça yazan kim¬ 
seler olduğunu söyler (el-Fihrist, s. 7). 

Hz. Şuayb'ın Medyen kavmine gönde¬ 
rilmesinden bahseden âyetlerde (el-A'râf 
7/85; Hûd 11/84; el-Ankebût 29/36) Şuayb’- 
dan “onların kardeşi” diye söz edilirken 
Eyke halkına gönderildiğine ilişkin yerde 
(eş-Şuarâ 26/177) böyle bir ifade kullanıl- 
mamasından, ayrıca Medyen kavminin şid¬ 
detli bir deprem ve sesle, Eyke halkının ise 
“gölge günü" azabıyla yok edildiği bilgisin¬ 
den hareketle bazı âlimler Hz. Şuayb'ın 
Medyen kavmine ve Eyke halkına olmak 
üzere iki defa risâletle görevlendirildiğini 
ileri sürmüştür (Taberî, Câmfu’i-beyân, 
VII, 530; IX, 471; Makdisî, III, 76-77; Kur¬ 
tubî, XIII, 135, 137, 270). Sa’lebî, Ashâbüi- 
Eyke ile Medyen'i aynı topluluk kabul eder 
(Kışaşü’Tenbiyâ\ s. 178). Ebü’l-Leys es- 
Semerkandî, Ashâbü’l-Eyke'nin şiddetli sı¬ 
caktan dolayı ormana sığınan Medyen hal¬ 
kına verilen isim olduğunu (Tefsir, I, 548; 
II, 168, 260), Kisâî, Medyen kavminin ya¬ 
şadığı yere daha sonra Ashâbü'l-Eyke'nin 
geldiğini ve zamanla Medyenliler'le karış¬ 
tıklarını ifade eder (Kışaşü’l-enbiyef, s. 191). 
Beyzâvî de Ashâbü’l-Eyke’nin Medyen ya¬ 
kınındaki ormanda yaşayan bir kavim olup 
Hz. Şuayb'ın Medyen gibi onlara da gön¬ 
derildiğini, ancak onların yabancı bir top¬ 
lum sayıldığını belirtir (Enuârü’t-tenzll, II, 
59). Mâtürîdî’ye göre Şuarâ sûresindeki 
âyette Hz. Şuayb'dan Eyke halkının kar¬ 
deşi diye söz edilmemesi onların soyun¬ 
dan gelmediğine işaret etmez; zira Hz. 
Âdem'in çocukları olan bütün insanlar kar¬ 
deş sayılır. Mâtürîdî, Medyen’in Eyke olup 
olmadığının bilinmediğini, bu durumda Hz. 
Şuayb’ın ya onların hepsine birden gön¬ 
derildiğini veya iki topluluğun aynı toplu¬ 
luk olabileceğini söyler ( Te’vllâtü ’i-Kudân, 
X, 332-333; krş. EbüT-Leys es-Semerkan- 
dî, II, 165). İbn Kesîr'e göre Hz. Şuayb’ın 
iki ayrı topluma gönderildiğine ilişkin İkri- 
me’den aktarılan rivayet zayıf, Medyen ve 
Ashâbü’l-Eyke’nin iki ayrı toplum sayıldı¬ 
ğına dair Abdullah b. Ömer'den nakledilen 
rivayet de garîb ve mevkuftur. Aslında 
bu iki toplum aynı kavim olup Kur'an'da 
her ikisinin aynı konularda uyarılması da 
bunu göstermektedir (Tefsir, III, 297; ay¬ 
rıca bk. Âlûsî, XIV, 75). Hz. Şuayb’ın iki 
halka gönderilmesinden bahseden âyet¬ 
lerdeki ifadelerin benzerliğinden dolayı 
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Taberî'den itibaren pek çok müslüman 
âlim bu iki kavmi aynı kabul etmiştir. 

Kur’an'da Hz. Şuayb'ın, kavmini Allah’¬ 
tan başka tanrı olmadığına inanmaya, ken¬ 
disinin peygamberliğini benimseyip sade¬ 
ce Allah'a kulluk etmeye (eş-Şuarâ 26/176- 
179; el-A'râf 7/85), ölçü ve tartıyı doğru yap¬ 
maya, insanlar arasında adaleti gözetme¬ 
ye, haksızlıkta bulunmamaya, bozguncu¬ 
luk yaparak yeryüzünde karışıklık çıkar¬ 
mamaya (el-A'râf 7/85-86, 90; Hûd 11/84- 
86; eş-Şuarâ 26/181-183) davet ettiği; uya¬ 
rıları dikkate almadıkları takdirde Nûh, 
Hûd, Sâlih ve Lût peygamberlerin kavim- 
lerinin başına gelenlerin kendi başlarına 
da gelebileceği konusunda onları uyardı¬ 
ğı, özellikle Lût kavminin kendilerine çok 
uzak olmadığını hatırlattığı (Hûd 11/89) 
haber verilir. Bazı kaynaklarda, Hz. Şu- 
ayb’ın Allah’ın emirlerini kavmine tebli¬ 
ğindeki tatlı üslûbu ve güzel anlatımın¬ 
dan dolayı “hatîbü’l-enbiyâ” diye nitelen¬ 
dirildiği ifade edilir (Taberî, Târîh, 1, 327; 
İbn Ebû Hâtim, VIII, 2814; Kurtubî, VII, 
248) Medyen kavminin Hz. Şuayb’ın yap¬ 
tığı uyarıları dikkate almaması yüzünden 
şiddetli bir deprem (el-A'râf 7/91; el-An- 
kebût 29/37), şiddetli bir ses (Hûd 11/94) 
ve “gölge günü" azabı ile (eş-Şuarâ 26/189) 
yok edildiği, bu cezadan sadece Şuayb'a 
inananların kurtulduğu bildirilir. Hz. Şuayb 
ve ona inananlar bazılarına göre Mekke’¬ 
ye gitmişler ve orada ölmüşler, bazılarına 
göre ise aynı yerde yaşamaya devam et¬ 
mişlerdir. 
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ŞUAYB b. EBÛ HAMZA 

( »j-®- 5 ’- çşjî H-'ü***’ ) 

Ebû Bişr Şuayb 
b. Dînâr el-Ümevî el-Hımsî 
(ö. 162/779) 

Hadis hafızı, kâtip. ^ 

Humus’ta doğdu. Babasının künyesiyle 
Şuayb b. Ebû Hamza diye anıldı. Nâfi’, İbn 
Şihâb ez-Zührî, Ebü’z-Zinâd, İkrime b. Hâ- 
lid, İbnü’l-Münkedir, Zeyd b. Eşlem gibi 
hocalardan ders aldı. Oğlu Bişr başta ol¬ 
mak üzere Ebû Hayve, Velîd b. Müslim, İs¬ 
mail b. Ayyâş, Bakıyye b. Velîd ve Ebüi-Ye- 
mân onun talebeleri arasında yer alır. Yah- 
yâ b. Maîn, yazısı güzel olan ve Dîvânü’n- 
nafakât’ta görev yapan Şuayb’ın Emevî 
Halifesi Hişâm b. Abdülmelik için Zührî’- 
den imlâ yoluyla hadis yazdığını zikretmek¬ 
tedir (Zehebî, A‘lâmü’n-nübela > ,V II, 188). 
Şuayb, İbn Şihâb ez-Zührî’ye kâtiplik yaptı 
ve onun en güvenilir talebesi oldu. Bu ho¬ 
cadan rivayet ettiği hadislerin sayısı 1700’ü 
bulmaktadır. Şuayb’ın ölümüne yakın bir 
zamanda oğlu Bişr’in de yanında bulun¬ 
duğu bir sırada bazı öğrencileri kendisin¬ 
den hadis yazmak istediklerini söylemiş¬ 
ler, Şuayb da büyükçe bir sepeti göstere¬ 
rek, “Bunlar Zührî’den dinleyip yazdığım 
ve daha sonra tashih ettiğim hadislerdir, 
isterseniz bunları benden rivayet edebilir¬ 
siniz” demiş, talebelerin rivayet sırasında 
hangi sîgayı kullanacaklarını sormaları üze¬ 
rine de “enbeenâ Şuayb, ahberanâ Şuayb” 
diyebileceklerini belirttikten sonra aynı ha¬ 
disleri kendisinden semâ ve kıraat yoluy¬ 
la alan oğlu Bişr’den de rivayet edebile¬ 
ceklerini ilâve etmiştir (Ebû Zür'a ed-Dı- 
maşki, i, 433, 434; Zehebî, A c lâmü’rı-nü- 


belâT, VII, 190). Şuayb 162'de (779) vefat 
etti. Bu tarih 163 olarak da zikredilmiştir. 
Ahmed b. Hanbel’in, kitaplarını gördüğü¬ 
nü ve bunların zabt yönünden sağlam ol¬ 
duğunu söyleyerek kendisinden övgüyle 
söz ettiği Şuayb hakkında hadis münekkit¬ 
lerince sika ve sebt gibi değerlendirmeler 
yapılmıştır. Şuayb’ın rivayet ettiği hadisler 
Kütüb-i Sitte'de yer almaktadır. 
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ŞUAYB b. MUHAMMED 

( jj ) 

(ö. II./VIII. yüzyıl ortalan [?]) 

Hârici fırkalarından 
Acâride’nin tâli bir grubu olan 
Şuaybiyye’nin kurucusu 
(bk. ACÂRİDE). 

1 

ŞUAYB ŞEREFEDDİN EFENDİ 

(1842-1911) 

Gülşenî-Sezâî şeyhi. 

Edirne’de doğdu. Edirne Velî Dede Gülşe- 
nî Dergâhı şeyhi Mehmed Seyfullah Efen¬ 
dinin oğludur. Soyu beşinci kuşakta Gül- 
şeniyye'nin Sezâiyye kolunun pîri Haşan 
Sezâî-yi Gülşenî’nin damadı Şeyh Ahmed 
Müsellem Efendi’ye ulaşır. Tahsiline Kon¬ 
yalI Hacı Mahmud Efendi’nin yanında baş¬ 
ladı. Edirne rüşdiyesinde Kütahyalı Osman 
Efendi’den Arapça ve Farsça, Berberzâde 
Mehmed Efendi'den dinî ilimleri öğrendi. 
Babasının vefatı üzerine yirmi yaşlarında 
İstanbul'a giderek Molla Aşkî Dergâhı'nda 
Gülşeniyye’den Gürcü Ali Efendi'nin halife¬ 
lerinden Bolulu Şeyh Mustafa Hilmi Efen¬ 
di’ye intisap etti. Kendisine Gülşenî tacı 
ve hırkası verildikten sonra Edirne’ye dön¬ 
dü. Mânevî bir işaretle 1864 yılında tek¬ 
rar İstanbul’a giderek şeyhinden Gülşenî 
icâzetnâmesi aldı ve Edirne’ye gelip Velî 
Dede Gülşenî Dergâhı meşihatını üstlen¬ 
di. Üç yıl sonra şeyhi Mustafa Hilmi Efen¬ 
di’nin vefatı üzerine Eskicami müderrisi 
Hâfız İsmâil Rüşdü Efendi'den tefsir ve 
hadis okumaya başladı; tasavvufî konular¬ 
da kendisinden faydalandı. 1873’te Hal¬ 
kalı Dergâhı şeyhi Hayrabolulu Mehmed 
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Mahvî ile tanışarak ondan feyiz aldı. Böyle- 
ce Gülşeniyye’nin Hâletiyye koluna da inti¬ 
sap etmiş oldu. Hocası İsmâil Rüşdü’nün 
aracılığıyla tanıştığı Harîrîzâde Kemâled- 
din Efendi’den 1876 yılında Nakşibendiy- 
ye, Celvetiyye, Şâbâniyye, Kâdiriyye, Rifâ- 
iyye ve Halvetiyye tarikatlarından icâzet 
alırken kendisi de ona Gülşeniyye icâzeti 
verdi. Edirne, Uzunköprü ve Keşan civarın¬ 
da yaptığı seyahatlerle etrafında geniş bir 
mürid halkası oluşan Şuayb Şerefeddin 
Efendi, Velî Dede Gülşenî Dergâhı'nda uzun 
yıllar irşad faaliyetinde bulundu ve 5 Ha¬ 
ziran 1911 tarihinde Uzunköprü’de vefat 
etti. Cenaze namazı Edirne Eskicami’de kı¬ 
lındıktan sonra dergâhın hazîresinde Ah- 
med Müsellem Efendi’nin kabrinin yanına 
defnedildi. Hüseyin Vassâf ölümüne “şeyh-i 
ârif billâh” ifadesini, halifesi Şeyh Mehmed 
Şehrî, “Dem-i huya verip demi pîr-i azîz Şe¬ 
refeddin / Verdi hûya dem-i hû pîr-i âlem 
Şerefeddin / Habîbi hû dedi vardı cenâb-ı 
Şâh Şerefeddin" mısralarını tarih düşür¬ 
müştür. 

Şuayb Şerefeddin Efendi'nin ikinci eşi 
Sümbül Hanım'dan Ali Seyfuliah, Mehmed 
İrfan, Mehmed Kemâleddin ve Mehmed 
Vefâ adında dört oğlu ile Dervişe Hanım 
adlı bir kızı dünyaya gelmiştir. Ali Seyful- 
lah, Uzunköprü’de mektep muallimi iken 
yirmi iki yaşında veremden ölmüş, Meh¬ 
med İrfan ve Mehmed Kemâleddin, I. 
Dünya Savaşı'nda Suriye cephesinde şe- 
hid düşmüş, Mehmed Vefâ, Uzunköprü’¬ 
de ablası Dervişe Hanım ve eşi Gülşenî - 
Rifâî şeyhi Mustafa Zevkî Efendi'nin yanın¬ 
da hayatını sürdürmüştür. Şuayb Efen¬ 
di’nin soyu kızı vasıtasıyla devam etmiş, 
aile 1934’te çıkan soyadı kanununun ardın¬ 
dan Keçeci soyadını almıştır. Şuayb Efen¬ 
di'nin vefatından sonra dergâhın postni- 
şinliğine oğlu Mehmed İrfan Efendi, kü¬ 
çük kardeşi İsmâil Talat Efendi, yeğenle¬ 
ri Hâfız Sırrî ve Ahmed Hayâlî efendilerle 
damadı Mustafa Zevkî Efendi geçmiştir. 
Bunlar tarikat terbiyesini Şuayb Şerefed¬ 
din Efendi’den almışlardır. “Şerefeddîn-i 
Sânî" lakabını alan Şeyh Ahmed Hayâlî ay¬ 
rıca Hüdâyî Âsitânesi postnişini Şeyh Gül- 
şen Efendi’den Celvetî. Uzunköprü Müf- 
tî Ferîdüddin Efendi Dergâhı şeyhi Emin 
Efendi'den Rifâiyye icâzeti almış, münhal 
olan Saçlı İbrâhim Efendi Tekkesi'nde Ri¬ 
fâî şeyhliği yapmıştır. 

Hüseyin Vassâfın meiâmet ve mahvi¬ 
yet ehli, vahdet-i vücûd zevkine mazhar 
bir mürşid olarak tanımladığı Şuayb Şere¬ 
feddin Efendi, Gülşeniyye tarikatı men¬ 
suplarınca tarikatın son devirdeki müced- 
didi sayılmıştır. Nitekim, “Fâris-i meydân-ı 


aşkım Gülşen-i Sânî / Mürdeler ihyâ eder 
ol cân ile cânan benim” makta’ beyitli bir 
fahriyyesinde kendisini ikinci İbrâhîm-i 
Gülşenî diye niteler. Pîrleri İbrâhim Gülşe¬ 
nî ve Haşan Sezâî'nin yolundan giden Şu¬ 
ayb Efendi, Hüseyin Vassâf’a ve diğer ha¬ 
lifelerine gönderdiği mektuplarıyla Haşan 
Sezâî’nin mektubat geleneğini sürdürmüş 
ve mektup yazma biçiminde, üslûbunda, 
kullandığı mühürde onu taklit etmiştir. 
Hüseyin Vassâf’ın naklettiğine göre Şuayb 
Şerefeddin Efendi Anadolu, Rumeli ve 
Arabistan'da olmak üzere 400’den fazla 
halife yetiştirmiştir (altmış beş kadar ha¬ 
lifenin isim listesi için bk. Sefine-i Evliya, 
III, 278). En başta gelen müridlerinden 
biri olan Hüseyin Vassâf, şeyhinin kendi¬ 
sine yolladığı altmış üç mektubu M ürâ- 
selât adlı eserinde toplamıştır (Süleyma- 
niye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2310). Şeyh 
ile mürid arasındaki mektuplaşma gele¬ 
neğinin önemli örneklerinden olan Mürâ- 
selât' ta ayrıca Şeyh Şuayb’ın diğer halife¬ 
lerine gönderdiği mektup suretleri, hayatı 
hakkında bilgiler, “Şeref” mahlasıyla yaz¬ 
dığı bazı şiirler, Vassâfın Şeyh Şuayb'a ve 
bazı halifelerine yolladığı mektuplarla ce¬ 
vapları da yer almaktadır. Şadiye Çimen, 
Şuayb Şerefuddîn-i Gülşenî: Hayatı, 
Eserleri ve Mektupları adıyla bir yük¬ 
sek lisans tezi hazırlamıştır (2002, MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü). 

Eserleri. 1. îzâhu'l-merâm ü meziy- 
yeti'l-kelâm. Haşan Sezâî’nin, “Kalem-i 
sun’-i ezel her ne ki tahrîr etti / Kaydedip 
suhf-i ebedde anı takrir etti" beytiyle baş¬ 
layan beş beyitlik gazelinin şerhidir (İs¬ 
tanbul 1310). Kalem sûresinin ilk âyetinin 
bir nevi işârî tefsiri sayıldığından Şerhu'n- 
noktati ve'l-kalem adıyla da anılır. Eser, 
Yaman Arıkan tarafından sadeleştirilerek 
Kâinatın Mihveri adıyla yayımlanmış (İs¬ 
tanbul 1975), bu yayının bazı ilâvelerle bir¬ 
likte îzâhu'l-merâm fi meziyyeti'l-ke- 
lâm ismiyle ikinci baskısı yapılmıştır (İs¬ 
tanbul 2001). 2. Risâle-i Nûr. Allah’ın 
“nûr" isminin İbnü'l-Arabî, Niyâzî-i Mısrî 
ve Haşan Sezâî’nin fikirleri çerçevesinde 
izahından ibarettir. Hacmi küçük olan ri- 
sâle Mürâselât’ta bulunmaktadır. Ayrıca 
sadeleştirilerek îzûhu'l-merâm'm ikinci 
baskısına eklenmiştir. Hüseyin Vassâf, Şu¬ 
ayb Efendi'nin ayrıca Şerh-i Salât-ı Me- 
şîşiyye, Keşiü’s-salât, Alâ Rivâyet-i Bes- 
mele-i Şerif ve Hâtıra Defterleri adlı 
eserleri olduğundan bahsetmektedir. Vas¬ 
sâf, Hâtıra Defterlerinin bir kısmının 
Uzunköprü'de damadı Şeyh Mustafa Zev¬ 
kî Efendi’de, diğerlerinin Gülşenî Velî De¬ 
de Kütüphanesi’nde bulunduğunu söyler. 


Şuayb Şerefeddin'in Dede Ömer Rûşenî’- 
nin bazı kaside, gazel ve rubâîleriyle Mis- 
kinnâme’sinin bazı bölümlerinden ve di¬ 
ğer mesnevilerinden yaptığı bir seçme 
Âsâr-ı Aşk adıyla yayımlanmıştır (İstan¬ 
bul 1316). 
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Şemseddin Muhammed b. Muhammed 
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( {rliıssll ) 

Ebû Bistâm Şu’be b. el-Haccâc 
b. el-Verd el-Ezdî el-Basrî 
(ö. 160/776) 

Tebeu’t-tâbiîn neslinden muhaddis, 
rical âlimi. 

L J 

82-87 (701-706) yılları arasında Vâsıf¬ 
ta doğdu. Ailesi hakkında fazla bilgi yok¬ 
tur, ancak ebeveyninin hadis öğrenmeye 
meraklı kişiler olduğu anlaşılmaktadır (Ab- 
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dülmelik Bekir, s. 1 5). Ezd kabilesinin mev- 
lâsı olan Şu'be ilk gençlik yıllarını Vâsıfta 
geçirdi. 110 (728) yılından önce Basra'ya 
yerleşerek Hasan-ı Basrî'den fıkıh öğren¬ 
di. Beşşâr ve Hammâd adlı kardeşleri ilim 
tahsil etmesi için ömrü boyunca nafaka¬ 
sını üstlenmişlerdir. Gençliğinde şiire me¬ 
rak sarıp uzunca bir süre Tırımmâh et- 
Tâî’den ders aldı ve Asmaî tarafından, "Şiir 
konusunda Şu'be'den daha bilgilisini gör¬ 
medim" ifadesiyle övüldü. Ancak daha son¬ 
ra Hakem b. Uteybe’nin etkisiyle hadise yö¬ 
neldi. Hasan-ı Basrî, Muhammed b. Şîrîn, 
Şa'bî, Enes b. Şîrîn, Amr b. Dînâr gibi şah¬ 
siyetlere yetişti ve 400’den fazla tâbiîden 
hadis alarak ashâbü’l-hadîsin en meşhur 
simalarından biri oldu (Mizzî, XII, 479-489). 
Küfe, Mekke, Medine, Bağdat ve Medâin’e 
yolculuk yapan Şu'be'nin talebeleri arasın¬ 
da A'meş, Eyyûb es-Sahtiyânî, İbn İshak, 
Süfyân es-Sevrî, Abdurrahman b. Mehdî, 
Vekî* b. Cerrâh, Abdullah b. Mübârek, Yah- 
yâ b. Saîd el-Kattân, Âdem b. Ebû İyâs, 
Ebû Dâvûd et-Tayâlisî ve Amr b. Merzûk 
zikredilmektedir. Hocalarının önemli bir 
kısmı da Şu'be’den hadis rivayet etmiştir. 
Şu'be gönlü zengin, fakirlere karşı merha¬ 
metli, dünya malına değer vermeyen zâ- 
hid bir kimseydi. Onun idarecilerin ihsan¬ 
larını kabul etmediği belirtilmektedir. 

Hadis ilmi açısından Şu'be’yi önemli kı¬ 
lan husus, Kütüb-i Sitte' de yüzlerce ri¬ 
vayetinin bulunması kadar Basra’da sis¬ 
temli hadis tasnifini ve ricâl tenkidine dair 
bilgi toplama ve değerlendirme faaliyetini 
başlatmış olmasıdır (DİA, XXII, 85; XXXII, 
170), Hadisin her alanındaki bilgisi dolayı¬ 
sıyla “emîrü’l-mü'minîn fi’l-hadîs" diye anı¬ 
lırdı. Zayıf ve metruk râviler hakkındaki de¬ 
ğerlendirmeleriyle Iraklı âlimlere yol gös¬ 
termiştir. Şâfiî, “Şu'be olmasaydı Irak’ta 
hadis bilinmezdi” diyerek onun bu özelli¬ 
ğine işaret etmiştir. Önceki nesillere ait il¬ 
min dayandığı belli başlı kişilerden olduğu 
için döneminin meşhur isnadlarında mut¬ 
laka adı geçerdi. Hadislerin sağlam bir şe¬ 
kilde tesbitine önem verir, ehil sayılma¬ 
yanların rivayete kalkışmasını eleştirir, ha¬ 
dis uyduran kimseleri sultana şikâyet et¬ 
mekle tehdit ederdi. Sahih bir hadis elde 
etmenin kendisine herkesten ve her şey¬ 
den daha sevimli geldiğini söylerdi. Tedlî- 
si büyük bir suç kabul eder, muan'an ha¬ 
disi muttasıl saymazdı. Hocalarının semâ¬ 
ları açıkça belirtilmeyen veya kendisinin 
bilmediği rivayetlerini ve icâzetle rivayeti 
benimsemezdi. İhtiyatı dolayısıyla sadece 
sika olarak tanıdığı kimselerden hadis alır, 
rivayeti perde arkasından duyan kişinin 


semâmı geçerli saymaz, takvâ sahibi ol¬ 
mayan kişilerden hadis rivayet etmezdi. 
En küçük bir şüphe durumunda rivayet¬ 
leri terkederdi. Bu sebeple Şu'be'nin ken¬ 
dilerinden hadis naklettiği kişiler hakkın¬ 
da ayrıca araştırma yapılmadığı söylen¬ 
miştir. Bir mecliste en fazla iki hadis öğ¬ 
renir, bunları hocasından defalarca dinle¬ 
yip iyice ezberlemeden bir yenisine geç¬ 
mezdi. Hadisleri yazarak değil ezberleye¬ 
rek muhafaza ettiği, hadis yazan talebe¬ 
lerine öfkelendiği söylense de hadis imlâ 
ettiği, başkalarına ait kitapları incelediği, 
mükâtebe yoluyla hadis aldığı, kitap telif 
ettiği ve şahsî bir kütüphanesinin bulun¬ 
duğu bilinmektedir (Zehebî, Adâmü’n-nü- 
belâ VII, 228; Abdülmelik Bekir, s. 29, 33, 
37-38, 46, 53-54; DİA, XXII, 226; XXVII, 11). 
Şu'be'nin hadisle meşguliyetinin ilk yılla¬ 
rında Râfizîler’in bazı görüşlerini benim¬ 
sediği, fakat Basralı hadis âlimleriyle yap¬ 
tığı tartışmalar neticesinde bu görüşler¬ 
den vazgeçtiği belirtilmektedir (Hatîb, IX, 
260). Kendisine A'yânü'ş-Şfada yer ve¬ 
rilmesinin bu sebeple olabileceği söylen¬ 
mektedir (Mu.ACJ, VI, 195). 

Kaynaklarda Şu'be b. Haccâc'a el-Ga- 
râ’ib ü'l-hadîş, Kitâbü Şu c be, Muşan- 
nefü Şu c be, Tefsîrü’l-KuHâni'Mazîm 
gibi eserler nisbet edilmektedir. Ehil ol¬ 
mayan kişilerin eline geçmemesi için ölü¬ 
münden sonra kitaplarının imha edilme¬ 
sini vasiyet etmiş ve oğlu Sa‘d bu vasiye¬ 
ti yerine getirmiştir. Basra'da ilk musan¬ 
nifler arasında zikredilmesine rağmen gü¬ 
nümüzde elde bir eserinin bulunmayışı bu 
durumla ilgili olmalıdır. Şu'be’ye ve riva¬ 
yetlerine dair klasik dönemde yazılan eser¬ 
lerden bazıları şunlardır: Ahmed b. Han- 
bel, Kitâbü Hadîsi Şu c be (Zehebî, Tezki- 
retü’l-huffâz, II, 665); Müslim b. Haccâc, 
Meşâyihu Şu c be (a.g.e., II, 590), er-Ru- 
vât c an Şu c be (Abdülmelik Bekir, s. 155); 
Ebü’l-Kâsım el-Begavî, Hikâyâtü Şu c be 
ve c Amr b. Mürre ( Cüz ’ min hikayâti Ebî 
Bıstâm adıyla nşr. Abdullah Muhammed 
ed-Dervîş, et-Türâşü’H Arabi, II/8 [Dımaşk 
1402/1982], s. 120-128); Nesâî, M üsnedü 
hadîsi Şu c be b. el-Haccâc (DİA, XXXII, 
565); Ebû Kureyş el-Kuhistânî, Kitâbü 
Hadîsi Mâlik ve Süfyân ve Şu c be (Ze¬ 
hebî, Tezkiretü'l-huffâz, II, 766); İbn Hib- 
bân. Mâ hâlefe'ş-Şevrî fîhi Şu c be, Mâ 
c inde Şu c be c an Katâde ve leyse c inde 
Ma'bed c an Katâde; Taberânî, M üsne¬ 
dü Şu c be ( Hadisi! Şu c be b. el-Haccâc; bk. 
Kettânî, s. 83); İbn Adî, Cem c u ehâdîşi'l- 
Evzâ c î ve Süfyâni'ş-Şevrî ve Şu c be ve 
İsmâ‘îl b. Ebî Hâlid ve cemâ^at mine’l- 


mukıllîn; İbnü’l-Muzaffer, Gara’ibü ha¬ 
dîsi Şu c be (Abdullah b. Abdülazîz el-Gusn 
tarafından yüksek lisans tezi olarak neşre 
hazırlanmıştır, DİA, XXI, 148); Ebû Abdul¬ 
lah İbn Mende, Garâ’ibü Şu c be (İbn Ha- 
cer el-Askalânî tarafından Tertîbü Garai¬ 
bi Şu c be li’bn Mende adıyla bablara göre 
düzenlenmiştir, DİA, XX, 178); Ebû Bekir 
el-Berkânî, Hadîşü Şu c be b. el-Haccâc 
el-Vâsıtî; İbn Şâzân el-Bağdâdî, Hadîşü 
Şu c be (DİA, XX, 370); Ebû Nuaym el-İsfa- 
hânî, M eşâhîru ehâdîşi Şu c be (Ebû Nu¬ 
aym, M/ye içinde, VII, 157-209); Hatîb el- 
Bağdâdî, Mu^cemü’r-ruvât c an Şu c be. 
Zehebî, Nefdu'l-cu c be fî ahbâri Şu c be. 
Abdülmelik Bekir Abdullah Kâdî, Şu c be b. 
el-Haccâc hayâtühû ve hadîşühû adıy¬ 
la bir yüksek lisans tezi hazırlamıştır (Ka¬ 
hire 1401/1981). 

Hadis alanıyla yakından ilgilenen bazı 
müsteşrikler, Şu'be hakkında çeşitli de¬ 
ğerlendirmeler yapmışlardır. Emevîler’le 
Abbâsîler’i dine yaklaşımları ve ulemâ ile 
ilişkileri açısından karşılaştıran Goldziher, 
sünneti bir ilim ve hayat tarzı olarak yerleş¬ 
tirmeye çalışan Şu'be gibi âlimlerin -ken¬ 
di deyimiyle- dünyevî Emevî idaresi döne¬ 
minde değil Abbâsîler sayesinde uygun or¬ 
tama kavuştuklarını söyler ( Müslim Stu- 
dies, II, 76-77). Goldziher ricâl tenkidinin 
Şu'be döneminde başladığını da kabul et¬ 
mektedir (a.g.e., II, 135). İsnadların belli 
bir dönemde birden fazla tarike yayılma¬ 
sından kuşkulanan Schacht bu tariklerin 
çoğaldığı noktadaki râvileri “müşterek râ- 
vi” diye adlandırır. Ona göre müşterek râvi¬ 
ler, içinde yer aldıkları isnadların kendile¬ 
rinden önceki kısmını uyduran kişilerdir. 
Schacht bu bağlamda Şu'be’yi de müşte¬ 
rek râvi saymaktadır. Onun teorisini ge¬ 
liştiren G. H. A. Juynboll de Şu'be’nin İs¬ 
lâm tarihindeki en velûd müşterek râviler 
arasında bulunduğunu söyler. Juynboll’e 
göre, gerçekte var olmayan birçok ismi 
içeren ricâl literatüründe ve isnadlarda 
çok sık zikredildiği için inandırıcılığını kay¬ 
beden isimlerden biri sayılan Şu'be’nin iti¬ 
barı istismar edilmiş ve onunla aynı adı ta¬ 
şıyan bazı uydurma râviler icat edilmiştir 
(Müslim Tradition, s. 143). Juynboll, ge¬ 
nellikle Şu'be ile çağdaş kabul ettiği bu 
kişilerin gerçek ve tarihî Şu'be'den niçin 
ayırt edilemediği sorusuna cevap verme¬ 
mektedir. Yine Juynboll’e göre Şu'be, müş¬ 
terek râvi sıfatıyla uydurduğu rivayetler¬ 
le hadis literatürünü şekillendirmekle kal¬ 
mamış, bu hadisleri Hz. Muhammed dö¬ 
nemine ulaştırabilmek için uzun ömürlü 
bazı râviler icat etmiş, Basra’da buna en 
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uygun isim olarak Enes b. Mâlik’i seçmiş¬ 
tir. Kûfeliler’den öğrendiği yaş hilesini kul¬ 
lanan Şu'be, Enes’in uzun ömürlü, zengin 
ve çok sayıda evlât sahibi olması için Hz. 
Muhammed’in yaptığı duanın aktarıldığı 
haberin de kaynağıdır. Bu hadisin Ibn İs- 
hak'ta yer almamasından hareketle hadi¬ 
sin o dönemde bilinmediği sonucunu çıka¬ 
ran Juynboll'ün, belirli bir dönemde tar¬ 
tışılan bir konu hakkında tartışan tarafla¬ 
rın ilgili bir hadise işaret etmemesini o 
hadisin sonradan uydurulduğuna delil say¬ 
dığı anlaşılmakta, onun bu yaklaşımının 
hem müsteşrikler hem müslümanlar ta¬ 
rafından eleştirildiği görülmektedir. İbn 
İshak’m es-Sîre 'sinde Enes'i Hz. Peygam¬ 
berden hemen sonra zikreden, yani onun 
sahâbî olduğunu gösteren birçok isnad 
bulunduğu halde Juynboll onun es-Sîre'- 
deki isnadlarda sadece birkaç defa geç¬ 
tiğini ileri sürmekte ve bunu iddiası için 
destek saymaktadır. Schacht sonrası ge¬ 
nel çizgiyi takip ederek akîdevî veya hu¬ 
kukî bir kural yahut hükme mesnet ol¬ 
madıkları sürece tarihî haberleri benim¬ 
seyen Juynboll, Şu'be’nin bazı olayları ger¬ 
çekten naklettiğini kabul etse de araştır¬ 
malarında daha çok Schacht’ın son dö¬ 
nemlerde güvenilirliği iyice sarsılmış olan 
iddialarına dayanmaktadır. 
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r n 

ŞUĞUL 

( ) 

Türk dinî mûsikisinde bir form. 

Şuğl, Türk dinî mûsikisinde bestekâr¬ 
ların Türk mûsikisi makam ve usulleriyle 
besteledikleri Arapça güfteli İlâhilere ve¬ 
rilen isimdir. Günümüze ulaşan örnekler¬ 
den XVII. yüzyıldan beri şuğul bestelendi¬ 
ğini söylemek mümkündür. Sadettin Nüz- 
het Ergun XIX. yüzyılın sonlarına doğru 
şuğullerin tekkelerde büyük bir revaçla 
okunduğunu ifade eder. Şuğullerin büyük 
kısmı kolay anlaşılır ifadelerden meydana 
gelir, beste itibariyle de hareketli eserler¬ 
dir. Ağızdan ağıza nakledilmesi esnasında 
zamanla bazılarının güftesi bozulduğun¬ 
dan pek azının güfte yazarı bilinmektedir. 
Bazı şuğuller Hz. Ebû Bekir, İmam Bûsîrî, 
Bilâl-i Habeşî, Muhyiddin İbnü’l-Arabî, Ah- 
med er-Rifâî ve Ahmed el-Bedevî’ye nisbet 
edilmektedir. Şuğuller tekkelerde zikir es¬ 
nasında okunduğu için ritme uygun olma¬ 
sı yönünde daha çok nîm-sofyan, sofyan, 
düyek gibi küçük usullerle bestelenmiştir. 
Özellikle bayramlarda ve kandil gecelerin¬ 
de icra edilen ve daha çok Rifâî, Kâdirî, Be¬ 
devi, Desûki, Sa'dî tarikatlarına has bir tö¬ 
ren olan nevbe merasimlerindeki kıyam 
zikri esnasında vurulan halîle, mazhar, ku¬ 
düm gibi çalgılar eşliğinde İlâhilerle bera¬ 
ber okunan şuğullerde ağırdan başlayıp gi¬ 
derek süratlenen bir seyir takip edilir. 

El yazması güfte mecmualarında fazla 
şuğul yer almamakta, şuğul güftelerinin 
derlendiği mecmualara kütüphanelerde 
pek fazla rastlanmamaktadır. Bunların ara¬ 
sında İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’n- 
de kayıtlı bulunan (TY, nr. 4116) Ebhe'n- 
nağamût fî terennümâtı ilâhiyyât adli 
eser en geniş şuğul mecmualarından bi¬ 
ridir. Günümüz dinî mûsiki repertuvarın- 
da da sayıları fazla olmayan şuğullere di¬ 
nî mûsiki icralarında pek az yer verilmek¬ 
tedir. Zamanımıza ulaşan elli civarındaki 
şuğul repertuvarının büyük bir kısmı Ze- 
kâî Dede’ye aittir. Bunların içinde bestesi 
Zâkirî Haşan Efendi'ye ait, “Şeffu'l-hal- 
kı fi’l-mahşer Muhammed şâhibü’l-min- 
ber" mısraıyla başlayan pençgâh; Hacı Fâik 
Bey'in, “Cûd bi-lütfik yâ İlâhî” mısraıyla 
başlayan sabâ; Zekâî Dede'nin, “Ta c aşşak- 
tü bi-envâri cemâlik" mısraıyla başlayan hi¬ 
caz, “İn nilte yâ rîha’ş-şabâ” mısraıyla baş¬ 
layan sabâ; Sadettin Kaynak'ın, “Yâ şâhi- 
be'l-cemâl ve yâ seyyide’l-beşer" mısraıy- 
la başlayan hüzzam şuğulleri en meşhur¬ 
larındandır. 
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Şukrân Salih b. Adî 
Hz. Peygamber in âzatlısı, sahâbî. 


Habeş asıllı olup adından çok Şukrân 
lakabıyla tanınmıştır. Habeşistan'dan Arap 
yarımadasına ne zaman ve nasıl geldiği bi¬ 
linmemektedir. Resûl-i Ekrem'in azatlıla¬ 
rından olduğuna dair rivayetlerde ittifak 
bulunmakla birlikte ona nasıl sahip olduğu 
konusu ihtilâflıdır. Bir rivayete göre Şuk¬ 
rân, Resûllullah’a babası Abdullah’tan kal¬ 
mış, diğer bir rivayete göre Abdurrahman 
b. Avf tarafından Hz. Peygamber’e hedi¬ 
ye edilmiştir. Özellikle ilk dönem kaynak¬ 
larında nakledilip tercih edilen üçüncü bir 
rivayete göre ise Resûl-i Ekrem onu Ab¬ 
durrahman b. Avftan satın almış ve bir 
müddet sonra âzat etmiştir. Şukrân, Be¬ 
dir Gazvesi’ne katılmakla birlikte fiilen sa¬ 
vaşmadı; müşriklerden alınan esirlerin ba¬ 
şında muhafızlık yaptı. Henüz köle oldu¬ 
ğundan savaş ganimetinden kendisine pay 
verilmediyse de müslümanların ona yap¬ 
tıkları yardımlarla herkesten çok paya sa¬ 
hip oldu. Bedir Gazvesi’nin ardından âzat 
edildi ve Suffe ehli arasına girdi; hayatı¬ 
nı Resûlullah’a hizmet ederek geçirdi. 5 
(627) yılında gerçekleşen Müreysî' Gazve- 
si’nde elde edilen ganimetlere gözcülük 
yaptı. Hz. Peygamber’in naaşı yıkanırken 
su döktü, kabre konulurken dört kişiyle 
birlikte o da kabre indi, Resûlullah'ın elbi¬ 
se şeklinde giydiği kadife bir kumaş par¬ 
çasını onun naaşmın altına serdi. 
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Bir ara zekât âmili sıfatıyla görev ya¬ 
pan Şukrân'ın vefat tarihi üzerinde ihtilâf 
edilmişse de onun Hz. Ömer’in hilâfetinin 
sonlarında veya Hz. Osman'ın hilâfetinin 
ilk yıllarında vefat etmiş olması kuvvetle 
muhtemeldir. Zâhidâne bir hayat süren 
Şukrân'ı Hz. Ömer sâlih bir kişi diye nite¬ 
lemiş, Şukrân’ın oğlu Abdurrahman'ı Ebû 
Mûsâ el-Eş‘arî’nin yanına Irak'a gönderir¬ 
ken kendisine sâlih bir kişinin oğlunu yol¬ 
ladığını bildirmiş ve babasının hatırına ona 
iyi davranmasını istemiştir (Belâzürî, 1, 479). 
Ahmed b. Hanbel’in kendisinden bir riva¬ 
yet naklettiği (Müsned, III, 495) Şukrân’- 
dan Yahyâ b. Umâre el-Müzenî, Ebû Ca’fer 
Muhammed b. Ali ve Ubeydullah b. Ebû 
Râfi’ rivayette bulunmuştur. 
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Kuzey Bulgaristan’da 
tarihî bir şehir. 
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Şumnu platosundan dik yamaçlarla ini¬ 
len ve bu platodan 200 m. daha aşağıda 
bulunan Bokluca (Projna) çayının iki yaka¬ 
sında deniz seviyesinden 230 m. yüksek¬ 
likte kurulmuş, kuzey tarafından, bu yön¬ 
den gelecek olanların göremeyeceği biçim¬ 
de alçak tepelerle korunmuştur. Coğrafî 
konumu şehrin olduğu yeri kolay savunu¬ 
labilir bir duruma getirmiştir. Şumnu (Su¬ 
men) Bulgaristan'ın en eski şehirlerinden 
biridir. Düzlüğün kenarında günümüzde 
şehre yukarıdan bakan bir yerde Romalı- 
lar'ın TrakyalI yerleşimcilerin işgal ettiği 
bir kale yaptıkları bilinmektedir. VI. yüz¬ 
yılda Doğu Roma İmparatoru Iustinianos 
tarafından yenilenen kale I. Bulgar İmpa¬ 
ratorluğu zamanında (681-970) genişletil¬ 
miştir. XI ve XII. yüzyıl Bizans otoriteleri 


şehri Simeonis diye adlandırmıştır. XII. 
yüzyılın ortalarında Şerîf el-İdrisî burayı 
“Misionis"in bozulmuş biçimi olarak anar, 
eski ve meşhur bir şehir olduğunu söyler. 
II. Bulgar İmparatorluğu'nun ( 1186-1393) 
sıkıntılı yıllarında Şumnu küçüklüğüne rağ¬ 
men ekonomik ve askerî merkez halinde 
öncelikli bir öneme sahiptir. Ortaçağ'daki 
surlarla çevrili Şumnu sadece 200 x 11S 
metrelik bir alanı işgal ediyordu. Bu alan 
çok dar yollar boyunca küçük taşlarla örül¬ 
müş evler ve kiliselerle çevrilmişti, muh¬ 
temelen nüfusu da 450-550 civarındaydı. 
1960'lı ve 70’li yıllarda yapılan kazılar so¬ 
nucu, Osmanlı dönemi öncesindeki şeh¬ 
rin, mahalleleriyle birlikte Ortaçağ'daki sı¬ 
radan bir Bulgar şehri olarak 800-1200 
nüfusa sahip bulunduğu tahmin edilebi¬ 
lir. Sumen adı da yapılan kazılar sırasında 
elde edilen ve 1270'li yıllarda Tatar işgali 
devrine rastlayan dua metnini içeren bir 
Bulgarca yazıtta geçer. Sumen’in bölgeyi 
tanımlayan ve “yaprak, yeşillik, ormanlık” 
anlamına gelen Bulgarca “suma"dan tü¬ 
rediği düşünülür, ayrıca eski adı olan Si- 
meonis’ten geldiği de belirtilir. 

Şehir Osmanlı idaresine 790-79l'deki 
(1388-1389) kış seferi sırasında geçti. Ve- 
zîriâzam Çandarlı Ali Paşa çatışma olma¬ 
dan müstahkem şehri ele geçirdi. Osman¬ 
lI tarihçisi Neşrî'nin anlattıklarıyla örtüşen 
o döneme ait bir rivayete göre ovada ka¬ 
rargâh kuran Osmanlılar'a şehrin kalesi¬ 
nin anahtarları ahali tarafından teslim edil¬ 
miştir. Osmanlı yönetiminin ilk yılları hak¬ 
kında surları tamir edilen kalenin içerisine 
bir muhafız birliği yerleştirilmesi dışında 
bilgi yoktur. 1444 yılının Eylül ve Ekim ay¬ 
larında Macar Kralı Vladislav ve Janos Hun- 
yadi kumandasındaki Haçlı ordusu Şum- 
nu’yu ele geçirerek tamamen imha et¬ 
ti. Bu hadiseye tanık olan Alman Hans 
Mehrgast tarafından ve yazarı meçhul 
Gazavât-ı Sultan Murad Han adlı kro¬ 
nikte şehir içindeki Osmanlı muhafızları¬ 


nın tamamen yok edilip garnizonun ate¬ 
şe verildiği bildirilir. 1444 saldırısı boyun¬ 
ca Haçlılar şehrin kuzeyindeki açık kırsal 
kesimi de tahrip ettiler. Yıkılan ve boşaltı¬ 
lan açık düzlükler daha sonra 884 (1479), 
890 (1485), 922 (1516), 1525, 1555 ve 988 
(1580) tarihli Niğbolu sancağı tahrir ka¬ 
yıtlarından anlaşıldığına göre Anadolu'dan 
getirtilen Türkmen gruplarınca iskân edil¬ 
di. İki yüzyıl boyunca Şumnu kazasının gü¬ 
ney yarısındaki eski Bulgar hıristiyan köy¬ 
lülerinin bir bölümü müslüman oldu ve za¬ 
manla Türkçe'yi benimsedi (Gradiste, Iva- 
novo/ Huyvan, Manoilic, Smolovce, Troit- 
sa, Tusevica ve Yankovo). Bu durum Şum- 
nu’daki müslüman-Türk unsurunu güç¬ 
lendirmiştir. 

Tamamen tahrip edilen şehir bir daha 
inşa edilmedi. 1444 yılından sonra daha 
mütevazi bir yerleşim eski sitenin aşağı¬ 
sında Bokluca çayının dar vadilerinde ya¬ 
yılmaya başladı. 884 (1479) tarihli tahrir 
icmal kayıtları (Sofya Millî Ktp., O. A. K., 
nr. 45/29) şehrin nüfusu hakkında bilgi ve¬ 
ren ilk kaynaktır. Buna göre şehirde yet¬ 
miş dört hıristiyan, on bir müslüman hâ- 
nesi (% 18) mevcuttu. Toplam nüfus 400- 
450 civarına ulaşıyordu. 922 (1516) ve 931 
(1525) tarihli mufassal tahrir defterleri 
Kuzey Bulgaristan’daki Türk yerleşiminin 
hangi boyutlarda olduğunu açıkça göster¬ 
mektedir. 1516’da Şumnu’da hıristiyanla- 
rın 107 hâneye ulaştığı bir dönemde müs- 
lümanların hâne sayısı doksan dörttü. Ar¬ 
tık kendini toparlayan şehrin müslüman 
nüfus oranı % 47’ye varmıştı. 1525’te den¬ 
ge müslümanlar lehine % 53 olarak de¬ 
ğişti. 962 (1555) yılma kadar aradan ge¬ 
çen otuz yıllık süre zarfında Şumnu tam 
anlamıyla büyüdü ve şehir özelliği kazan¬ 
dı. 252 müslüman ve 152 hıristiyan hâne- 
siyle birlikte % 62’si müslüman yaklaşık 
2000 kişilik bir nüfusa sahip oldu. Müslü¬ 
man nüfusun çok az bir bölümü Hıristi¬ 
yanlık'tan dönme idi. Nitekim mühtediler 
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bütün müslümanların sayısının % 11’ini 
oluşturan yirmi dokuz hâne kadardı. Ağır 
ilerleyen İslâmlaşma süreci, nüfusun di¬ 
nî kompozisyonunda ileriki dönemlerde 
önemli değişimlerle kendini gösterecek¬ 
tir. Yeni Şumnu şehrinin en eski bölümü 
batı ucunda Eskipazar mahallesi adıyla or¬ 
taya çıktı. Hemen doğusundaki yer ise da¬ 
ha sonra Eskicami mahallesi diye bilinen 
Mahalle-i Câmi-i Şerîf adını taşıyordu. Eski¬ 
cami kesme taşlardan özenle yaptırılmış 
olup ahşap bir çatı ile kaplanmıştı. 90S 
(1500) yılından biraz önce Rumeli Beyler¬ 
beyi Yahyâ Paşa tarafından inşa edilen ca¬ 
mi 1992 yılına kadar varlığını sürdürdü. 
Hemen yanında ise Yahyâ Paşa'nın Kadı 
Sinan Çelebi'den aldığı ve 1960'!ı yıllarda 
yıkılan Eski Hamam bulunmaktaydı. 1555 
tarihli tahrir kaydında Söğüt Pınar, Velî 
Kadı ve Yolcu isimli üç yeni mahalle görül¬ 
mektedir. 987-988'de (1579-1580) Solak 
Sinan mahallesi ortaya çıktı. 

XVII. yüzyılda Rumeli'deki pek çok şe¬ 
hir azalan veya duraksayan nüfus oranı¬ 
na sahipken Şumnu büyümesini sürdür¬ 
dü. 1052 (1642) tarihli Mufassal Avarız 
Defteri müslümanların oranının iki mis¬ 
linden fazla olduğunu ve eski mahallele¬ 
rin yanında Kara Efendi, Süleyman Efen¬ 
di, Şâban Bey ve Dündarzâde mahallele¬ 
rinin kurulduğunu gösterir. Eskileriyle bir¬ 
likte bütün mahallelerde 413 müslüman 
hânesi vardı. Şumnu varoşu 107 hâneye 
sahipti; bunun yanında Safevî İranı'ndan 
kaçan Ermeni ilticacıların kurduğu, yir¬ 
mi beş hânesi olan bir Ermeni mahalle¬ 
si ortaya çıkmıştı. 1642’de Şumnu'nun % 
76’sı müslüman olan 2500-2700 kadar 
bir nüfusu mevcuttu. 1061 ’de (1651) Şum- 
nu'ya gelen Evliya Çelebi burada on cami, 
birçok mescid, yedi mektep, bir han, bir 
hamam, 300 dükkân ve on mahallenin bu¬ 
lunduğunu yazar, 700 evden söz eder. Ev¬ 
liya Çelebi ayrıca ahalinin ticaretle uğraş¬ 
tığını bildirir. Ondan sekiz yıl sonra Bulgar 
Katolik Episkopos Phiiipp Stanislavov, Şum- 
nu'da iki kiliseye sahip 1200 Ortodoks hı- 
ristiyan Bulgar’ın mevcudiyetini haber ve¬ 
rir. Türkler’in sayısı 4500 olarak hesapla¬ 
nır, bunların yedi camisi vardır. Romen Ka¬ 
tolik cemaati 120 kişidir. 1052 (1642) ta¬ 
rihli Avarız Defteri ’nde Romen Katolik 
grupları Ragusa (Dubrovnik) tüccar cum¬ 
huriyetinin vatandaşları diye zikredilmiş¬ 
tir. 

XVIII. yüzyılda Kuzey Bulgaristan'daki 
pek çok şehrin nüfusunda durağanlık ve 
düşüş olurken Şumnu yine büyümeyi sür¬ 
dürdü. 1164 (1751) tarihli Mufassal Ava¬ 


rız Defteri, 714 müslüman ve 172 gayri 
müslim hânesinin varlığından söz eder. 
Şehir böylece nüfusunun % 81 ’i müslü¬ 
man olan 4000-4500 kişilik bir sayıya ulaş¬ 
mıştır. Bulgar hâne reislerinin yarısı avâ- 
rız ödemeyen gruba (askerî) dahildi. Yeni 
olarak Kilise, Kosta ve Stanco mahalleleri 
ortaya çıkmıştı. 1751 kaydı ayrıca dinî ce¬ 
maatler arasındaki ayrışmanın ortadan 
kalktığına işaret etmektedir. Meselâ Kili¬ 
se ve Kosta mahallelerinde müslümanlar 
da yaşamakta, yine tamamıyla müslüman 
mahalleleri olan Kadı Mescidi ve Hacı Pîrî’- 
de hıristiyanlar oturmaktadır. XVIII. yüz¬ 
yılla birlikte Şumnu büyük bir müslüman 
merkezi haline geldi. 1142’de (1729-30) Ha¬ 
cı Ahmed el-Acem aynı adla kurulan ma¬ 
hallenin çekirdeğini oluşturan Kilek Camii’- 
ni yaptırdı; bunun yanında 1164'te (1751) 
büyük bir çifte hamam inşa edildi (bu ha¬ 
mam 1895 yılına kadar çalışmış, I927'de 
yıkılmıştır; kitâbesi Şumen Arkeoloji Mü- 
zesi’ndedir). 1153'te (1740) bir saat kule¬ 
si yapıldı. 1157’de (1 744) bir Şumnulu olan 
vezîriâzam kethüdâsı Şerif Halil Paşa ba¬ 
rok tarzında ve Lâle Devri geleneğinde bü¬ 
yük kubbeli bir cami, bir medrese, bir 
mektep ve zengin bir kütüphane yaptır¬ 
dı (bk ŞERİF HALİL PAŞA KÜLLİYESİ) Bu¬ 
rada bir hat mektebi de oluştu. Bunun 
ürünleri Kuzey Bulgaristan’da pek çok ya¬ 
pının kitâbesinde kendini gösterdi. Cami¬ 
nin oldukça uzun olan inşa kitâbesi Rume¬ 
li Kazaskeri Elhac Ni'metullah’ın çalışma¬ 
sıdır. XVIII. yüzyılın ikinci yarısına ait bina¬ 
lar Reis Paşa Camii (1773-1774), Kurşun¬ 
lu Çeşme ( 1774-1775 ) ve 1221 (1 806-1807) 
tarihli tamir kitâbesi günümüze ulaşan be¬ 
destendir. Kurşunlu Cami geniş yeniçeri 
kışlasının karşısında yer alıyordu ve Silistre 
Valisi Yeğen Mehmed Paşa tarafından in¬ 
şa ettirilmişti. Uzun kitâbesi Kânî'nin ilk 
dönem çalışmasıdır. Hattatı ise Yesârîzâde 


Mustafa İzzet’in babası olan Yesârî Meh¬ 
med Esad’dır. Ayrıca Reis Paşa Camii’nin 
kitâbesini de o yazmıştır. 

1768'den itibaren başlayan ve XIX. yüz¬ 
yılın son çeyreğine kadar aralıklarla de¬ 
vam eden Rus-Türk savaşları süresince 
Şumnu, Osmanlı ordularının temel askerî 
üssü haline geldi. 1771’de ve ardından ge¬ 
len yıllarda Vezîriâzam Muhsin Mehmed 
Paşa şehrin kuzeyine doğru olan alçak kı¬ 
sımda 6 km 2 ’lik bir alanı çerçeveleyen top¬ 
rak tabya yaptırıp şehri güçlendirdi. 1243 
(1827-28) savaşından sonra taştan yapıl¬ 
mış kışlalar, askerî teçhizatla yiyecekler için 
depolar ve askerî hastahaneler inşa edil¬ 
di. Bu 50.000 askeri alabilecek ordu karar¬ 
gâhı, civardaki yolları ve tepeleri kontrol 
altına alan müstakil tabyalar yapılarak da¬ 
ha da güçlendirildi. Öncelikle 1810 yılında 
Stranca (Yıldız) ve İbrâhim Nazir tabyala¬ 
rı inşa edildi; bunları 1827-1828’de Çayır, 
Moskov, Çengel tabyaları ve diğerleri izle¬ 
di. Kırım savaşının ardından topçuluğun 
oldukça ilerlediği bir zamanda muhkem 
karargâh yine takviye edildi. Kasapiı, Zey¬ 
bek ve Beştepe tabyaları ile aralarında kü¬ 
çük tabyalar yapıldı. Beştepe tabyasının 
çok büyük olduğu, diğerlerine kıyasla da¬ 
ha iyi muhafaza edildiği ve Bulgar ordu¬ 
su tarafından da kullanıldığı bilinmektedir. 
XVII. yüzyıldan itibaren ve özellikle XVIII- 
XIX. yüzyıllarda Şumnu sûfî İslâm’ın ha¬ 
reketli bir merkeziydi. Celvetiyye tarikatı 
XVII. yüzyılın ortalarında, Cerrâhiyye ise 
1771-1772 yıllarında Muhsinzâde Mehmed 
Paşa tarafından yayıldı. Bektaşîler ise 1790’- 
da Cezayirli Gazi Haşan Paşa ile birlikte bu¬ 
rada ortaya çıktı. 1820’li yıllarda Rifâiyye 
tarikatının kontrolü altına bırakılan bu tek¬ 
kede 1790'da Şumnu’da ölen Cezayirli Ga¬ 
zi Haşan Paşa’nın türbesi bulunmaktay¬ 
dı. 1838’de Mirza Mehmed Said Paşa, es- 
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ki Karabaş-Çukur Tekkesi’ni restore ede¬ 
rek burayı Nakşibendiyye tarikatı için bir 
merkez haline dönüştürdü. 

1845'te Şumnu şehri hakkındaki bilgi¬ 
ler temettuât defterlerinden takip edile¬ 
bilir. Buna göre Şumnu'da camiler etrafın¬ 
da kümelenmiş, toplam 1542 hâneii yir¬ 
mi altı Türk mahallesi bulunmaktadır. 956 
hâneii iki Bulgar hıristiyan mahallesi, 118 
hânelik bir Ermeni mahallesi ve otuz hâ- 
nelik bir yahudi cemaati vardır. Bu rakam¬ 
lar 13-14.000 kişilik bir nüfusu göster¬ 
mektedir. Batılı seyyahlar ya da Bulgar ya¬ 
zarları (Boscovvich, Sestini, Aubaret, Baker, An- 
gelova) şehrin kendilerinde uyandırdığı öne¬ 
mi ifade etmek için genelde 30.000 veya 
40.000 gibi abartılı rakamlar verirler. 1751’- 
den sonra Şumnu üç misli daha büyüme¬ 
sine rağmen müslümanların oranı % 81 ’- 
den % 58'e geriledi. Bu da yiyecek ve gi¬ 
yecek ihtiyacı bulunan büyük bir ordu için 
askerî bir üs halinde olmasından kaynakla¬ 
nır. Nitekim ordu için çalışmak üzere pek 
çok Bulgar esnafı, dokumacı, sicim / ip ya¬ 
pımcıları, terziler ve marangozlar burada 
toplandı. OsmanlI döneminin en son yılla¬ 
rına ait salnâme Şumnu şehrini % 53'ü 
müslüman olan, 20.100 civarında bir nü¬ 
fusa sahip bir şehir olarak tasvir eder. Şe¬ 
hirde kırkın üzerinde cami, iki Bulgar ki¬ 
lisesi, bir Ermeni ve Metodist kilisesi, bir 
sinagog, 1548 dükkân, 253 mağaza, yir¬ 
mi sekiz han ve beş hamam bulunmak¬ 
tadır. Diğer kaynaklar ise sekiz medrese 
ile Bektaşiyye, Celvetiyye, Cerrâhiyye, Kâ- 
diriyye, Nakşibendiyye ve Rifâiyye tarikat¬ 
larına mensup on bir tekkenin varlığından 
söz eder. 

Şumnu 1878’de Osmanlı orduları tara¬ 
fından boşaltıldı; fakat yine de önemli sa¬ 
yıda Türk nüfusu kaldı. Bu yıllarda Şum¬ 
nu'da 8520 Türk nüfus bulunuyordu. Bu 
rakam tedricî şekilde 1934'te 6500’e ka¬ 
dar indi. Yahudi cemaati de aynı yıllar içe¬ 
risinde ikiye bölündü. 1970 yıllarında şe¬ 
hirde yaşayan Türk aile sayısı 700 (yakla¬ 
şık olarak 3000-3500 kişi) olarak verilir. Şum- 
nu'daki cami sayısı aynı zamanda bu şe¬ 
hirdeki İslâm dininin kaderini göstermek¬ 
tedir. 1889'da kullanılmakta olan veya boş 
bırakılan kırk yedi cami vardı. 1920’de yir¬ 
mi beş, 1959’da on beş, 1972’de dokuz, 
bugün ise halk arasında Tombul Cami adıy¬ 
la da bilinen Şerif Halil Paşa Camii ile Ki- 
lek ve Tatar camileri kalmıştır. 

Osmanlı döneminden itibaren Şumnu, 
Niğbolu sancağının kadılık merkezi oldu. 
1479-1485'te bu kaza yetmiş sekiz yerle¬ 
şim birimine sahipti. Bunlardan otuzu Bul¬ 


garca, kırk sekizi Türkçe adlara sahipti. 
Türk köyleri oldukça küçük olup ortalama 
dokuz hâneydi. Bulgarca ad taşıyan hıris- 
tiyan köylerinde ise ortalama otuz bir hâ¬ 
ne vardı, bunlar Osmanlı öncesinden ka¬ 
lıp varlığını sürdüren eski yerleşim birim¬ 
leriydi. Kırk sekiz Türk köyü veya mezra- 
asının toplam 491 hânesi mevcuttu, he¬ 
men hemen hepsinin isimlerinin arkasın¬ 
da “yörük” kelimesi bulunuyordu. Bu köy¬ 
lerden yirmisi yörük göçebe nüfusu ve yer¬ 
leşimlerinden dolayı “karye” değil mezraa 
diye adlandırılmıştı. Müslüman yerleşim 
birimlerinden yedisi Bulgarca isimler ta¬ 
şımaktaydı ve terkedilmiş Ortaçağ Bulgar 
köylerinin yeni yerleşimlerine işaret et¬ 
mekteydi. 1479’da yetmiş sekiz köyün he¬ 
men hepsi Dağ nahiyesinin yüksek yayla¬ 
larında uzanmaktaydı. Bu bölgenin güne¬ 
yinde Trakya'ya geçen önemli dağ yolunu 
korumakla görevli, nüfusunun hepsi hıris- 
tiyan derbentçiler olan yeni ve büyük Ça- 
lıkkavak köyü kurulmuştur. 1516’da Şum¬ 
nu yöresinde otuz sekizi Bulgarca isim ta¬ 
şıyan 176 köy bulunmaktaydı. Türk nüfus¬ 
la birlikte müslüman köylerin sayısı yerleş¬ 
me hareketinin açık bir göstergesi olarak 
kırk sekizden 141’e yükseldi. 1479 ve 1485 
yıllarında bunların hemen hiçbiri mevcut 
değildi. 987'de (1579) Şumnu kazasının 
müslüman Türk nüfusu şehir hariç 168’i 
Türkçe isim taşıyan 198 köyde 4319 müs¬ 
lüman hâneye yükseldi. Aynı yıl Bulgar 
hıristiyanlar da 2823 hâneye ulaştı. Kaza¬ 
nın kırsal nüfusunun % 60’ı müslümandı. 
1530-1535 yıllarında “yeni kent” anlamın¬ 
da Hezargrad / Razgrad şehri kurulunca 
Şumnu köylerinin bir kısmı Hezargrad 
kazasına ilhak edildi. Ardından Eskicuma 
(şimdi Tırgovishte/Târgoviste) kazası or¬ 
taya çıktı. Tanzimat reformları süresince 
Şumnu’nun eski nahiyeleri Gerlovo ve Ala- 
kiliseyeni kaza olan Osmanpazarı’na (şim¬ 
di Omurtag) katıldı. Büyük Şumnu kaza¬ 
sından geriye kalan yerler ise nahiyelere 
bölündü (güneyde Dağ, ortada Alçak ve 
kuzeyde Deliorman). Alçak ve Deliorman 
bütünüyle Sünnî ve Alevîler’den oluşan 
müslüman Türk nüfusa sahipti. 1751 ta¬ 
rihli Mufassal Avarız Defteri aşağı top¬ 
raklarda yaşayan hemen hiçbir hıristiyan- 
dan söz etmez. Sadece XIX. yüzyılın baş¬ 
larında hıristiyan Bulgarlar bu bölgeye yer¬ 
leşmeye başlar. Şumnu, Bulgaristan Dev- 
leti'nin idaresi altına girdikten sonra Türk 
nüfus varlığının bir kısmını koruduğu gibi 
1934’te buradaki İslâm dinî eğitimi açısın¬ 
dan çok önemil olan Medresetü’n-nüvvâb 
faaliyetini devam ettirdi (1922-1946). Bu 


okulun öğrencileri, yazdıkları Türkçe şiir 
ve romanları Türkçe bastıkları dergi ve ga¬ 
zetelerde yayımlayarak Türk kültürünü 
canlı tuttular (Medresetü’n-nüvvâb bir ba¬ 
kıma Şumnu’nun simgesi olmuştur). 

II. Dünya Savaşı’ndan ve yeni rejimin 
kurulmasından sonraki yıllarda Şumnu bir 
sanayi merkezi olarak çok hızlı değişiklik¬ 
ler gösterdi. XX. yüzyılın ortalarında kısa 
bir süre için Kolarovgrad adı da verildi. 
1970’te nüfusu 75.700 iken içinde müs¬ 
lüman cemaatin bulunduğu bu sayı 2001 ’- 
de 89.054, 2009 yılı başlarına ait tahmin¬ 
lere göre 86.000 oldu. 1934’ten 2001 yılı¬ 
na kadar Türk nüfusunda gerileme mey¬ 
dana geldi. 2001’de sayıları 12.414 olarak 
tesbit edildi. Ayrıca 6000 dolayında yahu¬ 
di, Ermeni, Katolik ve Protestan mezhe¬ 
bi mensupları mevcuttu. Şehir günümüz¬ 
de, Karadeniz kıyılarını başşehire bağla¬ 
yan önemli Varna-Sofya demiryolu üzerin¬ 
de kara ve demiryolu kavşağı durumunda¬ 
dır. Tütün işleme, konserve, bira, mobil¬ 
ya sanayii gelişmiştir. 1984-1985 yılların¬ 
da komünist rejimin Türk ve İslâm karşı¬ 
tı siyaseti XVI ve XVIII. yüzyıllardan kalma 
Eskicami, Çarşı Camii, Saat Camii ve di¬ 
ğerleri gibi bir dizi tarihî önemi ve sanat 
değeri olan caminin yıkımını beraberinde 
getirdi. 1989’dan sonra durum biraz da¬ 
ha düzeldi. 2004’te Tombul Cami resto- 


Şumnu'da Şerif Halil Paşa Camii hariminden bir detay (Step- 
han Lewis fotoğraf arşivi) 
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rasyona tâbi tutuldu, özellikle medrese 
itina ile onarıldı. Kilek Camii ise kullanıl¬ 
makla birlikte yeniden tamir edildi ve te¬ 
mizlendi. 1286 (1869) tarihli Tatar Camii 
açık olup iyi muhafaza edilmiştir. Ayrıca 
1849'da Habsburglar’a baş kaldıran ve 
buraya sürgün edilen Macar ihtilâlinin li¬ 
derlerinden Layoş Koşut’un kaldığı eski 
Osmanlı evi müze haline getirildi. Şehir 
günümüzde de bir kilisesi ve cemaat evi 
bulunan Bulgaristan’ın en eski Metodist 
cemaatine ev sahipliği yapmaktadır. Er¬ 
meni cemaati 1834 yılında tekrar inşa edi¬ 
len kendi kiliselerine ve bir okula sahiptir. 
Ortodoks Bulgarlar'ın iki büyük kilisesi var¬ 
dır (Sv. Vaznesenie ve Tri Svetiteli). Dört 
kilise de Osmanlı zamanından kalmadır. 
Şumnu'daki tarihî işlemeli Osmanlı evleri, 
XIX. yüzyıl istihkâmları, kışlaları ve am¬ 
barlarıyla camileri şehrin uzun Osmanlı 
geçmişiyle olan güçlü bağlarını ortaya koy¬ 
maktadır. 
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ISI Machiel kiel 

T “I 

ŞÛRA 

( tSjjAH ) 

Danışma 

ve danışma kurulu anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte “danışma, görüş alışverişinde 
bulunma, danışan kimseye fikrini söyle¬ 
yip onu yönlendirme” anlamındaki şûrâ 
(Tâcü’Darûs, “şvr” md.), fıkıh doktrinin¬ 
de terim tanımı yapılmamış olmakla bir¬ 
likte İslâmî literatürde yöneticilerin ve özel¬ 
likle devlet başkanının görev alanlarına gi¬ 
ren işler hakkında ilgililere danışıp onla¬ 
rın eğilimlerini göz önünde bulundurma¬ 
sını ifade eder. Şûra ile aynı kökten (şevr) 
türeyen birçok kelimenin “bir şeyi bulundu¬ 
ğu yerden alma ve açığa çıkarıp görünür 
hale getirme" mânasında birleştiği, özel¬ 
likle balın kovandan çıkarılması işini anlat¬ 
mak için bu kökten gelen kelimelerin kul¬ 
lanıldığı ve danışma işinin de bir meselede 
isabetli karara varabilmek amacıyla kişile¬ 
rin fikirlerinin açığa çıkmasını sağlamak¬ 
tan ibaret olduğu dikkate alındığında (Râ- 
gıb el-tsfahânî, el-Müfredat, “şvr” md.) şû¬ 
ranın terim anlamıyla kök anlamı arasında 
semantik ilişkinin bulunduğu söylenebilir. 
Meşveret, meşûre. müşâvere, istişâre ve 
teşâvür de şûra ile aynı anlamdadır. Şûra 
kelimesi ayrıca “üzerinde ortaklaşa görüş 
beyan edilen iş" mânasına geldiği gibi gö¬ 
rüş bildiren kimseler topluluğunu (ehlü’ş- 
şûrâ) belirtmek için de kullanılmaktadır 
(Fahreddin er-Râzî, IX, 54). 

Uygulanma biçimi ve ölçüsü değişmek¬ 
le birlikte yöneten-yönetilen ayrışmasının 
ortaya çıktığı ilk dönemlerden itibaren he¬ 
men bütün toplumlarca bilinen şûra yön¬ 
teminin (Mezopotamya'da milâttan önce 
üç binyılına kadar uzanan siyasî meclis 
geleneği hakkında bk. DİA, XXVIII, 241 - 
242) en eski örnekleri arasında yer alan 
eski Yunan şehir devletlerindeki uygula¬ 
malar siyaset biliminde özel ilgiye konu 


olmuştur. Zira bunların en önemlileri olan 
İsparta ve Atina'da siyasî iktidar çeşitli 
seviyelerde meclisler yoluyla ve paylaşı¬ 
larak kullanılmaktaydı. Roma devlet dü¬ 
zeni içinde başta senato olmak üzere her 
dönemde yasama, yürütme ve yargılama 
alanlarında ya da bazı yöneticilerin seçi¬ 
minde istişarî veya bağlayıcı yetkileri olan 
çeşitli meclislere yer verilmiştir. İslâm ön¬ 
cesi dönemde bilhassa Katolik hıristiyan- 
larda bir kısım dinî meselelerin tartışılıp 
çözüme bağlanması için yüksek düzeyde 
din adamlarının “konsil" adı verilen toplan¬ 
tıları da bir tür şûra kabul edilebilir. Ahd-i 
Cedîd’in çeşitli yerlerinde geçen konsil (co- 
uncil) “millet meclisi” olarak tercüme edil¬ 
miştir. Yine Ahd-i Cedîd'de sözü edilen Are- 
opagos eski Yunan’da mahkeme ve şûra 
benzeri bir danışma meclisini ifade et¬ 
mekteydi. Eski Türk devletlerinde hüküm¬ 
darların çok sayıda danışman bulundur¬ 
duğu ve birer danışma kurumu olarak ku¬ 
rultayların düzenlendiği bilinmektedir. İs¬ 
lâm öncesi dönemde Araplar da gerek 
kurdukları krallıkların gerekse şehir dev¬ 
letlerinin ve aşiretlerin yönetiminde şûra 
yöntemine başvurmuştur. Kur’an, Sebe 
Kraliçesi Belkısîn devlet yönetimine iliş¬ 
kin işlerde kavminin önde gelenleriyle isti¬ 
şare ettiğine tanıklık etmektedir (en-Neml 
27/29-35) Araplar’da kabile reisi, kabileyi 
ilgilendiren meselelerde aşiret şeyhleriy¬ 
le kabile meclisine danışıp karar vermek¬ 
le yükümlüydü. Eski Arap şehir devletleri, 
yönetimin temsilcilerden oluşan şûra yo¬ 
luyla gerçekleştirilmesi bakımından eski 
Yunan şehir devletlerine benzemektedir. 
Ancak aşiret yapısına bağlı eski Arap top- 
lumunda şûra üyeleri önde gelen ailelerin 
temsilcileri konumundaydı. Bunların en 
tipik örneği Mekke şehir devletidir. Mek¬ 
ke'nin siyasî ve İdarî işleri Kusay b. Kilâb 
tarafından inşa edilen Dârünnedve'den 
yürütülüyordu. Bir nevi asiller meclisi olan 
bu kurula Kusayoğulları’ndan başka ge¬ 
nellikle Kureyş boylarının kırk yaşını aş¬ 
mış başkanları katılırdı [DİA, VIII, 556). 
Mekke'de olduğu gibi Palmira’da da (Ted- 
mür) benzer bir meclis vardı. 

Kur'ân-ı Kerîm’in kırk ikinci sûresi Şûrâ 
adını taşıdığı gibi bu sûrenin 38. âyetinde 
şûra kelimesi geçmekte, ayrıca iki âyette 
aynı kökten türeyen "teşâvür" (el-Bakara 2/ 
233) ve “şâvir” (Âl-i tmrân 3/159) kelime¬ 
leri yer almaktadır. Bunlardan “karşılıklı 
danışma" anlamındaki teşâvür, çocuğun 
iki yıl dolmadan sütten kesilmesine eşle¬ 
rin karşılıklı istişare ile karar verebilecek¬ 
lerini belirtmektedir. Ailevî bir meselede 
bile istişarenin emredilip eşlerin karara 
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eşit düzeyde katılmasının aranması, or¬ 
tak sorumluluk gerektiren konularda tek 
taraflı iradeye dayalı uygulamanın uygun 
görülmediğini vurgulamaktadır. Şâvir ke¬ 
limesini içeren âyette Hz. Peygamber’e iş 
hususunda müminlerle istişare etmesi 
emredilmiştir. Bu ifadeyle ilgili yorumlar¬ 
dan birinde esasen Resûl-i Ekrem’in da¬ 
nışmaya ihtiyacı bulunmadığı, ancak bu 
emirle kendileriyle istişare ederek mümin¬ 
lere değer verdiğini göstermesinin, böyle- 
ce onların ihlâs ve itaatlerinin artıp güç¬ 
lenmesinin amaçlandığı ileri sürülmekte¬ 
dir. Bir diğer yaklaşım müşavereyi Resûlul- 
lah’ın müslüman topluma örnek olma ko¬ 
numuyla açıklamaktadır. Daha dikkate de¬ 
ğer bir görüş ise söz konusu müşavere em¬ 
rini, Hz. Peygamber’in akıl yönünden üs¬ 
tünlüğünü teslim etmekle birlikte, onun 
dünyevî meselelerin çözümünde gerekli 
bilgilerin tamamına sahip bulunmadığı ve 
başkalarının fikir ve birikimlerinden de ya¬ 
rarlanmaya ihtiyaç duyabileceği biçiminde 
yorumlanmaktadır. Şûra kelimesinin geç¬ 
tiği âyet, “Onların işleri aralarında şûra ile¬ 
dir" biçiminde bildirmeli (ihbârî) önerme 
yapısında sevkedilip ilk müslüman toplum 
bakımından bir övgü anlamı taşımakla bir¬ 
likte âyetin aynı zamanda sonraki müslü¬ 
man toplumlara yönelik bir istek öngör¬ 
düğü, dolayısıyla şûranın müslüman top¬ 
lumun bir karar alma yöntemi olarak be¬ 
lirtildiği açıktır. Şûranın müslümanların di¬ 
ğer temel nitelikleri (iman etme, namaz kıl¬ 
ma, infakta bulunma ve zulmü engelleme) ara¬ 
sında zikredilmesi ve bu âyetin yer aldığı 
sûreye Şûrâ adının verilmesi de şûraya at¬ 
fedilen önemin göstergesidir. Öte yandan 
birçok âyette şûra kelimesi kullanılmadan 
danışmanın önemine dikkat çekilmekte¬ 
dir. Meselâ Hz. Mûsâ’nın, peygamber ola¬ 
rak görevlendirildiğinde kardeşi Hârûn'un 
kendisine yardımcı yapılması ve işine or¬ 
tak edilmesi yönündeki duası (Tâhâ 20/ 
29-32), klasik literatürde devlet başkanı- 
nın kendisiyle istişare edeceği “tefvîz ve¬ 
ziri” tayininin meşruiyetini açıklama bağ¬ 
lamında değerlendirilmiştir (Mâverdî, el- 
Ahkâmü’s-sultâniyye, s. 30, 33). Bir di¬ 
ğer âyette ise Hz. Süleyman’ın kendisine 
itaat etmelerini isteyen mektubunu aldı¬ 
ğında Sebe Kraliçesi Belkıs’m halkın tem¬ 
silcisi konumundaki kişilerden nasıl dav¬ 
ranması gerektiği hususunda görüşleri¬ 
nin sorulduğu bildirilmekte ve onların gö¬ 
rüşlerini almadan hiçbir önemli meseleyi 
karara bağlamadığı yolundaki sözü nakle¬ 
dilmektedir (en-Neml 27/28-33). Bu olay, 
tarihsel süreç dikkate alındığında iktida¬ 
rın kullanımına toplumun temsilcilerinin 


katılması hususunda önemli bir aşamaya 
işaret etmektedir. 

Hadislerde de şûra, meşveret, meşû- 
re, istişare ve teşâvür gibi kelimeler söz¬ 
lük anlamlarıyla sıkça geçmektedir (Wen- 
sinck, el-MıAcem, “şvr” md.). Hadislerde 
şûra, “kişisel ve toplumsal düzeyde her iş 
bakımından doğru karar almanın gerekli 
bir yöntemi” diye tanımlanmıştır (tbn Ebû 
Şeybe, V, 221, 298; Tirmizî, “Fiten”, 78; Ac- 
lûnî, II, 242). Hz. Peygamber müslümanla- 
ra şûrayı emrettiği gibi kendisinin de ge¬ 
nel ya da özel işlerde ashabı ile görüş alış¬ 
verişinde bulunduğu bilinmektedir. Nite¬ 
kim Resûl-i Ekrem, ilk müslüman toplu¬ 
mun var olma mücadelesinde belirleyici 
önemdeki her kararı ashabı ile iştişare ede¬ 
rek almıştır. Bunlar arasında Bedir, Uhud 
ve Hendek savaşlarının çeşitli aşamaları, 
Bey’atürrıdvân ve Hudeybiye Antlaşması 
örnek verilebilir. Hicretin 3. yılında (625) 
Kureyş’in savaşmak için Medine’ye yönel¬ 
diği öğrenilince Hz. Peygamber, Medine’¬ 
de kalınıp savunma yapılması kanaatinde 
olmasına rağmen müşriklerin şehir dışın¬ 
da karşılanmasını daha yerinde bulan ço¬ 
ğunluğun görüşüne uymuş ve savaş Uhud’- 
da gerçekleşmiştir (Vâkıdî, I, 209-214; tbn 
Hişâm, III, 67-68). Hudeybiye’de yapılan 
antlaşma sebebiyle hayal kırıklığı ve bü¬ 
yük üzüntü yaşayan sahâbîlerin Resûlul- 
lah’ın üç defa emretmesine rağmen kur¬ 
banlarını kesip tıraş olmak için kalkma¬ 
maları üzerine eşi Ümmü Seleme ile ko¬ 
nuşup tavsiyesine uyması da belirtilmesi 
gereken ilginç bir örnektir (Buhârî, “Şü- 
rût”, 15). Mescide minber inşa edilmesi 
(tbn Mâce, “İkâmet”, 199) ve insanların na¬ 
maza hangi usulle çağrılacağı (tbn Hişâm, 
II, 154-156) gibi ibadetle ilgili bazı konu¬ 
larda da ashabı ile istişare eden Resûl-i 
Ekrem’in İfk olayında Hz. Ali ile Üsâme b. 
Zeyd'i çağırıp onların fikirlerini alması da 
(Buhârî, “Şehâdât”, 15) onun istişare hu¬ 
susunda kişisel ya da toplumsal iş ayırımı 
yapmadığını gösterir. Ebû Hüreyre de Hz. 
Peygamber kadar istişareye önem veren 
bir kimse görmediğini söylemiştir (Tirmi¬ 
zî, “Cihâd”, 35). 

Hulefâ-yi Râşidîn halife / imam seçimi, 
vali tayini ve savaşa karar verilmesi gibi 
kuralları bilinen, fakat kişiye ya da olaya 
göre karara bağlanması gereken işlerle Ki¬ 
tap ve Sünnet’te hükmü bulunmayan top¬ 
lumsal sorunların çözümünde Resûlullahî 
takip ederek şûra yöntemine uygun dav¬ 
ranmıştır. Hz. Ebû Bekir'e biat edilme¬ 
si, dinden dönen ve zekât vermeyi redde¬ 
den kabile ve topluluklara savaş açılması, 
Kur'an'ın cem’i ve Hz. Ömer’in halife ola¬ 


rak belirlenmesi Ebû Bekir döneminde is¬ 
tişare yoluyla alınan önemli kararların ör¬ 
neklerindendir. Hz. Ömer devlet teşkilâtı¬ 
nın oluşturulması yanında yasama, yürüt¬ 
me ve yargılamaya ilişkin konularda sa- 
hâbenin önde gelenleriyle istişare etmiş, 
kararlar ancak ortak bir yaklaşıma ulaşıl¬ 
dıktan ya da en azından ağırlıklı görüşün 
ortaya çıkmasından sonra yürürlüğe ko¬ 
nulmuştur. Hz. Ömer’in ashabın ileri ge¬ 
lenlerine Medine'nin uzağındaki yerlere 
yerleşme izni vermemesinin en önemli ge¬ 
rekçelerinden biri devlet yönetiminde şû¬ 
ra yöntemini işlevsel kılmaktı. Daha son¬ 
ra sahâbenin başka merkezlere dağılma¬ 
sıyla ortaya çıkan politik kargaşa onun bu 
öngörüsünün isabetini kanıtlamaktadır. 
Ayrıca sahâbe dönemi icmâ örneklerinin 
ortaya çıkışında ve klasik icmâ teorisinin 
meydana gelişinde Hz. Ömer’in şûraya da¬ 
yalı yönetim anlayışının ve bu usulle ger¬ 
çekleştirdiği yasal düzenlemelerin etkili ol¬ 
duğu muhakkaktır. Hz. Ömer’in kendisin¬ 
den sonraki halifenin seçimi için oluştur¬ 
duğu altı kişilik heyet İslâm tarihinde “eh- 
lü’ş-şûrâ / ashâbü’ş-şûrâ” diye anılmış, bu 
heyetin seçilmesi ve çalışma şekli “em- 
rü'ş-şûrâ” adıyla anılır olmuştur. Hz. Os¬ 
man’ın ve Hz. Ali'nin hilâfetinde de şûra¬ 
ya ilke düzeyinde bağiı kalındığı söylene¬ 
bilir. Meselâ Abdullah b. Sa'd, İfrîkıye’nin 
fethi için kendisine mektup yazınca Hz. 
Osman yanında bulunan ashabın ileri ge¬ 
lenlerine konuyu danışmış, 30 (650) yılın¬ 
da Kur’an'ın farklı şekillerde okunmasını 
ve tahrifini önlemek için Hafsa nezdinde 
bulunan nüshadan istinsah edilip bazı bel¬ 
delere gönderilmesi meselesini ashabın 
önde gelenlerini bir araya getirip karara 
bağlamış, 34’te (654) fitne olayları başla¬ 
dığında bölge valilerini çağırıp onlarla isti¬ 
şare etmiştir (Hâlid Ismâil Nâyifel-Ham- 
dânî, sy. 22 1 1422/2001], s. 33 vd.). Hz. Os¬ 
man'ın şehid edilmesi üzerine hilâfeti ka¬ 
bule zorlanan Hz. Ali, bu işin şûranın gö¬ 
revi olduğunu söylemesine rağmen daha 
kötü hadiseleri önlemek için görevi kabul 
etmek durumunda kalmış, o da zaman za¬ 
man önemli kararların alınmasında ashap¬ 
tan yanında bulunanlara ve ileri gelenle¬ 
re danışmıştır. Ancak bu iki halife döne¬ 
minde ortaya çıkan politik ayrışmalarla bir¬ 
likte şûranın genel bir siyaset yöntemi ni¬ 
teliğini kaybettiği ve işlerin kişisel inisiya¬ 
tiflere bırakıldığı görülmektedir. Muâviye 
b. Ebû Süfyânîn Hz. Haşan ile anlaşırken 
hilâfet meselesinin kendisinden sonra bir 
şûraya bırakılmasını kabul ettiği rivayet 
edilir (Mutahhar b. Tâhir el-Makdisî, 11, 
235). Abdullah b. Zübeyr, Hicaz’da halife- 
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ligini ilân ettiğinde hilâfeti şûra esasına 
döndürmeyi vaad ediyordu (Halîfe b. Hay- 
yât, s. 198). 

İslâm tarihi boyunca müslümanlar ta¬ 
rafından kurulan devletlerde hükümda¬ 
ra danışmanlık yapan çeşitli kurul ve ku¬ 
rumlar oluşturularak meşveret usulü iş¬ 
letilmeye çalışılmakla birlikte şûra genel¬ 
likle yönetim merkezlerinde bulunan kim¬ 
selerin katılımıyla sınırlı kalmıştır. Bilhas¬ 
sa Emevîler'le başlayan süreçte şûranın 
toplumun önde gelenleri (kabile reisleri, 
eşraf, âyan), yöneticiler ve ordu kuman¬ 
danları ile ilim adamlarından meydana 
gelen üç sınıfın temsilcileriyle, birlikte ya 
da ayrı, genel ya da özel biçimde gerçek¬ 
leştirilmiştir. Ömer b. Abdülazîz dönemin¬ 
de ise şûrada sadece ulemâ ve fukaha 
bulunmaktaydı. Halife daha Medine vali¬ 
liğine başladığında buranın fakihlerinden 
on kişiyi davet etmiş ve işleri onların fikir¬ 
lerine göre yapacağını söylemiştir. Diğer 
Emevî valileri de istişare heyeti oluştur¬ 
muşlardı. Mervân b. Hakem, Medine va¬ 
lisi tayin edildiğinde buradaki ashapla is¬ 
tişare etmiş ve onların ittifak ettikleri ka¬ 
rarları uygulamıştır (İbn Sa'd, V, 43). Ab- 
bâsî Halifesi Ebû Ca'fer el-Mansûr’un is¬ 
tişareden sonra hükmedeceğini ifade et¬ 
mesi (Taberî, Târîh, III, 273) Abbâsîler za¬ 
manında da şûra fikrinin korunduğunu 
göstermektedir. Irak, Horasan ve Mısır gi¬ 
bi bölgelerde de şûra heyetleri kurulmuş¬ 
tur. Endülüs Emevîleri'nde bir tür kazâî 
şûra gelişmiştir. Kadının başkanlığında şû¬ 
ra üyeleri toplanır ve müzakeresine ihti¬ 
yaç duyulan konuları tartışırlardı. III. (IX.) 
yüzyılın birinci yarısından itibaren gelişme¬ 
ye başlayan bu şûranın ilk üyeleri Yahyâ 
b. Yahyâ el-Leysî, Saîd b. Haşan ve İbn Ha- 
bîb es-Sülemî gibi doğuya seyahat edip 
dönemin büyük âlimlerinden ders almış 
fakihlerdi. Bunların sayısı başlangıçta pek 
fazla değildi. IV. (X.) yüzyılın birinci yarısın¬ 
dan sonra şûra üyeliği ulemâ için meslekî 
bir mertebeyi ifade ediyordu. Endülüslü 
birçok âlimin biyografisinde onların şûra¬ 
daki konumu belirtilir. Meselâ Ebû Sâlih 
Eyyûb b. Süleyman’ın Mâlikî fıkhına göre 
imam olduğu ve ashabının şûranın önde 
gelenlerini teşkil ettiği söylenir (İbnü’l-Fa- 
radî, I, 102). Daha birçok âlimin şûraya ka¬ 
tıldığı, şûranın önde geleni olduğu, müftü¬ 
lükle birlikte şûra üyeliği yaptığı, şûra gö¬ 
revini üstlendiği belirtilir ( a.g.e., I, 129, 203, 
301,309, 323, 411; II, 76, 80, 81, 114, 115). 
Kadı kendi meclisinde danışman konu¬ 
mundaki kişilerle toplantılar yapar, bura¬ 
da hararetli tartışmalar geçerdi. Sonraları 
kasaba ve şehirlerdeki şûra meclisleri için 


“huttatü’ş-şûrâ" tabirinin kullanıldığı gö¬ 
rülmektedir (meselâ bk. Zehebî, Târîhu’l- 
Islâm: sene 501-550, s. 435). Ulemâ ara¬ 
sında şûraya katılmayı kabul etmeyenler 
de çıkıyordu (Makkarî, II, 239). İslâm dev¬ 
letlerinde yer yer askeri şûradan söz edi¬ 
lir; ayrıca şûra özelliği gösteren kurumla- 
rın bulunduğu görülür. Nitekim Endülüs’¬ 
te mülûkü’t-tavâif zamanında ortaya çı¬ 
kan ’’meşyeha”nın böyle bir özellik taşıdı¬ 
ğı anlaşılmaktadır. Mağrib ve Endülüs’te 
“mele’” kelimesi de bir tür danışma mec¬ 
lisi anlamında kullanılmıştır. Mutlak hü¬ 
kümdarlık söz konusu olmakla birlikte Mu- 
râbıt sultanları şûrayı vazgeçilmez bir pren¬ 
sip haline getirmişlerdi. Yûsuf b. Tâşfîn 
devlet adamları ve Mâlikî fakihleriyle isti¬ 
şare etmeden karar almazdı. Hafsî sultan¬ 
ları devlet işlerinde kendi seçtikleri şeyhü- 
lâzamın başkanlık ettiği, din âlimleri ve 
devlet adamları arasından seçilen on şeyh¬ 
ten oluşan ve “tabakâtü’l-aşere” adı veri¬ 
len bir şûraya danışırdı. 

Müslüman olduktan kısa bir süre son¬ 
ra İslâm dünyasında hâkimiyeti üstlenen 
Türkler, devlet işlerini danışma yoluyla yü¬ 
rütme geleneklerini İslâm’ın bu ilkesiyle 
kaynaştırarak devam ettirmişlerdir. Şûra 
prensibini belirtmek için “kengeş" (işler¬ 
de danışma, görüşme, düşünme) kelimesi¬ 
nin kullanıldığı anlaşılmaktadır (Kâşgarlı 
Mahmud, s. 604). Türk devlet geleneğin¬ 
de kurultayın başlangıçta dinî tören, bay¬ 
ram, yeme içme toyu, eğlenme ve yarış¬ 
mayı ifade eden genel bir toplantı iken 
daha sonra önemli meselelerin müzake¬ 
re edilip tartışıldığı ve kararların ittifakla 
alındığı bir müessese haline geldiği ve şû¬ 
ra prensibinin ilk nüvesini teşkil ettiği söy¬ 
lenebilir. Kurultaylarda sadece siyasî ve as¬ 
kerî işler değil ülkeyi ilgilendiren her tür¬ 
lü mesele görüşülerek karara bağlanırdı. 
Moğollar’da büyük hanın seçimi kurultay 
toplanmadan gerçekleşmezdi. Uygurlar’- 
da hükümdara yol gösteren, fikir veren, 
“tayanç" ve “kengeşçi” denilen danışman¬ 
lar vardı. İbn Fadlân, Oğuzlar’ın işlerini 
meşveretle hallettiklerini belirtir (Seya¬ 
hatname, s. 34). Devlet yönetiminde şû¬ 
ranın önemli bir yerinin bulunduğu Kara- 
hanlılar’da hükümdarlar genellikle danış¬ 
ma meclislerinden çıkan kararlara göre 
hükmederlerdi. Sultan, danışma meclisin¬ 
de alınan kararı uygulayıp uygulamamak¬ 
ta mutlak yetkili olmasına rağmen Gaz- 
neliler’de belli ölçü ve sınırlamalarla da 
olsa meşveret ilkesine başvurulurdu. İda¬ 
rî yapısının teşekkülünde şûra, töre, kut 
gibi kavramların önem taşıdığı Büyük Sel¬ 
çuklularda devlet işlerinin görüşülüp ka¬ 


rara bağlandığı, Dîvân-ı A’lâ denilen bü¬ 
yük divanla önemli kararların istişare edi¬ 
lerek kararlaştırıldığı müşavere ve meşve¬ 
ret meciisleri vardı. Ülkenin çözüm bekle¬ 
yen meseleleri bu divanda tartışılıyor, alı¬ 
nan kararlar Selçuklu sultanı tarafından 
genellikle kabul ediliyor, nâdiren de olsa 
değiştiriliyordu. Devlet yönetimi hakkın¬ 
da âlimler ve tecrübeli kişilerle tedbir alın¬ 
ması gerektiğini söyleyen Nizâmülmülk’e 
göre şûra prensibi kişinin düşünce gücü¬ 
nü arttırarak ileriyi görmesine imkân ve¬ 
rir; bu ilkenin ihmal edilmesi zayıf fikir¬ 
lilikten kaynaklanır. Zira on kişinin alaca¬ 
ğı tedbir bir kişinin alacağı tedbirden da¬ 
ha kuvvetli olur ( Siyâsetnâme , s. 116-117). 
Büyük Selçuklulardaki şûra prensibi, en 
büyük karar ve meşveret organı Dîvân-ı 
Saltanat (Dîvân-ı A‘lâ) olan Anadolu Selçuk- 
luları’nda biraz değişikliğe uğramakla bir¬ 
likte devam etmiştir. Eyyûbîler devrinde 
Dîvân-ı İnşâ devlet idaresinde bürokrasi¬ 
nin merkeziydi ve başkanına “kâtibü’s-sır” 
denirdi. Makrîzî’ye göre sır kâtibinin bir 
görevi de sultanın huzurunda toplanan 
danışma meclislerinde gerekli açıklama¬ 
ları yapmaktı (el-Hıtat, II, 266). Musul Ata¬ 
beği Nûreddin Zengî, fakihlerden oluşan 
istişare meclislerinden kendisine ne kadar 
nafaka ödenmesi gerektiğinin belirlenme¬ 
sini isteyecek derecede meşverete önem 
verirdi. İlhanlIlarda önemli kararlar topla¬ 
nan danışma meclisleri tarafından alınırdı. 

Yazıcızâde Ali, Osman Gazi’nin Oğuz ge¬ 
leneğinin devamı olarak Türk beylerinin 
katıldığı kurultaydaki meşveret sonucun¬ 
da iktidara geldiğini kaydeder ( Tevârlh-i 
Âl-i Selçuk, s. 872). OsmanlIlarda devlet 
işlerini görüşmek üzere yapılan toplantı¬ 
lar için şûra kavramının kullanılması XII. 
(XVIII.) yüzyıldan sonra yaygınlık kazan¬ 
mıştır. Daha önce önemli devlet mesele¬ 
leri çeşitli askerî, mülkî erkânın ve ulemâ¬ 
nın fikirlerine başvurulan meşveret mecli¬ 
sinde Çözülürdü (bk. MECLİS-İ MEŞVERET). 
XIII. (XIX.) yüzyıl başlarına ait kaynaklarda 
çeşitli vesilelerle toplanan meclisler için şû¬ 
ra kelimesi kullanımı genişlemiş, “erbâb-ı 
şûrâ, encümen-i şûrâ, meclis-i şûrâ, şûrâ-yı 
kübrâ” gibi tanımlamalar yapılmıştır. Os¬ 
manlI vak’anüvisi Şânîzâde Atâullah Efen¬ 
di, meclis-i şûrâ tabirini şeyhülislâm ma¬ 
kamında ulemânın katıldığı toplantılar için 
kullanmıştır ( Şanizâde Tarihi, I, 259). Bu 
mecliste devletin alacağı kararların şerî ze¬ 
minde tahkiki yapılmakta ve kanunlara uy¬ 
gunluğu görüşülmekteydi. Fâtih Sultan 
Mehmed döneminde Dârüşşûrâ-yı Askerî 
ve Dârüşşûrâ-yı Bâbıâlî gibi meclislerin var 
olduğu bilinmektedir. Aynı anlayıştan ha- 
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reketle daha sonra bugünkü Danıştay’ın 
temelini teşkil eden, kanun ve nizâmnâ¬ 
me lâyihalarını inceleyip düzenlemesi ya¬ 
nında İdarî yargı görevi de yapan Şûrâ-yı 
Devlet kurulmuştur (bk. şÛRÂ-yı DEVLET). 
Bunun yanında yine XIII. (XIX.) yüzyılda 
savaş ilânı ve barış antlaşması yapılması 
gibi fevkalâde hallerde devlet ileri gelen¬ 
leriyle ulemânın katıldığı, padişahın huzu¬ 
runda yapılan toplantılara Şûrâ-yı Salta¬ 
nat denmiştir. Hz. Ali’nin halife seçilmesi¬ 
nin ardından o sırada Suriye genel valisi 
olan Muâviye b. Ebû Süfyân yalnızca Medi¬ 
ne halkını temsil eden kimselerin biatinin 
yeterli olamayacağı yolundaki itirazı ile bir 
tartışma başlatmış olsa da XIII. (XIX.) yüz¬ 
yılın ikinci yarısından itibaren önce Os¬ 
manlI Devleti'nde olmak üzere bazı müs- 
lüman ülkelerinde meşrutiyet ya da cum¬ 
huriyet şeklinde yapılanan sistemler ku¬ 
ruluncaya kadar hukukî bakımdan en üst 
yöneticinin yetkilerini sınırlayan, herkes için 
bağlayıcı kararlar alabilen ve bütün ülkeyi 
temsil eden şûra mekanizmalarının oluş- 
turulabildiği söylenemez. 

Fıkıh Doktrininde. Şûra kelimesi fıkıh¬ 
ta kamu hukukunu ilgilendiren mesele¬ 
lerde danışma anlamında yaygın biçim¬ 
de kullanılmakla birlikte doktrinde şûra¬ 
nın bir terim olarak tanımı yapılmamış¬ 
tır. Bu durumun kamu hukuku alanında 
büyük ölçüde tarihsel uygulamanın izlen¬ 
miş olmasıyla ilgisinin bulunduğu söylene¬ 
bilir. Ahkâm âyetlerinin tefsiriyle ilgili ba¬ 
zı kaynaklarda yer alan tanımlar ise daha 
çok kelimenin sözlük anlamını açıklama¬ 
ya yöneliktir ve şûranın çeşitleri, hükmü, 
konusu, alınacak kararın bağlayıcı olup ol¬ 
madığı ve usulü gibi unsurlar içermemek¬ 
tedir (meselâ bk. Râgıb el-İsfahânî, el-Müf- 
redât, “şvr" md.; Ebû Bekir İbnü’l-Arabî, I, 
389; Fahreddin er-Râzî, IX, 54). 

Hükmü. Fıkıhta şûranın hükmü deni¬ 
lince öncelikle devlet yönetiminde istişa¬ 
renin zorunluluğu meselesi gündeme ge¬ 
lir. Klasik fıkıh doktrininde azınlığın görüşü 
bu konuda şûranın vâcip sayıldığı yönün¬ 
dedir. Meselâ Cessâs, “Onların işleri ara¬ 
larında şûra iledir” ifadesinin (eş-Şûrâ 42/ 
38) iman edip namaz kılanların bir niteliği 
şeklinde zikredilmesinden hareketle müs- 
lümanların istişare ile emrolundukları so¬ 
nucuna ulaşmaktadır ( Ahkâmü’l-Kur’ân, 

III, 572) İbn Huveyzimendâd'ın, yöneticile¬ 
rin şer’î hükmünü bilmedikleri ya da hük¬ 
mü hususunda karar veremedikleri me¬ 
selelerde ulemâ ile istişarede bulunmala¬ 
rının vâcip olduğunu söylediği (Kurtubî, 

IV, 250; Hattâb, V, 7), diğer bir kısım Mâli¬ 
ki hukukçusunun da hâkimlerin ulemâya 


danışmaları bağlamında aynı görüşü be¬ 
nimsediği ifade edilmektedir (Hattâb, VIII, 
108-109). Ayrıca Zeydiyye'nin bir kolu olan 
Hâdeviyye'nin devlet işlerinin yürütülme¬ 
sinde şûra yöntemini vâcip gördüğü nak¬ 
ledilmektedir (Şevkânî, VII, 239). Hatta İbn 
Atıyye el-Endelüsî şûra yöntemini terke- 
den yöneticinin azledilmesi gerektiğini ve 
bu hususta bir ihtilâfın bulunmadığını söy¬ 
lemektedir (el-Muharrerü’l-veclz, I, 534). 
Çağdaş İslâm hukukçularının büyük ço¬ 
ğunluğunun desteklediği bu yaklaşım, ön¬ 
celikle Hz. Peygamber’den ashabı ile istişa¬ 
re etmesini isteyen âyete dayandırılmakta¬ 
dır. Onlara göre âyetteki emir sîgası aksi¬ 
ne bir karîne bulunmadığı için vücûba de¬ 
lâlet eder. Bu görüş ayrıca şûrayı mümin¬ 
lerin temel özellikleri arasında sayan âyet, 
Hz. Peygamber'in kavlî ve fiilî sünneti ve 
Hulefâ-yi Râşidîn'in uygulamaları ile des¬ 
teklenmektedir. Devlet başkanının yasa¬ 
ma, yürütme ve yargılamaya ilişkin yetki¬ 
lerini kullanırken istişareye başvurması¬ 
nın vâcip değil mendup olduğu görüşü 
İmam Şâfiî ile diğer bazı hukukçulara nis- 
bet edilmektedir. Bunu savunan hukukçu¬ 
ların âyetteki emri nedbe hamlederken 
karîne olarak uygulamaya dayandıkları an¬ 
laşılmaktadır. Ehl-i sünnet içinde bir ke¬ 
sim müctehid sayılmayan bir kimsenin 
devlet başkanı seçilebileceğini kabul et¬ 
mekte, ancak onun, şer’î meselelerin hü¬ 
kümleri hususunda kendisine danışacağı 
müctehid bir kimseyi yanında bulundur¬ 
masını şart koşmaktadır (Şehristânî, I, 160; 
İbnü'l-Hümâm, s. 277). Bu eğilim mücte¬ 
hid olmayan devlet başkanı açısından is¬ 
tişarenin vâcip görüldüğü biçiminde anla¬ 
şılırsa devlet yönetiminde şûrayı mutlak 
vâcip ya da mutlak mendup sayan yakla¬ 
şımları kısmen uzlaştırmaktadır. Klasik fı¬ 
kıh doktrininde devlet yönetiminde şûra¬ 
nın hükmü meselesine yeterince açıklık 
getirilmediği anlaşılmaktadır. Bu konuda 
ağırlıklı görüşün hangi yönde olduğu hu¬ 
susunda çağdaş yazarların ihtilâfa düş¬ 
mesi bu tesbiti doğrulamaktadır. Öte yan¬ 
dan evlenme, boşanma ve alım satım gi¬ 
bi günlük işler hakkında ilgililerle istişare 
etme dinen tavsiye edilen (mendup) bir dav¬ 
ranıştır. Hâkim karar öncesinde ve müf¬ 
tü kendisine sorulan meselenin dinî hük¬ 
mü hususunda ilim adamlarına danışma 
ihtiyacı duyabilir; bu durumlarda istişare 
çoğunluğa göre zorunlu sayılmamakla bir¬ 
likte önemle tavsiye edilmiştir. 

Konusu. Klasik fıkıh doktrininde nele¬ 
rin şûraya konu olabileceği hususunda bir 
tasnif bulunmamakla birlikte nasla dü¬ 
zenlenen meselelerin şûra konusu yapıla¬ 


mayacağı ittifakla kabul edilmiştir. Hz. 
Peygamber’in vahiyle bildirilen şer’î hü¬ 
kümlere dair ashabı ile istişare etmeme¬ 
si bu anlayışın temel dayanaklarındandır. 
Hükmü nasla bildirilmemiş meselelerden 
hangilerinin şûraya konu olabileceği husu¬ 
sunda özellikle, “İş hususunda onlarla is¬ 
tişare et!” âyetinde geçen (Âl-i İmrân 3/ 
1 59) “emr” (iş) kelimesi yorumlanıp fark¬ 
lı görüşler ortaya konmuştur. Bazı hukuk¬ 
çular, âyetin bağlamından hareketle isti¬ 
şare emrinin yalnızca savaşla ilgili mese¬ 
leleri içine aldığını ileri sürerken bazıları 
din ve dünya işleri ayırımı yaparak istişa¬ 
re emrini sadece dünya işleriyle sınırlamak¬ 
ta, çoğunluk ise her meselenin dinî yönü¬ 
nün bulunduğu gerekçesiyle istişarenin 
alanını hükmü vahiyle bildirilmemiş me¬ 
selelerin hepsine teşmil etmektedir. Öte 
yandan halifenin / devlet başkanının nas¬ 
la tayini ilkesini benimseyen Şia’daki hâ¬ 
kim görüş bir yana bırakılırsa devlet baş- 
kanının ehlü’l-hal ve’l-akdin biati ile seçil¬ 
mesi anlamında şûranın iktidarı elde et¬ 
menin aslî yöntemi sayılmasında fikir bir¬ 
liği bulunmaktadır. Çağdaş araştırmacı¬ 
lardan bir kısmı içtihada açık alanda, fa¬ 
kat yalnızca ince ve derin analiz yapmayı 
gerektiren önemli işlerde şûra yönteminin 
işletilmesi gerektiği görüşündedir. Araş¬ 
tırmacıların çoğunluğu ise önemli iş kav¬ 
ramının objektif bir kriterinin olmadığı ge¬ 
rekçesiyle bu fikri reddetmektedir. İbn Ab- 
bas’ın âyeti, “İşlerin bir kısmında onlara 
danış!" anlamına gelecek şekilde (“ve şâ- 
virhüm fi ba‘dı’l-emr”) okuması söz konu¬ 
su görüşü destekler nitelikteyse de İbn 
Atıyye el-Endelüsî tarafından bu kıraat, is¬ 
tişarenin ancak helâl ve haram kılma dı¬ 
şındaki konularda yapılabileceğini demlen¬ 
dirmek üzere zikredilmektedir (el-Muhar¬ 
rerü’l-veclz, I, 534). İstişareye ilişkin tale¬ 
bin Hz. Peygamber bakımından hangi ko¬ 
nuları kapsadığı yolundaki tartışma, aynı 
zamanda şer’î hükümlerin tesbitinde onun 
ictihad yetkisinin bulunup bulunmadığına 
ve fiilen ictihad edip etmediğine dair gö¬ 
rüş ayrılığı ile de alâkalıdır. Buna karşılık 
sahâbenin içtihada açık alanda şer’î hü¬ 
kümlerin tesbiti dahil bütün konularda bir- 
birleriyle istişare ettikleri bilinmektedir. 

Şûra Ehli. Bireysel işlerle ilgili istişare¬ 
de fikir alınacak kimselerin nitelikleri danı¬ 
şılan işin türüne göre değişir. İstişare bir 
meselenin dinî hükmünü öğrenmek için 
yapılıyorsa danışılan kişinin âlim ve âdil 
(dindar ve güvenilir) olması gerekir. İstişare 
dünyevî meselelerle ilgiliyse danışılan ki¬ 
şinin muhakemesi sağlam, tecrübeli, din¬ 
dar, danışılan meseleyle ilgili özel amacı 
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veya çıkarı bulunmayan biri olması gerek¬ 
tiği belirtilmiştir. Bu bağlamda “danışan 
kimseyi seven" kaydı koyan müellifler bir 
insanı seven kişinin onun için en iyi olanı 
düşüneceği noktasından hareket etmiş 
veya en azından aralarında düşmanlık bu¬ 
lunmaması gerektiğine dikkat çekmek is¬ 
temiş olmalıdır (Mâverdî, Edebil'd-dürıyâ 
ve’d-dîn, s. 290-291; Kurtubî, IV, 251). Da¬ 
nışılan kimsenin güvenilir olması her çeşit 
istişarede ortak bir şarttır. Bu şart, özel¬ 
likle, “Danışılan, kendisine güven duyulan 
kimse demektir” hadisine (Ebû Dâvûd, 
“Edeb", 114; Tirmizî, “Edeb”, 57) dayandı¬ 
rılmaktadır. 

Devlet yönetimiyle ilgili işlerde şûraya 
kimlerin katılacağı hususunda Kitap ve 
Sünnet’te özel bir düzenleme yoktur. Hz. 
Peygamber bu konuda tek bir yöntem iz¬ 
lememiş, bazı meseleleri mescidde hazır 
olan bütün ashapla, bazılarını ise başta 
Ebû Bekir ve Ömer olmak üzere ashabın 
önde gelenleriyle istişare etmiştir. Klasik 
doktrinde şûra ehlini belirleyen açık bir 
tanım yer almamakla birlikte devlet baş- 
kanınm kimler tarafından seçileceği soru¬ 
nu ele alınırken kullanılan ehlü’l-hal ve'l- 
akd tabiriyle bu konu arasında sıkı bir iliş¬ 
ki bulunduğu söylenebilir. Bu tabirin ve ya¬ 
kından alâkalı olduğu ülü’l-emr tabirinin 
kapsamı tartışmalıdır. Çoğunluk, iki sınıf 
arasında iktidarın kullanımında ortaya çı¬ 
kan tarihsel uzlaşmaya da uygun olarak 
ülü’l-emrin yöneticilerden ve ilim adam¬ 
larından meydana geldiği fikrini benim¬ 
semiştir. Toplumun önde gelenleri (rüesâ, 
eşraf, ayan, vücûhü'n-nâs) yönetici ve ilim 
adamları sınıfına eklenerek ehlü’l-hal ve’l- 
akdin kimlerden teşekkül edeceği karara 
bağlanmıştır (Bedreddin İbn Cemâa, s. 52- 
53; Hatîb eş-Şirbînî, V, 422). Ancak ehlü’l- 
hal ve'l-akdi teşkil edecek kimselerin, için¬ 
de yer aldıkları toplumsal sınıflar belirlen¬ 
miş olsa bile onların niteliklerinin tesbit 
edilmesi hususunda objektif kriterler ge¬ 
liştirilememiştir. Müellifler ehlü’l-hal ve’l- 
akdi müslümanların erdemlileri, ictihad ve 
adalet ehli, icmâ ehli, ilim ve din ehli, top¬ 
lumun önde gelenleri, önderler ve reisler, 
görüş ve düşünce ehli gibi tabirlerle ni¬ 
teleme yoluna gitmişlerdir. Mâverdî, bir 
kimsenin ehlü'l-hal ve’l-akdden sayılabil- 
mesi için şu üç temel niteliğe sahip olma¬ 
sını şart koşmaktadır: Bütün gereklerini 
taşıyan adalet, öngörülen şartlar çerçeve¬ 
sinde devlet başkanlığına lâyık olan kim¬ 
seyi tesbit etmeye imkân verecek düzey¬ 
de bilgi, devlet başkanlığına en uygun ve 
toplumun yararını gözetme hususunda en 
dirayetli ve en bilgili kimseyi seçebilecek 


ölçüde ince düşünce ve derin kavrayış ( el- 
Ahkâmü’s-sultâniyye, s. 4-5). Fakat bir 
kimsenin hangi düzeyde adaletli, âlim ve 
hakîm olduğu ve bunun nasıl belirleneceği 
sorunu Mâverdî'nin de ilgi alanı dışında¬ 
dır. İbn Haldûn ise şûraya katılacak kim¬ 
senin asabiyet sahibi olmasını zorunlu gör¬ 
mektedir. Ona göre asabiyet sahibi olma¬ 
yan kimsenin şûrada bildireceği görüşün, 
etkisi bakımından özel bir fikir sorma iş¬ 
leminden (istiftâ) farkı bulunmayacaktır 
(Mukaddime , s. 223-224). İbn Haldûn'un 
belirlediği güç ve kudret unsuru, daha ön¬ 
ce aynı açıklıkta İmâmü'l-Haremeyn el-Cü- 
veynî’nin yaklaşımında hukukî bir değer 
şeklinde ortaya çıkmaktadır. Cüveynî çok 
sayıda taraftarı olan, içinde yaşadığı top¬ 
luluğun kendisine itaat ettiği tek bir kişi¬ 
nin biati ile imâmet akdinin kurulabilece¬ 
ğini ifade edip İbn Haldûn'un asabiyet şek¬ 
linde tabir ettiği sosyolojik öğeyi vurgula¬ 
makta ve ona hukukî bir kıymet atfet¬ 
mektedir (el-Gıyâşî, s. 70-72). Çağdaş araş¬ 
tırmacılardan önemli bir kısmının ehlü’l- 
hal ve’l-akd tabirini, günümüzün parla¬ 
menter ya da başkanlık sistemlerindeki 
yasama ve yürütme organlarının işlevle¬ 
rine benzer görevlerle sorumlu bir kurul 
biçiminde anlama eğiliminde olduğu gö¬ 
rülmektedir. Şûra meselesinde klasik ve 
çağdaş fıkıh doktrinleri arasında açığa çı¬ 
kan yaklaşım farkını, XIX. yüzyılın ikinci 
yarısından itibaren siyasî iktidarın iktisap 
ve kullanımında toplum iradesini esas alan 
düşüncenin ağırlık kazanması ve bunun 
evrensel bir değer şeklinde algılanmaya 
başlanmasına bağlamak uygun olur. Bu al¬ 
gılama biçimi Kitap ve Sünnet naslarının 
yorumunda da kendini göstermektedir. Bu 
yöndeki gelişim, çağdaş yazarlarca kale¬ 
me alınan bazı eserlerde şûra ve demok¬ 
rasi kavramları arasında yapılan karşılaş¬ 
tırmalardan takip edilebilmektedir (ay¬ 
rıca bk EHLÜ1-HAL ve’l-AKD; ÜLÜT-EMR) 
Klasik doktrinde hâkim eğilim kadınların 
seçme ve seçilme haklarının bulunmadı¬ 
ğı yönünde olmakla birlikte ( a.g.e s. 62, 
64, 82, 91) kadınların şûra ehlinden sayı¬ 
lıp sayılmayacağı çağımız İslâm âlimleri ta¬ 
rafından Kitap ve Sünnet nasları ile İslâm'ın 
temel ilkeleri ışığında tartışılmakta ve ağır¬ 
lıklı olarak kadınların da erkeklerle aynı 
hakka sahip bulundukları benimsenmek¬ 
tedir. Klasik ve çağdaş çıkarımlar arasın¬ 
daki farkın kendi dönemlerinin kadın ve 
siyaset algılamasından kaynaklandığı açık¬ 
tır. Benzer bir durum, gayri müslim vatan¬ 
daşların şûra üyesi olup olamayacağına iliş¬ 
kin tartışmada da kendini göstermekte¬ 
dir. 


Bağlayıcı Olup Olmadığı. Klasik fıkıh 
doktrinindeki genel yaklaşıma göre şûra 
sonucunda ortaya çıkan karar çoğunluk¬ 
la, hatta ittifakla alınmış olsa bile devlet 
başkanı için bağlayıcı değildir. Zira istişa¬ 
reyi emreden âyetin devamında, “Kesin 
karar verdiğinde artık Allah’a tevekkül et!” 
buyurularak (Âl-i tmrân 3/159) Hz. Peygam- 
ber’e şûrada ortaya çıkan fikirlerden uy¬ 
gun gördüğünü alıp kararını verme yet¬ 
kisinin bulunduğu bildirilmekte ve istişa¬ 
re ettiği kimselerin fikirlerine ister uygun 
isterse aykırı düşsün kendi düşüncesinde 
ağırlık kazanan görüş doğrultusunda dav¬ 
ranması istenmektedir (Taberî, Câmfu’l- 
beyân, IV, 204). Bu yaklaşım tarihsel uy¬ 
gulama ile paralellik göstermektedir. Çağ¬ 
daş hukukçu ve araştırmacıların büyük ço¬ 
ğunluğu ise şûrada ortaya çıkan umumun 
görüşünü devlet başkanını hukuken bağ¬ 
layıcı bir karar diye telakki etmektedir. Kla¬ 
sik doktrini büyük ölçüde dikkate alma¬ 
dan doğrudan Kitap ve Sünnet’ten elde 
edilen, şûraya başvurmanın vücûbu, hâ¬ 
kim iradenin topluma ait olduğu, siyasî ik¬ 
tidarın toplum adına, ona vekâleten kulla¬ 
nıldığı ve devlet başkanının yetkisinin mas¬ 
lahatla sınırlı bulunduğu gibi genel ilkele¬ 
re dayandırılan bu yaklaşımın taraftarla¬ 
rın tarihî şûra örneklerini belirtilen ilkeler 
çerçevesinde yorumlamaktadır. Ayrıca ba¬ 
zı çağdaş hukukçular tarafından şûra ka¬ 
rarının bağlayıcı olduğu görüşü ile şûra¬ 
nın vâcip olduğunu benimseyen yaklaşım 
arasında ilgi kurulmakta, bazılarınca da 
devlet başkanının müctehid olup olmama¬ 
sına göre farklı öneriler geliştirilmektedir. 
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XX. yüzyılın başlarında 
Rusya müslümanları tarafından 
Orenburg’da çıkarılan 
Türkçe dergi. 

1905 I. Rus İhtilâli’nin getirdiği hürriyet 
havası içinde, Rusya müslümanlarının kül¬ 
tür merkezlerinden sayılan Orenburg’un 
zengin Tatar ailelerinden Ramioğulları (Re- 
miyevler) tarafından masrafları karşılanan 
ve 13 Aralık 1907’de çıkış izni alman der¬ 
ginin adını Rızâeddin Fahreddin koymuş 
ve başyazarlığını yapmıştır. İlk sayısı 10 
Ocak 1908'de çıkmış, 1917 yılının sonuna 
kadar on beş günlük aralıklarla 239 sayı 
yayımlanmıştır. İdil-Ural müslümanlarının 
en iyi matbaalarından olan Vakit Matba- 
ası'nda basılan dergi, 1917 Ekim Devri- 
mi’nden önce en uzun ömürlü ve baskı 
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kalitesi en yüksek yayın organı kabul edil¬ 
mektedir. Rızâeddin Fahreddin, derginin 
ilk sayısına yazdığı “Meslek ve Maksat" 
başlıklı yazıda amaçlarının Rusya müslü- 
manlarına hizmet etmek olduğunu belirt¬ 
miş, milletin ilim ve irfanını geliştirmek 
maksadıyla bir meşveret meclisi kuracak¬ 
larını, isteyenlerin bu mecliste konuşabile¬ 
ceğini, okuyucularını memnun etmek için 
gayret göstereceklerini dile getirmiş ve 
dergi kapanıncaya kadar bu hedeflerine 
sadık kalmıştır. Sayfa düzeni ve teknik iş¬ 
leriyle şair Derdmend (Zakir Remiev) ilgilen¬ 
miştir. Şûra, OsmanlI Türkçesi ile karışık 
Kazan Tatar edebî dilinde çıktığından Os¬ 
manlI Türkleri tarafından da okunabiliyor¬ 
du. 

İlk sayısından itibaren dergide “Meşhur 
Adamlar ve Büyük Fladiseler", “Makale¬ 
ler”, “Terbiye ve Tâlim”, “Keşfiyyât ve İh- 
tiraât”, “Takriz ve Tenkitler”, “Siyasî Du¬ 
rum”, “Sorular ve Cevaplar”, “Flikâye”, “Şi¬ 
ir”, “İbretli Sözler ve Darbımeseller”, “İlân¬ 
lar” gibi başlıklar yer almıştır. Rızâeddin 
Fahreddin’in kaleme aldığı 700’e yakın ma¬ 
kalede Türk halklarının tarihi, Tatarlar'ın 
sosyal, kültürel ve siyasal yaşamları, meş¬ 
hur Doğulu ve Batılı düşünürlerin hayat 
hikâyeleri üzerinde durulmuştur. Yayım¬ 
lanan çok sayıda makale edebiyat, içtima¬ 
iyat, tarih, eğitim, dil, felsefe, fen, matbu¬ 
at, sanat ve iktisat gibi konulardadır. Ay¬ 
rıca şiir, kitap tanıtımı ve okuyucu mek¬ 
tuplarına da yer verilmiştir. Fikir olarak 
Cedîdciliğin savunulduğu yayınların başın¬ 
da gelen dergi sayfalarını başta öğretmen¬ 
ler, imamlar ve öğrenciler olmak üzere 
zengin iş adamları, kadılar, âlim, tüccar, 
molla ve askerlere kadar her zümreye aç¬ 
mıştır. Dergide toplam 880 makale yaza¬ 
rının yer aldığı tesbit edilmiştir. Bunlar 
arasında Fâtih Kerîmî, Burhan Şeref, Ab- 
durrahman Fahreddin, Âlimcan İdrîsî, Mû¬ 
sâ Cârullah, Hadi Atlas, Mehmed Flanefî, 
Abdurrahman Sâdi, Abdurrahman Mus¬ 
tafa, Zâkir Remiyev, Zeki Velidi Togan, 
Cemâleddin Velidi, Vakıf Celâl gibi isimler 
bulunmaktadır. Kadın yazarları ise M. Ak- 
çurina ve Z. Saide idi. Ayrıca 150'nin üze¬ 
rindeki makaleyle Âzerî, Kazak, Özbek ve 
Uygur yazarları dergiye katkıda bulunmuş¬ 
tur. 

Derginin 15. sayısından itibaren kırk sa¬ 
tırdan az, altmış satırdan fazla olmamak 
üzere hangi konuda olursa olsun hiçbir 
yabancı söz karıştırılmadan halis Türkçe ile 
yazılmak şartıyla bir makale yarışması dü¬ 
zenlenmiş, gönderilen makalelerden yapı¬ 
lan bir seçki Şûrâ'nm Til Yarışı adıyla ki¬ 
tap halinde neşredilmiştir (Orenburg 1910). 
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Bu yarışmayla ana dilinin korunması ve 
Arapça, Farsça dahil dilin yabancı kelime¬ 
lerden kurtarılması amaçlanmıştı. Rızâed- 
din Fahreddin mezar taşlarının bile sade bir 
Türkçe ile yazılmasını istiyordu. Dergi say¬ 
falarına akseden tartışmalardan biri “Ta¬ 
tar mı, Türk mü?” konusudur. Kendileri¬ 
ne Türk denilmesine taraftar olan Rızâed- 
din Fahreddin bu düşüncesinden dolayı ağır 
eleştirilere uğramıştır. Şûrâ'da yayımla¬ 
nan bazı yazılar daha sonra kitap olarak 
da basılmıştır. Dergiye gönderildiği halde 
neşredilemeyen şiirler 1910 yılında Basıl¬ 
mayan Şiir Mecmuası adıyla yayımlan¬ 
mış, devrinde büyük yankı uyandıran Mû- 
sâ Cârullah'ın “Rahmet-i İlâhiyye Bürhan- 
ları" ve “İnsanların Akıde-i İlâhiyyelerine Bir 
Nazar" adlı dizi yazıları 1911'de kitap hali¬ 
ne getirilmiştir. 

İstanbul, Kahire, Beyrut, Medine, Paris, 
Viyana, Petersburg, Moskova gibi şehir¬ 
lerden gönderilen mektuplar derginin çok 
geniş bir coğrafyada okunduğunu göster¬ 
mektedir. Dergide ayrıca Rusça, Türkçe, 
Arapça, Farsça ve Batı dillerinde yayımla¬ 
nan gazete ve dergilerden yapılan alıntıla¬ 
ra yer verilmiştir. Şûrâ 1917 yılma kadar 
neşredilen Tatar süreli yayınlarınca olum¬ 
lu değerlendirilmiş, Rusya Bilimler Akade- 
misi’nin çıkardığı Mir İslama dergisi on¬ 
dan uzun iktibaslar yapmış, Türk Yurdu 
dergiden övücü ifadelerle söz etmiştir. 
Sovyet döneminde ise bütün süreli yayın¬ 
lar gibi milliyetçi, burjuvazi taraftarı, pa- 
nislâmist, pantürkist gibi ithamlara mâ¬ 
ruz kalmıştır. 1917 Ekim İhtilâli’nin getir¬ 
diği özgürlükler sebebiyle işçi haklarının 
artması ve grevler neticesinde sıkıntıya dü¬ 
şen Vakit Matbaası 26 Ocak 1918'de Oren- 
burg Müslüman Savaş Komitesi tarafın¬ 
dan kapatılınca derginin yayımı da sona 
ermiştir. 
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ŞÛRÂ-yı DEVLET 

( OJji ) 

1868 'de 

İdarî yargı ve danışma organı 
olarak kurulan meclis. 

1838'de Meclis-i Vâlâ’nın oluşturulma¬ 
sıyla başlayan sürecin bir neticesi olarak 
ortaya çıkmıştır. 1854’te Meclis-i Âlî-i Tan- 
zîmât'ın teşkili üzerine iki reform meclisi¬ 
nin aynı anda mevcudiyeti yetki karmaşa¬ 
sına sebep olduğundan bu iki meclis 186T- 
de Meclis-i Ahkâm-ı Adliyye adıyla birleş¬ 
tirildi. 1864 Vilâyet Nizamnâmesi'yle vilâ¬ 
yetlerde vali, sancaklarda mutasarrıf ve 
kazalarda kaymakamların başkanlığında 
teşkil edilen meclislerde idarecilerin yanın¬ 
da yöre halkının seçimle belirlenen müs- 
lüman ve gayri müslim temsilcilerinin de 
bulunması ve aynı şekilde karma mahke¬ 
melerin kurulması kararlaştırıldı. Bu uy¬ 
gulama, Midhat Paşa tarafından Tuna ve 
Cevdet Paşa tarafından Halep vilâyetlerin¬ 
de başlatıldı. Böylece taşradaki yeni ya¬ 
pıyla meclisler ve mahkemeler aracılığı ile 
İdarî ve adlî işler birbirinden ayrılmış oldu. 
Şûrâ-yı Devlet’in kurulması, taşrada baş¬ 


layan bu gelişmelerin merkez teşkilâtın¬ 
daki bir uzantısı şeklinde gündeme geldi. 
Nitekim Meclis-i Ahkâm-ı Adliyye 7 Eylül 
1867 tarihli raporunda böyle bir meclisin 
teşkilinin gerekliliğine işaret etmektedir. 
5 Mart 1868'de çıkan bir iradeyle Meclis-i 
Ahkâm-ı Adliyye’nin Şûrâ-yı Devlet ve Dî- 
vân-ı Ahkâm-ı Adliyye adıyla ikiye ayrılma¬ 
sı kararlaştırıldı. Şûrâ-yı Devlet’in başkan¬ 
lığına Midhat Paşa, Dîvân-ı Ahkâm-ı Ad- 
liyye'nin başkanlığına Ahmed Cevdet Pa¬ 
şa getirildi. Fransa’daki Conseil d’Etat isim¬ 
li yüksek meclis esas alınarak oluşturulan 
Şûrâ-yı Devlet’in kuruluşunda başta Sad¬ 
razam Âlî Paşa olmak üzere Fuad Paşa, 
Midhat Paşa ile Fransa’nın İstanbul bü¬ 
yükelçisi Nicholas-Prosper Bouree etkili 
oldu. İçtüzüğü 1 Nisan 1868'de yürürlü¬ 
ğe giren Şûrâ-yı Devlet'in resmî açılışı 10 
Mayıs 1868 tarihinde Sadrazam Âlî Paşa'- 
nın Bâbıâli’de padişahın nutkunu okudu¬ 
ğu bir merasimle yapıldı. Meclis, 8 Ağus¬ 
tos 1869'da Bâbıâli binasının orta kısmı¬ 
nın üzerine atılan kattaki dairesine taşındı. 

Meclisin görevleri kanun ve nizâmnâme 
tasarılarını hazırlamak, mülkî işleri ince¬ 
lemek, mahkeme veya meclislerin verdiği 
kararların temyizinde adliye ve idare me¬ 
murları arasında çıkan ihtilâfları çözmek, 
hükümetle kişiler arasındaki davalara bak¬ 
mak, kanun metinlerini yorumlamak, dev¬ 
let memurlarının durumlarını inceleyip ge¬ 
rektiğinde onları yargılamak, 1864 Vilâyet 
Nizamnâmesi’ne göre her vilâyette sene¬ 
de bir defa toplanıp vilâyetin sorunlarını 
görüşecek olan umumi meclislerin düzen¬ 
lediği mazbataları meclis üyeleriyle müza¬ 
kere ederek karara bağlamaktı. Bu işler 
sadâret tarafından meclise havale edilir 
ve meclis görüştüğü konuların mazbata¬ 
sını sadârete sunardı. Meclisin hazırladığı 
tasarılar hükümetin ve padişahın onayın¬ 
dan sonra kanunlaşırdı. Şûrâ-yı Devlet’in 
kurulmasındaki asıl amaç yargı, yasama 


Bâbıâli 
binasının orta 
bölümünün 
üstünde 
öne doğru 
çıkık kısımdaki 
Sûrâ-yı Devlet 
Dairesi 
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SÛRÂ-yi DEVLET 


ve yürütmenin birbirinden ayrılmasıdır. Şû- 
râ-yı Devlet beş daire olarak teşkilâtlandı¬ 
rıldı. Mülkiye Dairesi harbiye, güvenlik ve 
mülkiyeye dair alt birimler tarafından gö¬ 
rüşülüp havale edilen konuları. Maliye ve 
Evkaf Dairesi devlet gelirlerinin tahsil ve 
muhafazasıyla vakıfların idaresine dair ka¬ 
nun ve nizamları müzakere etmekle gö¬ 
revliydi. Adliye Dairesi olağan adlî işler ve 
bu işlerle uğraşan mahkemelerin nizam 
ve kanunlarıyla uğraşmak, bunların temyi¬ 
zi konusunda ortaya çıkacak ihtilâfları çöz¬ 
mek; Nâfia, Ticaret ve Ziraat Dairesi ba¬ 
yındırlık hizmetlerinin tanzimiyle ticaret 
ve tarımın gelişmesi için verilen imtiyaz¬ 
ları ve bunlara ait sözleşmeleri; Maarif Da¬ 
iresi genel eğitimin yaygınlaştırılmasıyla 
mektep ve medreselere ait konulan ince¬ 
lemekle yükümlüydü. 

Şûra-yı Devlet hazırladığı yasa ve tüzük¬ 
lerin icrasına karışamaz, ancak uygulamada 
gördüğü aksaklıkları bildirebilirdi. Önem¬ 
li kanun ve tüzükler ilgili dairenin dışında 
bütün dairelerin katılımıyla oluşan genel 
kurulda da görüşülürdü. Her dairenin ba¬ 
şında reîs-i sânî denilen bir başkan bulu¬ 
nurdu; dairelerin üyeleri beş ile on kişi ara¬ 
sındaydı. Dolayısıyla genel kurul en fazla 
elli kişi olabilirdi. Genel kurul Şûrâ-yı Dev¬ 
let başkanının veya ikinci başkanlardan bi¬ 
rinin riyasetinde toplanırdı. Meclisin yazı 
işlerini yürütmekle görevli bir evrak kale¬ 
miyle mazbata odası mevcuttu. Başkâtip 
aynı zamanda meclisin, Şûrâ-yı Devlet baş¬ 
kanı da Meclis-i Vükelâ’nın üyesiydi. Dev¬ 
letin yıllık bütçesinin görüşüleceği toplan¬ 
tıya dairelerin birer üyesiyle başkanlarının 
katılması iç tüzük gereğiydi. Önceki me¬ 
muriyetlerinde hangi rütbede olurlarsa ol¬ 
sunlar üyelerin meclisteki statüleri aynıy¬ 
dı. Gayri müslimler de meclis üyeliğine ta¬ 
yin edilebiliyordu. Nitekim ilk meclisin kırk 
bir üyesinden on dördü gayri müsiimdi. 

Şûrâ-yı Devlet’in görevleri ve etki alanı 
zaman içerisinde siyasî gelişmelere ve çe¬ 
kişmelere paralel olarak genişledi veya da¬ 
raldı. 7 Mayıs 1869 tarihli iç tüzükle mec¬ 
lisin yapısında önemli değişiklikler yapıl¬ 
dı. Maarif ve Mülkiye daireleri Dahiliye ve 
Maarif adı altında birleştirildi; ayrıca bir 
başkan ve altı üyeden oluşan Muhâke- 
mât Dairesi kuruldu ve bir üst idare mah¬ 
kemesi olarak görevlendirildi. Memurla¬ 
rın yargılanması, devlet daireleriyle kişi¬ 
ler arasında ortaya çıkan davalar, adlî ve 
İdarî memurlar arasındaki ihtilâflarla vi¬ 
lâyet meclislerinin gördüğü İdarî davala¬ 
ra temyizen bakmak bu dairenin göreviy¬ 
di. Bu değişiklikle birlikte başlangıçta he¬ 
deflenen yasama, yargı ve yürütmenin 


birbirinden ayrılması ilkesi ihlâl edilmiş 
oluyordu. Zira bu durumda Şûrâ-yı Dev¬ 
let, Dîvân-ı Ahkâm-ı Adliyye’nin yargı gö¬ 
revine ortak olmuştu. Muhâkemât Daire¬ 
si, 6 Eylül 1871 tarihinde Muhâkemât-ı 
Cezâiyye ve Muhâkemât-ı Hukükıyye adıy¬ 
la ikiye ayrıldı. 

Kurucuları ve hâmileri olan Fuad Paşa 
ile Âlî Paşa’nın ardarda ölümleri ve Mah- 
mud Nedim Paşa’nın sadârete getirilme¬ 
siyle Şûrâ-yı Devlet’in ilk üç yıllık faal dö¬ 
nemi sekteye uğradığı gibi 11. Abdülha- 
mid’in tahta çıkmasına kadar geçen sü¬ 
reçte rakip sadrazamların mücadele ala¬ 
nı haline geldi. Mahmud Nedim Paşa’nın 
10 Şubat 1872’de tasarruf tedbirlerini ba¬ 
hane ederek yaptığı bir düzenlemeyle da¬ 
ire sayısı Tanzimat, Dahiliye ve Muhâke¬ 
mât olmak üzere üçe indirildi; ayrıca üye 
sayısı azaltıldı. Kanunları ve yabancı şir¬ 
ketlerle yapılacak sözleşme metinlerini ha¬ 
zırlama görevi yeni kurulan Tanzimat Da- 
iresi’ne verildi. Değişiklik bununla sınırlı 
kalmadı. Zira Mahmud Nedim Paşa’ya gö¬ 
re hükümetin her işi meclise havale et¬ 
mesi meclisin iş yükünü arttırmakta ve 
burada görüşülen konuların Meclis-i Vü- 
kelâ’da tekrar ele alınması vakit kaybına 
sebep olmaktadır. Onun teklifi üzerine çı¬ 
kan 12 Haziran 1872 tarihli bir irade ile, 
ikiye bölünmüş olan Muhâkemât Dairesi'- 
nin Dîvân-ı Ahkâm-ı Adliyye Nezâreti’ne ak¬ 
tarılmasına ve Dahiliye Dairesi’nin Şûrâ-yı 
Devlet'ten ayrılıp Bâbıâli’deki İslahat Ko- 
misyonu’na dönüştürülmesine karar ve¬ 
rildi. Böylece meclis bünyesinde sadece, 
görevi kanun ve tüzük tasarıları hazırla¬ 
mak ve vali dışındaki üst düzey memurla¬ 
rın tayinini onaylamak olan Tanzimat Da¬ 
iresi bırakıldı. Hukuk işleri tekrar Dîvân-ı 
Ahkâm-ı Adliyye Nezâreti’ne verildi. 

Midhat Paşa’nın sadârete geçmesiyle 
birlikte Islahat Komisyonu kaldırılarak Da¬ 


hiliye Dairesi yeniden kuruldu ve eski gö¬ 
revlerini üstlendi ( 10 Ağustos 1872). Ar¬ 
dından Tedkik-i Muhâsebât-ı Umûmiyye 
Dairesi’nin oluşturulması kararlaştırıldı, fa¬ 
kat muhtemelen alman bu karar uygulana¬ 
madı. Meclis daha sonraki dönemde geli¬ 
şimini sürdürdü ve yasama işlerinin mer¬ 
kezi oldu. Ancak Hüseyin Avni Paşa'nın (15 
Şubat 1874) ve Mahmud Nedim Paşa’nın 
(26 Ağustos 1875) sadâretleriyle beraber 
yetkileri ve üye sayısı tekrar azaltıldı; ayrı¬ 
ca yapılan siyasî tayinlerle itibarı yok edil¬ 
di. Bu dönemde yeniden kurulan Islahat 
Komisyonu ön plana çıkarıldı. Meclis Mü¬ 
tercim Mehmed Rüşdü Paşa’nın sadâre¬ 
tinde yapılan bir düzenlemeyle Tanzimat, 
Dahiliye ve Muhâkemât adlarıyla üç dai¬ 
reye bölünerek eski haline dönüştürüldü 
(11 Ağustos 1876). Şûrâ-yı Devlet 1876 Kâ- 
nûn-ı Esâsîsi’nin hazırlanmasında etkin bir 
rol üstlendi. Hatta burada görüşülen ta¬ 
sarı üzerinde Meciis-i Vükelâ tarafından 
bazı değişiklikler yapılmış olmasına rağ¬ 
men Sadrazam Midhat Paşa’nın iradesini 
çıkartarak ilân ettiği metin Şûrâ-yı Dev¬ 
let’in kabul ettiği metindir. Kânûn-ı Esâ- 
sî’ye göre yeni kanunların tanzim edilme¬ 
si veya mevcutların değiştirilmesini teklif 
etme yetkisi hükümete aitti. Ancak Mec- 
lis-i Meb’ûsan ve Meclis-i A’yân kendi yet¬ 
kileri dahilinde olan konularda önerilerde 
bulunabilirdi. İlgili daireden alınacak bilgi¬ 
ler doğrultusunda Şûrâ-yı Devlet’te hazır¬ 
lanan kanun lâyihaları önce Meclis-i Meb- 
‘ûsan'da, ardından Meclis-i A’yân’da kabul 
edildikten sonra irade için padişaha su¬ 
nulabilirdi. Ayrıca Kânûn-ı Esâsî ile mülkî 
işlere dair olan kanunları yorumlama yet¬ 
kisi de Şûrâ-yı Devlet’e verildi. 

26 Mart 1877’de bütçe kanunuyla ma¬ 
liye ve vakıfların gelir ve giderlerini görüş¬ 
mekle görevli olarak Maliye Dairesi tekrar 
kuruldu. Ancak meclis üç yıl sonra yapılan 
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başka bir düzenlemeyle Tanzimat, Dahili¬ 
ye ve Muhâkemât olmak üzere üç daire¬ 
ye bölündü; iç tüzüğü yeniden düzenlen¬ 
di. 19 Eylül 1886 tarihinde daire yapıları 
korunmakla birlikte Muhâkemât Daire- 
si'nin görev alanı tekrar belirlendi ve me¬ 
murlarla ilgili davalara bidâyeten bakmak¬ 
la görevlendirildi. Öte yandan vilâyet ve 
sancak meclislerinden gönderilen davala¬ 
ra istînafen ve temyîzen bakma görevini 
sürdürdü. Memurların yargılanması sıra¬ 
sında daireler arasında ortaya çıkabilecek 
ihtilâflar üçü Şûrâ-yı Devlet, üçü de Mah- 
keme-i Temyîz üyelerinden seçilen, meclis 
başkanının riyâsetinde toplanan Encü- 
men-i İhtilâfa havale edildi. 1888’de en¬ 
cümenin görev alanı genişletildi. Meclisin 
bidâyeten baktığı davalar Muhâkemât Da- 
iresi’ne bağlı olan Bidâyet Mahkemesi’ne 
aktarıldı. Muhâkemât Dairesi 5 Şubat 
1894’te Bidâyet, İstinaf ve Temyiz mah¬ 
kemeleri şeklinde alt birimlere bölündü. 
1891'de kurulan Bâbıâli İstatistik Encüme¬ 
ni de Şûrâ-yı Devlet'e bağlandı. Şûrâ-yı Dev- 
lef e bağlı destek dairelerinden biri de mec¬ 
lis ve Temyiz Mahkemesi üyelerinden se¬ 
çilen kişilerden oluşan ve görevi mahke¬ 
melerle Şûrâ-yı Devlet’in İdarî mahkeme¬ 
leri arasındaki anlaşmazlıkları çözmek olan 
İhtilâf-ı Merci Encümeni’ydi. 

15 Ocak 1897 tarihli irade ile meclis ye¬ 
niden düzenlenerek Muhâkemât Dairesi 
ve ona bağlı Bidâyet Mahkemesi müsta¬ 
kil hale getirildi. Oluşturulan bidâyet, isti¬ 
naf ve temyiz heyetleri Adliye Nezâreti’- 
nin idaresi ve Şûrâ-yı Devlet başkanının ri- 
yâseti altındaydı. Daha önce Dahiliye Dai- 
resi'ne aktarılmış olan malî işler için Mali¬ 
ye Dairesi tekrar kuruldu; görevi imtiyaz¬ 
lar, sözleşme metinleri ve vergi düzenleme¬ 
leriyle uğraşmaktı. Dahiliye Dairesi, Tan¬ 
zimat ve Maliye dairelerinin aldığı karar- 


1911'de yanan Şûrâ-yı Devlet mahkemeler kısmından bir 
görünüş 



ları görüşmekle vazifeli olan Mülkiye Dai- 
resi’ne dönüştürüldü. Böylece bu daire bir 
bakıma diğer ikisinin denetleyicisi konu¬ 
muna yükseltildi. Kısa bir süre sonra ya¬ 
yımlanan Me’mûrîn-i Mülkiyye Komisyo¬ 
nu Nizamnâmesi’nin komisyonla Mülkiye 
Dairesi arasında yetki sorunlarına sebep 
olması yüzünden 26 Haziran 1897’de ya¬ 
pılan bir düzenlemeyle mülkiye memurla¬ 
rının tahkikatı, azli veya muhakemesi gö¬ 
revi Mülkiye Dairesi’ne verildi. 

Şûrâ-yı Devlet, 11. Meşrutiyetten sonra 
12 Ağustos 1908’de Mülkiye, Maliye, Tan¬ 
zimat ve Maarif ile Nâfia olmak üzere dört 
daireye bölündü. Meclis kuruluşundan iti¬ 
baren çalışmalarını genellikle daireleri va¬ 
sıtasıyla sürdürdü. Zira genel kurul iç tü¬ 
züğünde yazılı olan çalışmaları yapamadı. 
Bu değişiklikle genel kurula işlerlik kazan¬ 
dırılması ve dairelerde görüşülen işlerin 
bir defa daha burada ele alınması amaç¬ 
landı. 11 Kasım 1909'da Şûrâ-yı Devlet içe¬ 
risinde, Temyiz Mahkemesi'nin bozup alt 
mahkemelere geri gönderdiği ve daha son¬ 
ra mahkemelerin yeniden görüşüp tekrar 
temyiz edilen kararlarını müzakere etmek 
üzere Hey’et-i Umûmiyye-i Temyîziyye oluş¬ 
turuldu. Şûrâ-yı Devlet aynı yıl tensikata 
tâbi tutuldu ve Adliye Nezâreti'ne bağla¬ 
narak başkanının hükümet üyesi olma vas¬ 
fı sona erdirildi; ayrıca Maliye Dairesi, Nâ¬ 
fia ve Maarif Dairesi ile birleştirildi. 

22 Ekim 1912'de eğitim işleri Mülkiye 
Dairesi'ne aktarılıp Mülkiye ve Maarif Da¬ 
iresi oluşturuldu; diğerinin adı ise Maliye 
ve Nâfia Dairesi oldu. Tanzimat Dairesi’- 
nin durumu değişmedi. Aynı yıl içerisinde 
Adliye Nezâreti’nin işlerinin yoğunluğu ge¬ 
rekçe gösterilerek Şûrâ-yı Devlet buradan 
ayrılıp tekrar müstakil hale getirildi ve Şû- 
râ-yı Devlet başkanı da yeniden hükümet 
üyesi oldu. 17 Şubat 1914 tarihinde çıka¬ 
rılan Me'mûrîn Muhâkemâtı Hakkında Kâ- 
nûn-ı Muvakkat'le, memurların görevle¬ 
riyle ilgili açılacak davalar adlî mahkeme¬ 
lere bırakıldığı için Şûrâ-yı Devlet çatısı al¬ 
tında görev yapan Bidâyet, İstinaf ve Tem¬ 
yiz mahkemeleri ilga edildi. Böylece adlî 
mahkemelerle dîvânıharpler arasındaki ih¬ 
tilâfları çözmekle görevli olan İhtilâf-ı Mer¬ 
ci Encümeni'nin dışında meclisin adlî iş¬ 
lerle herhangi bir ilişiği kalmadı. Şûrâ-yı 
Devlet’in hazırladığı, teşkilât ve görevleri¬ 
ni geniş biçimde ele alıp düzenleyen 20 
Şubat 1918 tarihli kanun tasarısı 2 Mart 
1918'de sadâret tarafından Meclis-i Meb- 
‘ûsan’a gönderildiyse de kanunlaşamadı. 

Türkiye Büyük Millet Meclisi, 4 Tem¬ 
muz 1921 tarihinde çıkardığı bir kanun¬ 


la Şûrâ-yı Devlet'in memurları yargılama 
görevini kendi üyeleri arasından seçilecek 
dokuz kişiden oluşan Me’mûrîn Muhâke¬ 
mât Encümeni’ne, Şûrâ-yı Devlet genel 
kuruluna verilmiş olan memur yargılama 
vazifesini de yine meclis üyeleri arasından 
seçilecek on beş kişilik Me’mûrîn Muhâke- 
me Heyeti'ne aktardı. Encümen ve heye¬ 
tin aldığı kararların Türkiye Büyük Millet 
Meclisi’nin onayına sunulması gerekmi¬ 
yordu. Neticede bir süre bu şekilde ida¬ 
re edildikten sonra 669 sayılı ve 23 Kasım 
1925 tarihli Şûrâ-yı Devlet Kanunu ile mec¬ 
lis Tanzimat, Mülkiye, Deâvî ile Maliye ve 
Nâfia olmak üzere dört daireye bölüne¬ 
rek yeni dönemde de İdarî teşkilât içeri¬ 
sindeki yerini aldı. Teşkilâtlanması ve fii¬ 
len göreve başlaması 6 Temmuz 1927 ta¬ 
rihini bulan Şûrâ-yı Devlet’in ismi, 1938’- 
de çıkarılan 3546 sayılı kanunla önce Dev¬ 
let Şûrası'na ve 1940’!ı yılların başlarından 
itibaren Danıştay'a dönüştürüldü. 

Şûrâ-yı Devlet Dairesi 23 Mayıs 1878 ta¬ 
rihinde meclis dairesinin üst katında yer 
alan nüfus odasında çıkan bir yangınla ta¬ 
mamen yandı ve 1881 yılına kadar Maa¬ 
rif Nezâreti’nin üst katındaki eski Hazî- 
ne-i Hâssa Dairesi'nde hizmet verdi. 6 Şu¬ 
bat 191 l’de Bâbıâli’nin Şûrâ-yı Devlet kıs¬ 
mındaki telgraf odasında çıkan bir yan¬ 
gında Şûrâ-yı Devlet’in yer aldığı orta kı¬ 
sım tamamen, sadâret ve Dahiliye Nezâ¬ 
reti bölümleri kısmen yandı. Bunun üze¬ 
rine meclisin daireleri Bâbıâli’nin karşısın¬ 
daki Tomruk Dairesi’ne, mahkemeleri ise 
Telgraf Nezâreti’ne taşındı. Şûrâ-yı Dev¬ 
let Dairesi imparatorluğun sonuna kadar 
bir daha inşa edilemedi. Her iki yangında 
dairede işlem gören pek çok evrak kül ol¬ 
muştur. 
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ŞÛRA SÛRESİ 

( Sjj-j ) 


Kur’ân-ı Kerîm in kırk ikinci sûresi. 


Mekke döneminde Fussılet sûresinden 
sonra nâzil olmuştur. İbn Abbas’tan gelen 
rivayetlerin birinde 23. âyetten itibaren 
dört âyetin Medine’de nâzil olduğu kayde- 
diliyorsa da bu görüş isabetli bulunma¬ 
mıştır (Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, IV, 197-199; 
Şevkânî, IV, 521-523). Adını 38. âyette ge¬ 
çen “şûrâ" kelimesinden almıştır. Hâ-mîm 
harfleriyle başlayan (havâmîm) sûrelerden 
olması dolayısıyla Flâ-mîm-ayn-sîn-kâf ve¬ 
ya sadece Ayn-sîn-kâf diye de anılmıştır 
(Elmalılı, V, 4218; DMT, IX, 374). Elli Üç 
âyet olup fâsılası “p .j <J <j o <o” 
harfleridir. Mekke döneminin ikinci yarı¬ 
sında nâzil olduğu tahmin edilen Şûrâ sû¬ 
resinin içeriğini Allah'ın varlığı ve birliğiy¬ 
le âhiret hayatı olmak üzere iki bölüm ha¬ 
linde incelemek mümkündür. Sûrede ay¬ 
rıca nübüvvet konusuna temas edilmek¬ 
tedir. Ancak bu konular telkin ve etkile¬ 
me hedefine yönelik biçimde zaman za¬ 
man iç içe bulunmakta ve tekrarlanmak¬ 
tadır. 

İlk iki âyetini hâ-mîm-ayn-sîn-kâf harfle¬ 
rinin oluşturduğu sûrenin 3. âyeti hurûf-i 
mukattaa ile başlayan diğer sûrelerin ço¬ 
ğunda olduğu gibi vahye temas etmek¬ 
tedir. Ardından göklerin ve yerin egemen¬ 
lik ve yönetiminin Allah'a ait olduğu, O'nun 
benzerinin bulunmadığı, bu arada Hz. Pey- 
gamber’e indirilen Arapça Kur’an'm vahiy 
ürünü olduğu vurgulanmaktadır (âyet: 4- 
12). Yine Allah’ın birliği ve dinin diğer te¬ 
mel ilkelerinde ayrılığa düşmeme çizgi¬ 
sinde Hz. Nûh, İbrâhim, Mûsâ, îsâ ve son 
peygambere aynı şey tavsiye edildiği, fa¬ 
kat nefsânî arzularının baskısıyla büyük 
çoğunluğun buna uymadığı belirtilmekte 
ve Resûl-i Ekrem’e tevhid inancına çağrı 
yapması, şahsen de ona riayet etmesi em- 
redilmekte, nihaî hükmün Allah’a ait oldu¬ 
ğu bildirilmektedir (âyet: 13-16). 

ikinci bölüm kıyametin kopmasını ve 
âhiret hayatını konu edinmektedir. Bura¬ 
da ebedî hayatın vukuunu müminlerin cid¬ 
diye aldığı, buna karşılık inançsızların bu¬ 
nu önemsemediği ifade edilmekte, âhiret 
hayatında mutluluğu amaç edinenlerin bü¬ 


yük mükâfatlara kavuşturulacağı, sadece 
fâni hayatın refahı peşinde koşanlara da 
ondan bir pay verileceği, fakat bunların 
âhirette hiçbir nasiplerinin olmayacağı ha¬ 
ber verilmekte, inançsızlarla iman ve sâlih 
amel sahibi kişilerin âhiret hayatları hak¬ 
kında kısa tasvirler yapılmaktadır. Peygam¬ 
berin -müşriklerin iddialarının aksine- vah- 
yedilmeyen şeyleri hiçbir şekilde Allah’a 
nisbet edemeyeceği, Allah’ın zaten buna 
izin vermeyeceği belirtilmekte, insanların 
maddî ve mânevî ihtiyaçlarının O’nun ta¬ 
rafından hikmete bağlı şekilde karşılandı¬ 
ğı bildirilmektedir (âyet: 17-27). 23. âyet¬ 
te Kur'an ve İslâm mesajının sevgi ve ya¬ 
kınlıktan başka herhangi bir ilkeye ve ama¬ 
ca dayanmadığının ilân edilmesi, bunun 
davet ve irşad görevi yapacak kimseler ta¬ 
rafından da dile getirilmesinin istenmesi 
dikkat çekmektedir. 

Sûrenin bundan sonraki âyetlerinde tek¬ 
rar Allah'ın varlığı ve birliği konusuna de¬ 
ğinilerek tabiatın kuruluş ve işleyişinden 
örnekler verilmekte, bunların müşahede 
edilmesi suretiyle gerçeğe ulaşılması isten¬ 
mektedir (âyet: 28-35). Ardından dünya 
metâmın geçiciliği hatırlatılarak Allah rı¬ 
zasına yönelik davranışların değeri ve ka¬ 
lıcılığı vurgulanmaktadır. Ebedî mutlulu¬ 
ğu simgeleyen bu sonuçun iman etmenin 
yanında şu erdemlere de sahip bulunan¬ 
ların hakkı olduğu belirtilmektedir: Allah'a 
tevekkül, büyük günahlardan ve hayâsız¬ 
lıktan sakınma, öfkesine hâkim olma, na¬ 
maza devam edme, Allah rızası için har¬ 
cama yapma, önemli işleri danışma yön¬ 
temiyle yürütme, haksızlığa karşı dayanış¬ 
ma içinde bulunma, affedici ve barışçı ol¬ 
ma, güçlüklere göğüs gerip sabır göster¬ 
me (âyet: 36-43). Tekrar âhiret hayatına 
temas edilerek kendilerine ve başkaları¬ 
na zulmedenlerin o günkü acınacak hal¬ 
lerinden söz edildikten sonra (âyet: 44- 
46) Resûlullah'ın döneminde yaşayan ve 
sonra gelecek olan inançsızlardan ölüm 
gelmeden önce İlâhî davete icabet etme¬ 
leri istenmekte, yüz çevirdikleri takdirde 
Hz. Peygamber’in ve ardından gelecek da- 
vetçilerin tebliğden başka yapacakları bir 
şeyin bulunmadığı bildirilmekte, insanla¬ 
ra evlât lütfetme dahil kâinatta her şeyin 
Allah’ın tasarrufunda olduğu bir defa da¬ 
ha hatırlatılmaktadır (âyet: 47-50). Şûrâ 
sûresinin son üç âyeti de vahiyle ilgilidir. 
Bunların ilkinde Allah'ın insanla konuşma¬ 
sı şekilleri olan doğrudan psikolojik muh¬ 
tevaya intikal ettirme, perde arkasından 
duyurma ve bir elçi (Cebrâil) vasıtasıyla bil¬ 
dirme hususuna temas edilmekte, diğer 
iki âyette Hz. Peygamber'in önceden her¬ 
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hangi bir hazırlık ve birikime sahip olma¬ 
dığı halde İlâhî vahye mazhar kılındığı ve 
Allah’a götüren doğru yola kılavuzluk et¬ 
tiği ifade edilmektedir. Sûre tevhid ilkesi¬ 
ni vurgulayan bir cümle ile sona ermek¬ 
tedir. 

Vahyin gelmeye başlamasının üzerinden 
on yıla yakın bir zaman geçtiği halde Re- 
sûlullah’ın muhatapları çoğunlukla vahye 
karşı direnmeye ve tutumlarını sertleştir¬ 
meye devam ediyordu. Nüzûl sırasına gö¬ 
re altmış ikinci sûre olan Şûrâ sûresinde 
de dinin üç temel ilkesini oluşturan ulû- 
hiyyet, nübüvvet ve âhiret konusunda uya¬ 
rılar yapılmakta ve defalarca tekrarlanan 
davet bir defa daha dile getirilmektedir. 
Bu sûredeki uyarı ve davetlerde şefkat, 
dostluk, sevgi ve yakınlık öne çıkarılmak¬ 
ta, direnmeye devam edenlere karşı mü¬ 
eyyide olarak hayatın acı tatlı tasvirleri ya¬ 
pılmaktadır. Mekkî sûrelerde dikkat çeken 
bu yöntem bazı kişilerin kalbini yumuşat¬ 
mış ve onların müslüman olmasını sağla¬ 
mıştır. Buradan hareketle, Medine döne¬ 
minde nâzil olan bazı âyet ve sûrelerde 
görülen ve savaşa kadar varan sert ifade¬ 
lerin karşı taraftan başlatılan saldırıları ön¬ 
leme amacına yönelik olduğunu söylemek 
mümkündür. 

Şûrâ sûresinin de içinde yer aldığı otuz 
kadar sûrenin (mesânî) Hz. Peygamber’e 
İncil yerine verildiğini ifade eden hadisin 
sahih olduğu kabul edilmiştir (Müsned, IV, 
107; İbrâhim Ali es-Seyyid Ali îsâ, s. 224- 
227, 301 ). Bazı tefsir kitaplarında yer alan 
(Zemahşerî, IV, 235; Beyzâvî, IV, 98), “Hâ- 
mîm-ayn-sîn-kâf sûresini okuyan kimse 
meleklerin, üzerine rahmet okuyup bağış¬ 
lanmasını ve kendisine merhamet edilme¬ 
sini talep ettiği gruba dahil olur" meâlin- 
deki hadisin mevzû olduğu kaydedilmiş- 
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tir (Muhammed et-Trablusî, II, 721 ). Şev¬ 
ket Muhammed el-Ömerî, Şûra sûresinin 
çeşitli istidlâl şekillerini kullanarak inanca 
ulaşma yöntemleri üzerine bir makale yaz¬ 
mıştır ( “Esâlîbü’l-Kuf âni’l-Kerîm fî tenmi- 
yeti’t-tefkîr-Nemûzecü sûreti’ş-Şûrâ”, Me- 
celletü’ş-şerfa ve’d-dirâsâti’l-İslâmiyye, 
XVII 1/5 2 |Küveyt 1423 / 2003 ], s. 133 - 180 ). 
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E Bekİr Topaloğlu 
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ŞÛRÂ-yı ÜMMET 

( lSİjJ-İ ) 

İttihat ve Terakki Cemiyeti nin 
yayın organı olarak 
1902-1910 yılları arasında 
I_ yayımlanan siyasî dergi. ^ 

1902 Şubatında Paris’te toplanan Os¬ 
manlI Hürriyetperveran Kongresi’nin ar¬ 
dından, yabancı müdahalesi karşıtı olan 
ve kongrede azınlıkta kalan Ahmed Rızâ 
grubu ile Cenevre'de faaliyette bulunan 
Osmanlı İcraat Komitesi grubu birleşerek 
yeni bir yayın siyaseti belirleme kararı al¬ 
dılar. İcraatçı gençlerin Cenevre’de çıkar¬ 
dıkları İntikam ve İstiıdâd ile Kahire'de 


Ahmed Sâib’in çıkardığı Sancak dergileri 
yerine tek bir mecmuanın neşri fikrini be¬ 
nimsediler. Hoca Kadri Efendi’nin teklifiy¬ 
le Şûrâ-yı Ümmet adı verilen derginin ya¬ 
nı sıra 1895'ten beri yayımlanan Mechve- 
ret supplement français ile Kürtçe Kür- 
distan da neşrine devam edecekti. 10 Ni¬ 
san 1902 - 12 Mayıs 1910 tarihleri arasın¬ 
da 220 sayı çıkan Şûrâ-yı Ümmet' in 1908 
ihtilâlinin gerçekleşmesinde önemli rolü 
olmuştur. 1 Temmuz 1907 tarihine kadar 
Osmanlı idaresinin bütün protestolarına 
rağmen Paris’te hazırlanıp Kahire’de ba¬ 
sılan Şûrâ-yı Ümmet' in editörlüğüne Ah¬ 
med Sâib, editör yardımcılığına Mustafa 
Hamdi getirildi. İcraatçılar tarafından ye¬ 
ni örgüt için düşünülen Osmanlı Islahat 
Cemiyeti ve Terakki Cem'iyyet-i Osmâniy- 
yesi gibi isimlere Ahmed Rızâ’nın muhale¬ 
feti sebebiyle “hükûmet-i meşrûta ve ıslâ- 
hât-ı umûmiyye taraftarlarının vâsıta-i neş- 
riyyâtı” olarak çıktı. İlk sayısında yayımla¬ 
nan programda yabancı müdahalesine kar¬ 
şıtlık, Kânûn-ı Esâsı hükümlerinin uygu¬ 
lanması, halkın haklarını savunma, hükü¬ 
metin durumunu ıslah, OsmanlI'yı meyda¬ 
na getiren unsurlar arasında birleştirici 
rolü, hükümet mensuplarını zamanın ge¬ 
lişmelerinden haberdar etme, Hânedân-ı 
Osmânî’nin bekasını takviyeye çalışma gi¬ 
bi amaçlar ortaya konuldu. 

Şûrâ-yı Ümmet adı, 1876’da tesis edi¬ 
len Osmanlı Meclis-i Meb’ûsanı hakkında 
muhafazakâr çevrelerce teklif edilmiş olan 
İslâmî bir kuruma atıfta bulunuyordu. Ay¬ 
rıca başlığın altında “Ve emrühüm şûrâ 
beynehüm” (Onların işleri, kendi araların¬ 
da danışma iledir; eş-Şûrâ 42/38) âyetine 
yer verilmişti. Benzeri bir mesaj da dergi¬ 
nin ilk sayısının hicri yılın ilk günü olan 1 
Muharrem 1320 tarihinde yayımlanmasıy- 
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Şûrâ-yı 
ümmet in 
yayın siyasetinin 
nasıl olacağını 
karara bağlayan 
zabıt sûretinin 
ilk ve son sayfaları 
Osmanlı 

İttihad ve Terakki 
Cemiyeti’hin 
1906-1907 
Senelerinin 
Muhaberatının 
Kopya Defteri 
(İstanbul 
Belediyesi 
Atatürk Kitaplığı, 
nr. O. 30, 
s. 195, 198) 
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Ahmed Sâib Bey'in Kahire'den Paris'teki Ahmed Rızâ Bey'e 
gönderdiği, Şûrâ-yı ümmet in son hazırlıklarını anlatan ta¬ 
rihsiz notu (M. Şükrü Hanioğlu Arşivi) 


la verilmeye çalışılmıştı. Ancak bu tür İslâ¬ 
mî referanslara rağmen dinî konulara ve 
bu zeminde yapılan bir muhalefete dergi¬ 
de çok az yer verildi. Ahmed Sâib’in Türk¬ 
çe'sinin yetersizliği ve mürettiplerin ana 
dillerinin Arapça olması derginin Kahire 
dönemine ait nüshalarında pek çok imlâ 
hatasına yol açtı. Önemli makaleleri Sâ- 
mipaşazâde Sezâi ve Ahmed Rızâ beyler 
kaleme aldı. “Şuûnat” kısmı 1905 yılına ka¬ 
dar Ahmed Rızâ, daha sonra Ahmed Fe- 
rid (Tek) ve Bahâeddin Şâkir tarafından 
hazırlandı. Bunların yanı sıra 1906 yazına 
kadar Ahmed Sâib, Kasım 1902 tarihine 
kadar Mustafa Hamdi ve 1903 yılı sonuna 
kadar Ali Fahri, Mâhir Said ve Süleyman 
Hikmet gibi icraatçıların hazırladığı yazılar 
neşredildi. 1903'te ölümüne kadar Halil 
Ganem ve özellikle 1905 yılına kadar Yu¬ 
suf Akçura da kayda değer makaleler 
yazdı. Şûrâ-yı Ümmet, Jön Türk hareke¬ 
tinde Türkçü tezleri dile getiren en 
önemli dergilerden ve yine Kahire'de 
yayımlanan Anadolu ve Türk dergileriy¬ 
le birlikte bu fikir hareketinin ilk sözcüle¬ 
rinden biridir. 

1906 yılının ilk aylarında Bahâeddin Şâ¬ 
kir, icraatçılarla Ahmed Rızâ'nın birlikteliği¬ 
ni Osmanlı Terakki ve İttihad Cemiyeti adı 
altında yeniden örgütleyerek ona ihtilâlci 
bir karakter kazandırdığında yayın faali¬ 
yetini denetleme görevini de üstlendi. Bu 
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Ahmed 
Ferid Tek'in 
Şûrâ-yı Ümmet 
için hazırladığı 
"Suûnât" 
kısmının 
kendi el 
yazısıyla 
müsveddesi 
(Emel Esin 
arşivinden) 


çerçevede derginin 300 olan baskı sayısı 
500’e çıkarıldı. Teşkilâttaki ideolojik geliş¬ 
meye karşı çıkan Ahmed Sâib bu yeni de¬ 
netime itiraz edip eski yayın siyasetini sür¬ 
dürmeye çalıştı. Ancak bazı yazılarından 
dolayı merkezden aldığı uyarılara tepki 
göstererek istifa etti. Teşkilâtın Mısır’a 
gönderdiği Mehmed Fâzıl Bey matbaa ve 
dergi evrakına el koyup Ahmed Ferid’le be¬ 
raber yayın vazifesini üstlendi. 20 Temmuz 
1906’da cemiyetin yeniden örgütlenmesi 
sırasında editörlüğüne Sâmipaşazâde Se- 
zâi getirildi. 15 Ağustos’ta yayımlanan 98. 
sayıdan itibaren dergi Osmanlı Terakkî ve 
İttihat Cemiyeti’nin neşir organı olarak çık¬ 
tı. Bu sayıya yanlışlıkla 98 numara verildi¬ 
ğinden 97 numaralı ve aynı tarihli bir sayı 
daha çıkarıldı. 1906 yılı Aralık ayında Sâ¬ 
mipaşazâde Sezâi başkanlığında Bahâed- 
din Şâkir, Nâzım Bey ve Ali Flaydar Mid- 
hat’tan oluşan bir alt komisyon Şûrâ-yı 
Ümmet için yeni bir yayın siyaseti benim¬ 
senmesini kararlaştırdı. Buna göre dergi¬ 
nin en önemli bölümleri, yayın organına 
ihtilâlci bir karakter kazandırma arzusu¬ 
nu ortaya koyan Bahâeddin Şâkir tarafın¬ 
dan hazırlanacak, editör ise sadece dene¬ 
tim görevini yerine getirecekti. İlk defa 
bir Jön Türk yayın organı belirli bir plan 
çerçevesinde neşredilecekti. Derginin bi¬ 
rinci bölümünde ilk sayfada eğer varsa 
ifâde-i mahsûsa ya da beyannâme yayım¬ 
lanacak, başmakaleleri Sâmipaşazâde Se¬ 
zâi kaleme alacak, değişik konulardaki ma¬ 
kaleler ikinci ve üçüncü sayfalarda yer ala¬ 
cak, ikinci bölümde “Matbûât-ı İslâmiyye 
ve Âlem-i İslâm”, “Ecnebiler Bizim İçin Ne 
Diyorlar?” gibi başlıklar altında okuyucula¬ 
ra bilgi sunulacaktı. Diğer sayfalarda ce¬ 
miyete gelen mektuplar, şubelerce ulaş¬ 
tırılan haberler, İstanbul ve diğer şehirler¬ 
den haberler ve dış gelişmeler özetlenecek¬ 
ti. Bu kararın ardından Bahâeddin Şâkir 
fiilen derginin kontrolünü ve yayımını ele 
aldı. Türkiye'den kaçarak cemiyetin Paris 
merkezine katılan Hüsrev Sâmi (Kızıldo- 
ğan) ve Ömer Nâci beyler de gazetenin Os¬ 
manlI zâbitlerine hitap eden ihtilâlci bir ka¬ 


rakter kazanmasında ciddi katkılarda bu¬ 
lundular. 1907 Mayısından itibaren Ömer 
Nâci, 1908 yılı başında onun cemiyet ta¬ 
rafından İran'a gönderilmesinden sonra 
Flüsrev Sâmi, Bahâeddin Şâkir’e derginin 
hazırlanması işinde yardım ettiler. 

Şûrâ-yı Ümmet 1906 yılından sonra pek 
çok cemiyet beyannâmesini ek olarak oku¬ 
yuculara ulaştırdı. Derginin Paris’te hazır¬ 
lanıp Kahire'de basılması ve postaya ve¬ 
rilmesinden kaynaklanan aksaklıkların önü¬ 
ne geçmek için 1907 yazında Paris’e nak¬ 
line karar verildi ve 1 Temmuz 1907 ta¬ 
rihli 117. sayı burada yayımlandı. Önceleri 
elle yazılıp taşbasma halinde çıkarken Bul¬ 
garistan’dan getirilen bir matbaa saye¬ 
sinde 1S Teşrinievvel 1907 tarihli 123. sa¬ 
yısından itibaren yeniden normal baskıya 
dönüldü. Bu sırada derginin baskı sayısı 
750’ye çıkmıştı. Osmanlı Terakkî ve İtti- 
had Cemiyeti ile Selânik'teki Flürriyet Ce¬ 
miyeti’nin 27 Eylül 1907 tarihinde birleş¬ 
mesinin ardından dergiye duyulan ilgi art¬ 
tığı için baskı adedi 1150’ye çıkarıldı. Daha 
fazla dergi talebine karşılık baskı ve pos¬ 
ta masrafları sebebiyle bu sayı arttırıla- 
madıysa da dergi Selânik ve Manastır’da 
el yazısıyla ucuz kâğıtlar üzerine yazılıp da¬ 
ğıtıldı. 1907 sonbaharına kadar Türkçü çiz¬ 
gisini sürdüren Şûrâ-yı Ümmet, Make¬ 
donya’nın ihtilâl merkezi haline gelmesi 


üzerine Osmanlı yanlısı bir neşir siyaseti¬ 
ne kaydı. Bu dönemde Flüsrev Sâmi’nin im¬ 
zasız yayımladığı “Silâh Arkadaşlarıma” tü¬ 
ründen yazılarla Osmanlı zâbitlerine yöne¬ 
lik propagandaya hız verildi. Dergi 1 Ağus¬ 
tos 1908 tarihli 139. sayısıyla yurt dışın¬ 
daki neşriyatını sona erdirdi. 

1908 ihtilâlinin ardından İttihat ve Te¬ 
rakkî liderleri, Şûrâ-yı Ümmeti İstanbul’¬ 
da gazete olarak yayımlama kararı aldı. 
İlk sayısı, 14 Teşrînisâni 1908 tarihinde 7. 
sene 140-40 numara ile “Osmanlı İttihat 
ve Terakkî Cemiyeti’nin vâsıta-i neşr-i ef¬ 
kârı” şeklinde Bahâeddin Şâkir'in imtiyaz 
sahipliği ve müdürlüğü altında yayımla¬ 
nan gazetenin başyazarlığını yine Sâmipa¬ 
şazâde Sezâi yapıyordu. Ancak Şûrâ-yı 
Ümmet gazete şeklinde fazla ilgi görme¬ 
di, başta Tanin olmak üzere cemiyeti des¬ 
tekleyen gazeteler yanında sönük kaldı. 
Bunun üzerine 30 Teşrinievvel 1909’da ye¬ 
niden haftalık bir dergi halinde neşrine ka¬ 
rar verildi. Bunun 192 numaralı ilk sayısın¬ 
da başmuharrirliğe Cenab Şahabeddin ge¬ 
tirilirken Maliye Nâzırı Câvid Bey ile Hüse¬ 
yin Cahit (Yalçın), Mahmud Sâdık gibi ga¬ 
zeteciler, Ubeydullah Efendi ve Babanzâ- 
de İsmâil Hakkı Bey gibi mebuslardan olu¬ 
şan bir yazı heyetiyle perşembe günleri 
neşredilmeye başlandı. Ancak bu defa ce¬ 
miyetin yayın organı olarak değil siyasî, İç¬ 
timaî. fennî, edebî haftalık Osmanlı gaze¬ 
tesi olarak yayımlandı. Bu değişikliklere 
rağmen yeterli derecede ilgi görmeyince 
Kahire, Paris, İstanbul ve bir tek sayısı Se- 
lânik’te 25 Nisan 1909'da çıkan dergi ya¬ 
yım hayatına son verdi. 

Başlangıçta on beş günde bir yayımla¬ 
nan Şûrâ-yı Ümmet' in neşir takviminde 
düzenlilik sağlanamadı, bazı sayılar ise ta¬ 
şıdıkları tarihten sonra neşredilebildi. 28 x 


Şûrâ-yı Ümmet in 
29 Kânunuevvel 1324 
(11 Kânunusâni 1908) 
tarihli 98. sayısının 
baslık kısmı 
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SÛRÂ-yi ÜMMET 


40 cm. ebadındaki derginin abone sayısı 
1902-1905 döneminde otuz üç ile elli dört 
arasında değişiyor, az sayıda dergi Avru¬ 
pa'daki kütüphanelerce satın alınıyor, geri 
kalan nüshalar Bulgaristan, Mısır, Roman¬ 
ya, Kıbrıs, Girit ve Kafkasya'daki rejim mu¬ 
haliflerine, Paris ve Kahire'deki yabancı 
temsilciliklere ecnebi postahaneler aracı¬ 
lığıyla ve ücretsiz olarak yurt içine gönde¬ 
riliyordu. Bu dönemde derginin yetmiş beş 
adedi mektup zarfına sığdırılabilmesi için 
çok ince kâğıt üzerine basılıyordu. Yusuf 
Akçura’nın dergideki makalelerinin bir kıs¬ 
mı kitap halinde neşredilmiştir ( Eski Şü- 
râ-yı Ümmet’te Çıkarı Makalelerimden, İs¬ 
tanbul 1329). Sâmipaşazâde Sezâi'nin Şû- 
rû-yı Ümmet' teki yazıları da Zeynep Ker- 
man tarafından yayımlanmıştır ( Sami Pa¬ 
şazade Sezai Bütün Eserleri III, Ankara 
2003). 
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HR. SYS 1796/1; BA, Yıldız-Sadaret Hususî Marû- 
zat, çeşitli dosyalar; BA, Yıldız-Sadaret, Mümtâze 
Kalemi (Mısır), çeşitli dosyalar; Ahmed Ferid Tek 
Evrakı, Emel Esin özel arşivi; Ahmed Rıza Bey 
Evrakı, M. Şükrü Hanioğlu özel arşivi; Dr. Baha- 
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ŞURTA 

( ÂIpjAII ) 

Islâm devletlerinde 
şehirlerde emniyet ve asayişi 
sağlamakla görevli teşkilât. 

Sözlükte “yırtmak, yarmak; şart koş¬ 
mak, alâmet koymak; görevlendirmek” 
anlamlarındaki şart kökünden türeyen şur- 
ta kelimesi terim olarak şehirlerde emni¬ 
yet ve asayişin sağlanması, düzenin ko¬ 
runması, suçluların takibi ve yakalanma¬ 
sı görevlerini yürüten emniyet güçlerini ifa¬ 
de eder. Şurtatü'l-harb tabiri ise "savaşı 
başlatan ve sonuna kadar kahramanca sa¬ 
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vaşan seçme birlik” demektir. Başşehirde 
halife veya sultana, vilâyetlerde valilere 
bağlı, üniformalı kolluk güçlerine şurta adı¬ 
nın verilmesinin sebebi, Arap dilcilerinin 
ortak kanaatine göre teşkilât mensupla¬ 
rının kendilerine mahsus üniforma giyme¬ 
leri ve özel işaretler taşımalarıdır. Başka 
bir rivayete göre askerlerin en güçlü ve en 
seçkinleri oldukları için böyle anılmışlar¬ 
dır (Abdülhay el-Kettânî, i, 55). Bazı Batı¬ 
lı araştırmacılar ise şurta adının yaban¬ 
cı menşeli olduğunu, Latince cohort veya 
securitas kelimesinden geldiğini ileri sür¬ 
müşlerdir. Teşkilâtın başkanı sâhibü’ş-şur- 
ta (emîrü'ş-şurta) unvanını taşır, güvenlik 
memuru şurtî (şuratî) diye isimlendirilir. 
Arap dünyasında emniyet teşkilâtına gü¬ 
nümüzde de şurta denilmektedir. 

Hz. Peygamber zamanında ashaptan 
bazılarının bekçi (hares) olarak görevlendi¬ 
rildiği bilinmektedir. Resûl-i Ekrem’i Me¬ 
dine’ye yeni geldiği sıralarda Sa'd b. Ebû 
Vakkâs koruyordu. Kays b. Sa'd b. Ubâde 
de Resûlullah’ın yanında sâhibü’ş-şurta 
mevkiindeydi ( a.g.e ., a y ). Sürekli bekçi¬ 
lik görevi ise Hz. Ebû Bekir zamanında 
Abdullah b. Mes'ûd’un gece bekçiliğine 
(ases) getirilmesiyle başladı. Hz. Ömer 
halifeliği döneminde gece bekçiliğini biz¬ 
zat kendisi yapar, yanında bazan âzatlısı 
Eslem'i, bazan da Abdurrahman b. Avf'ı 
veya Muhammed b. Mesleme’yi bulun¬ 
dururdu. İlk defa Hz. Osman'ın Abdullah 
(Muhâcir) b. Kunfüz et-Teymî’yi sâhibü’ş- 
şurta tayin ettiği bildirilmektedir (Halî¬ 
fe b. Hayyât, s. 179). Hz. Osman devrinde 
başşehir Medine’nin yanı sıra diğer bü¬ 
yük şehirlerde de sâhibü’ş-şurta unvan¬ 
lı kişiler görevlendirildi. Başlangıçta şurta 
kadılık teşkilâtına bağlı olarak çalışıyor, em¬ 
niyet ve asayişi sağlamanın yanı sıra suç¬ 
luların takibi, yakalanması ve suçu sabit 
görülenlere kadı tarafından verilen ceza¬ 
ların infazı görevlerini yerine getiriyordu. 
Hz. Ali döneminde mevcut şurta teşkilâtı 
devam ettirildi; şurtanın gözetimindeki ha¬ 
pishaneler düzenlendi. Mahkûmların mas¬ 
rafları beytülmâlden karşılanıyordu. Bu de¬ 
virde seçme askerlerden kurulan özel bir¬ 
liklere “şurtatü’l-hamîs” adı verildi (İbnü l- 
Kelbî, s. 438). Sınırları müdafaa veya fe¬ 
tih amacıyla kurulan bu birliklerin mevcu¬ 
du 5-10.000 arasında değişiyordu. Sade¬ 
ce Hz. Ali döneminde görülen şurtatü’l- 
hamîs uygulaması onun halifeliğiyle bir¬ 
likte sona erdi. 

Şurta teşkilâtı Muâviye b. Ebû Süfyân 
döneminde önemli gelişme gösterdi. Mu¬ 
âviye sadece halifenin güvenliğini sağla¬ 
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mak üzere özel bir muhafız birliği de (ha¬ 
res) kurdu; onun başlattığı bu uygulama 
valiler ve kendisinden sonraki halifeler ta¬ 
rafından devam ettirildi. Şurta teşkilâtı¬ 
nın devlet bürokrasisinin aslî unsurların¬ 
dan biri haline geldiği Emevîler devrinde 
sâhibü’ş-şurtalar halife veya valilerin en 
sadık adamları veya akrabaları arasından 
seçilirdi. Emevîler’in ilk yıllarında vilâyet¬ 
lerdeki sâhibü'ş-şurtaları da halife tayin 
ederken Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî gibi di¬ 
rayetli valilerin görev yaptığı yıllardan iti¬ 
baren valiler sâhibü’ş-şurtaları bizzat gö¬ 
revlendirmeye başladılar. Sâhibü’ş-şurta 
bu dönemden sonra devlet bürokrasisin¬ 
de önemli bir yere sahip oldu. Halifeler ve¬ 
ya valiler görevde olmadıkları zamanlar¬ 
da, ayrıca imamlık hizmetinde sâhibü'ş- 
şurtayı vekil tayin ederlerdi. Nitekim Mu¬ 
âviye b. Ebû Süfyân, son hastalığı sırasın¬ 
da Dımaşk'ta bulunmayan oğlu Yezîd’e bi¬ 
at edilmesini sağlama işini sâhibü’ş-şur¬ 
ta Dahhâk b. Kays’a vasiyet etmişti. Eme¬ 
vîler zamanında şurta teşkilâtı Hz. Ali ev¬ 
lâdı taraftarları, Zübeyrîler ve Hâricîler gi¬ 
bi muhalif gruplarla mücadelede etkili ol¬ 
du, bazı isyanların bastırılmasında önem¬ 
li rol oynadı. Bu gruplarla ilgili istihbarat 
çalışmalarına ağırlık veren şurta teşkilâtı, 
Ömer b. Abdülazîz devri hariç halk üzerin¬ 
de uygulanan baskı politikasının da aracısı 
haline geldi. Kadılık makamına bağlı olan 
şurtayı bağımsız hale getiren Hişâm b. Ab- 
dülmelik zamanında büyük merkezler dı¬ 
şındaki bölgelerde güvenliği sağlamak için 
“ahdâs” adıyla sâhibü'l-ahdâs yahut vâli’l- 
ahdâsın idaresinde bir nevi jandarma teş¬ 
kilâtı kuruldu. Merkezler dışındaki bölge¬ 
ler karışıklıklara ve dış saldırılara daha açık 
olduğundan askerî yönü ağır basan ahdâs 
şurta ile ordu arasında bir nitelik taşıyor 
ve her ikisiyle de yakın ilişki içerisinde bu¬ 
lunuyordu. 

Abbâsîler döneminde geliştirilen şurta 
teşkilâtının İdarî ve adlî görev alanı geniş¬ 
ledi. İkinci halife Ebû Ca’fer el-Mansûr şur- 
tayı dört önemli devlet teşkilâtından biri 
olarak görüyordu (Taberî, VIII, 67). Sâhi¬ 
bü’ş-şurta hilâfet merkezi Bağdat'ta emîr 
yahut valilerle denk sayılıyordu. Hisbenin 
de müstakil bir kurum haline geldiği bu 
devirde emniyet ve adaletin sağlanması 
hizmetini gören iki kurum arasında sıkı iş 
birliği vardı. Şurta ve hisbe görevlerinin 
tek kişiye verildiği de oluyordu. Abbâsîler, 
sâhibü’l-maûne (vâli'l-maûne, âmilü’l-maûne, 
sâhibü'n-nazar fi'l-maûne) ve şahne (şihne) 
unvanı verilen kumandanların başkanlığın¬ 
daki teşkilâtı devam ettirdiler ve ihtiyaç 
duyulan bütün bölgeleri içine alacak biçim- 
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de genişlettiler. Hârûnürreşîd zamanında 
Bağdat şurta teşkilâtı görev alanları itiba¬ 
riyle şurtatü’l-âsıme ve şurtatü'l-cisr şek¬ 
linde ikiye ayrıldı. Emîn döneminden itiba¬ 
ren şehrin doğu ve batı yakasında birer 
şurta görev yapmaya başladı. Sâhibü'ş- 
şurtanın halife nezdindeki derecesi daha 
da yükseldi. Nitekim Seffâh’ın sâhibü'ş- 
şurtalığını yapan Hâlid b. Saffân halifenin 
kızıyla evlenmeye teşebbüs etmişti (Mes- 
'ûdî, III, 279). Protokolde halifenin hemen 
önünde yer alan sâhibü’ş-şurta çoğu ke¬ 
re vezirliğe tayin edilirdi. Halife, en sadık 
dostu ve yardımcısı durumundaki sâhi¬ 
bü’ş-şurta ile önemli meseleleri müzake¬ 
re eder ve resmî yazıları kendisine okuma¬ 
sını isterdi. Sâhibü’ş-şurta belirli zaman¬ 
larda halifenin huzuruna çıkar, genel asa¬ 
yiş ve olaylar hakkında hazırlanan raporu 
sunardı. Bu rapor doğrultusunda alınan 
kararlar ilgili divan defterine kaydedilirdi. 
Bu usul vilâyetlerde de uygulanırdı. Abbâ- 
sî halifeleriyle valiler sâhibü’ş-şurtayı vekil 
bırakma ve namazlarda imamlık görevini 
ona devretme uygulamasını sürdürdüler. 
Abbâsîler döneminde sâhibü’ş-şurta 1000 
dinar, şurta görevlileri ise en az 100 dinar 
maaş alıyordu. 

Merkezde olduğu gibi İslâm ülkelerinin 
bütün şehirlerinde şurta teşkilâtı mev¬ 
cuttu. Mısır’da Amr b. Âs tarafından ku¬ 
ruluşundan itibaren en önemli devlet gö¬ 
revlerinden biri olan şurtanın başkanı va¬ 
linin yokluğunda ona vekâlet ediyor, na¬ 
mazları kıldırıyordu. Abdülazîz b. Mervân’ın 
valiliği esnasında kurulan 500 kişilik itfai¬ 
ye teşkilâtı da şurtaya bağlıydı. 100 (718- 
19) yılından itibaren Mısır’a giriş çıkış ya¬ 
panlara kimlik taşıma mecburiyeti geti¬ 
rildi ve bunun takibi şurtanın önemli gö¬ 
revleri arasında yer aldı. Fustat şehrinde¬ 
ki ilk şurta binasının yanı sıra Abbâsîler’in 
ilk yıllarında 135’te (752-53) Asker şehri 
kurulunca orada ikinci bir şurta binası in¬ 
şa edildi. Öncekine “eş-şurtatü’s-süflâ", da¬ 
ha yüksek bir arazide kurulan İkincisine 
“eş-şurtatü’l-ulyâ” denildi. Her birinin ba¬ 
şında genellikle Mısır valisinin tayin ettiği 
bir sâhibü’ş-şurta bulunuyordu. Sâhibü’ş- 
şurta, Ahmed b. Tolun’un şurta-i ulyânın 
yetkilerini sınırlamasına rağmen Toluno- 
ğulları’nın sonuna kadar Mısır’da emîr ve¬ 
ya validen sonra ikinci yetkili olarak kaldı. 
Abbâsî Halifesi Muktedir-Billâh dönemin¬ 
de Bağdat şahnesi tayin edilen Türk asıllı 
kumandan Sâhibü’l-maûne Nâzûk’ün em¬ 
rinde 14.000 kişilik süvari ve piyade kuv¬ 
veti mevcuttu (Hilâl b. Muhassin es-Sâ- 
bî, s. 9). 


Sâmânîler devrinde hem sâhibü’ş-şur¬ 
ta hem sâhibü’l-maûne unvanı kullanılı¬ 
yordu (Usta, s. 379-380). Sâmânîler’in bü¬ 
yük divanlarından biri Dîvân-ı Sâhibü’ş- 
şurta (Dîvân-ı Şurta) idi. Büyük Selçuklu¬ 
larda hem sâhibü’ş-şurta hem de şahne 
şehirde huzur ve asayişin sağlanmasından 
sorumlu tutulurdu. Bu dönemde şahne¬ 
ler daha çok büyük şehirlerde ve bölgeler¬ 
de vazifeli iken sâhibü’ş-şurtalar küçük şe¬ 
hir, kasaba ve mahallelerde görev yapıyor¬ 
du. Bazı tarihçiler, Selçuklular zamanında 
sâhibü’ş-şurtanın olağan üstü yetkilere 
sahip mezâlim mahkemelerinin emrinde 
suçluları araştırmak ve yakalamakla gö¬ 
revli olduğunu kaydeder. 487 (1094) yılın¬ 
da Bağdat’ın batı yakasındaki Nehritâbık 
ile Bâbülercâ halkı arasında çıkan olaylar¬ 
da Nehritâbık yakılıp yıkılmış, bu olayın ar¬ 
dından Sâhibü’ş-şurta Yümn, korktuğu için 
gizlenen bir kişiyi öldürdüğünden görevin¬ 
den azledilmişti (Özaydın, s. 222). Fâtımî- 
ler devrinde Mısır şurtası kurumsallaşma 
bakımından ileri bir seviyeye ulaştı. Şur- 
ta-i ulyâ Asker şehrinden yeni kurulan Ka¬ 
hire’ye taşındı, ayrıca Karâfe’de üçüncü bir 
şurta teşkil edildi. Kahire’nin bazı semt¬ 
lerinde ve küçük merkezlerde küçük şur¬ 
ta (maûne) binaları inşa edildi, bunun yanı 
sıra itfaiye işleri geliştirildi. 415 (1024) yı¬ 
lından itibaren kaynaklarda sâhibü’ş-şur¬ 
ta unvanına çok az rastlanmaktadır. Bu 
unvanın yerine daha çok vâli’ş-şurta kul¬ 
lanılmıştır. Öte yandan bu dönemde his- 
be ile şurta arasında sıkı bir ilişki kuruldu 
ve Eyyûbîler’den itibaren aynı görevli için 
şahne unvanı da kullanılmaya başlandı. 
Memlükler’de ise genellikle vali unvanına 
rastlanır. Nitekim Makrîzî önceden şurta 
diye bilinen teşkilâtın kendi döneminde vi¬ 
lâyet adını taşıdığını söyler (el-Hıtat, II, 223). 
Bu devirde başşehirdeki üç şurtanın baş- 
kanları “vâli’l-harb” olarak tanınıyor, sıra¬ 
sıyla vâli’l-Kâhire, vâli’l-Karâfe, vâli’l-Mısır 
unvanlarıyla anılıyordu. Merkezi Kahire’de 
olan en geniş yetkilere sahip şurta-i ulyâ 
başkanlığına tablhâne emirlerinden bir va¬ 
li getirilirken Fustat ve Karâfe’deki şurta- 
lara onlar emirlerinden (emîrü aşere) bir 
vali tayin edilirdi. Daha sonra Fustat ve 
Karâfe şurtaları birleştirildi. 

Kuzey Afrika'da Tunus'ta hüküm süren 
Ağlebîler’de şurta görevi vezire bağlı üç 
divandan biri olan Dîvânü'l-ceyş’in uhdesi¬ 
ne verilmişti ve kara ordusunun kuman¬ 
danı tarafından yönetiliyordu (İbn Haldûn, 
II, 224). Şurta, Endülüs Emevî Devleti'nde 
önceleri “eş-şurtatü'l-kübrâ” ve “eş-şur- 
tatü’s-suğrâ” olmak üzere iki kısma ayrıl¬ 


mıştı. Birincisi, saray erkânı dahil olmak 
üzere önemli devlet adamları ve yakınları¬ 
nın güvenlik işleri ve onlarla alâkalı şikâ¬ 
yetlerin takibiyle ilgileniyordu. Şurta-i suğ- 
râ da avamın emniyet ve asayiş işlerine 
bakıyordu. 317 (929) yılından sonra tüc¬ 
carlar, sanayiciler, doktorlar, müderris¬ 
ler, yüksek meslek erbabı ve alt kade¬ 
me kamu görevlilerinin güvenliğini sağla¬ 
yan ve onlarla ilgili şikâyetlerin takibi işi¬ 
ni yürüttüğü anlaşılan “eş-şurtatü’l-vus- 
tâ” ismiyle üçüncü bir şurta teşkil edildi 
(İbn İzârî, II, 203). Endülüs'te sâhibü’ş- 
şurtaya hâkimü’l-medîne, sâhibü’l-leyl ve 
sâhibü'l-medîne unvanları veriliyordu. An¬ 
cak sâhibü'l-medînenin, sâhibü’ş-şurta- 
nın âmiri durumunda olup şurta ve hisbe 
görevlerini düzenleyerek şehirde asayişin 
sağlanmasından birinci derecede sorum¬ 
lu bir görevli olduğu da ileri sürülmüştür 
(M, Abdülvehhâb Hallâf, sy. 13 119801, s. 
64) Endülüs’te şurtanın başına önemli 
âlimlerden birinin getirilmesi teşkilâtın 
gelişmesine büyük katkı sağladı. Onlar¬ 
dan bazıları başkadılık, hisbe ve noterlik 
görevlerini de yürütüyor, IV. (X.) yüzyılda 
kumandanlık, divan ve diplomasi görevle¬ 
rinde de istihdam ediliyordu. Doğu İslâm 
dünyasında olduğu gibi hâciblik (vezirlik) 
görevine getirilenler de vardı. 

Şurtanın görevleri dönemlere ve coğ¬ 
rafyaya göre değişiklik gösterse de genel¬ 
likle idarî-sosyal alanla ilgili olanlar ve yar¬ 
gı alanını içerenler olmak üzere ikiye ay¬ 
rılmaktadır. Birinciler emniyet ve asayişi 
sağlama, olağan üstü hallerde savaşa ka¬ 
tılma, itfaiye işleri, diplomatların ağırlan¬ 
ması ve güvenliklerinin sağlanması, bayın¬ 
dırlık faaliyetleri, vergilerin denetimi, sı¬ 
nır ve gümrük kontrolü, ihbar ve ilân gö¬ 
revleridir. Yargıya ilişkin ise sanıkların ya¬ 
kalanıp sorguya çekilmesi, suçluların or¬ 
taya çıkarılması ve suçu sabit olanlar hak¬ 
kında verilen cezaların infazı, sadece ce¬ 
zaî sahada yargı, hapishane güvenliğinin 
sağlanması, suçlara engel olma gibi gö¬ 
revleri vardır. Başlangıçta yargılama fonk¬ 
siyonu bulunmayan ve sadece kadıların hü¬ 
kümlerini yerine getiren şurtaya Abbâsî- 
ler’le birlikte cezaî sahada hukukî yargıla¬ 
ma yetkisi de verildi. Âcii çözüm gerekti¬ 
ren anlaşmazlıklarla ilgili davalara bakma 
şeklinde başlayan bu süreç hırsızlık, zina 
ve içki gibi suçlarla ilgili davalara bakılma¬ 
sı şeklinde genişledi. Memlükler dönemin¬ 
de Mısır ve Suriye’de şurta el kesme gibi 
cezalara, tartışmalara ve kavgalara, bel¬ 
ge ve şahidi bulunmayan itham davaları¬ 
na da bakardı. Hırsıza dayak cezası gibi 
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ŞURTA 


cezalara baktığı da olurdu. Aynı dönem¬ 
de Mağrib’de yargı yetkisi bulunmayan 
şurta kadıların emirlerini yerine getirirdi 
(İbn Teymiyye, s. 16). Endülüs’te de şur- 
tanın adlî sahadaki yetkileri genişletilmiş¬ 
ti. Sâhibü'l-medînenin içki içme ve zina gi¬ 
bi davalara baktığını, ancak suçluları hâ¬ 
kimin görüşünü almak suretiyle cezalan¬ 
dırdığını belirten Makkarî, sultan nezdin- 
de saygın bir şurta emîrinin çok nâdir gö¬ 
rülmekle birlikte ölüm cezasına çarptırı¬ 
lan suçluyu sultandan izin almadan idam 
edebildiğini söyler ( Nefhu’t-tîb , I, 218). Ay¬ 
rıca Endülüs'te kadı, şurta emîrini bazı 
günler kendi adına yargı fonksiyonunu ifa 
etmekle görevlendiriyordu. Ancak bu du¬ 
rumda da ceza kararının kadıların onayın¬ 
dan geçmesi gerekiyordu. 

İbn Haldûn’un dinî bir kuruluş olarak ni¬ 
telendirdiği şurta ( Mukaddime , II, 450) ta¬ 
rihî gelişimi içinde İdarî, askerî ve adlî gö¬ 
revler ifa etmiştir. Dolayısıyla şurta baş- 
kanlarmın âlim, âdil, fakih, dindar, dürüst 
olmaları yanında çok zeki ve heybetli ol¬ 
malarına da önem verilirdi. Şurtanın sa¬ 
dece günümüzdeki polis ve jandarmanın 
görevlerini yürüttüğü şeklindeki anlayışı 
eleştiren Tyan teşkilâtın görev alanını po¬ 
lisin görevi, adlî görev (tahkikat yapma ve 
hüküm verme), hapishanelerin idaresi ve 
genel asayişi sağlamak için yargılama ve 
infaz, mahkeme esnasında hâkimlere yar¬ 
dım ve hâkimlerin verdiği kararların icra¬ 
sı şeklinde ele almıştır ( Histoire de l’orga- 
nisation, II, 388-390). Zettersteen de he¬ 
men hemen aynı görüştedir {İA, XI, 585). 
Şurta bu görevlerini yürütürken kadılık ve 
hisbe teşkilâtıyla yakın ilişki içinde bulu¬ 
nurdu. Toplum ahlâkının korunması, iç ka¬ 
rışıklığa sebebiyet verecek olayların en¬ 
gellenmesi, şehrin fiziksel ve sosyal yapı¬ 
sının şekillenmesi, ta'zîr cezalarının uygu¬ 
lanması, sultanın fermanının halka ulaş¬ 
tırılması, kötü alışkanlıkların ve gereksiz 
işlerle meşguliyetin önlenmesi gibi daha 
birçok görev her iki teşkilâtta ortak vazi¬ 
feler arasında yer almıştır. Şurtanın sıkı 
ilişki içerisinde bulunduğu diğer bir kurum 
berîd (posta) teşkilâtıdır. Bu teşkilât, ver¬ 
gilerin düzenli biçimde toplanması husu¬ 
sunda vergi memurlarının güvenliğini sağ¬ 
lamakta Dîvânü'l-harâc görevlilerine yar¬ 
dımcı oluyordu. Şurta teşkilâtının faali¬ 
yetlerini yürütebileceği merkez binaları 
vardı. Bu binalar, başşehirde ve eyaletler¬ 
deki merkez şubeleri ve mahallî karakol¬ 
lar olmak üzere ikiye ayrılıyordu. Sâhibü'ş- 
şurtanın görev yaptığı merkez emniyet 
teşkilâtı binaları günümüzde hükümet ko¬ 


naklarını andıran ve geniş bir alana yayı¬ 
lan dârü’l-emâreler içerisinde yer alırdı 
(Massignon, III, 66). 

Şurta teşkilâtında başkan olan sâhibü’ş- 
şurta ve şurtîler dışında çalışan diğer gö¬ 
revliler muhafızlar, gardiyanlar, merkez dı¬ 
şı bölgelerdeki güvenlik görevlileri, infaz 
memurlar, gece bekçileri, istihbarat görev¬ 
lileri, cezaevi müdürü, köprü muhafızları, 
şehir semt sorumluları ve devriyelerden 
meydana geliyordu. Teşkilât bünyesinde 
yer almamakla birlikte kabile temsilcileri 
ve gümrük muhafızlarından istifade edi¬ 
liyordu. Özellikle idari görevin başında bu¬ 
lunan şurta kâtibi teşkilâtın çalışmaları 
açısından önem taşıyordu. Kâtibin kısas, 
hadler, diyetler gibi fıkhî konularda geniş 
bilgi sahibi olması gerekirdi. Sâhibü'ş-şur- 
tanın üniforması halife tarafından göre¬ 
ve başlama merasiminde giydirilen hil'at, 
mıntaka (kuşak) ve şâsiyyeden (ince baş 
örtüsü) ibaretti. Sâhibü’ş-şurta halifenin 
veya valinin huzuruna bu kıyafetle çıkar, 
protokolde bu kıyafeti giyerdi. Bunların 
yanında bütün üst düzey bürokratların 
tercih ettiği siyah serpuş, siyah veya mor 
kaftan, kenarları mücevherlerle süslü el¬ 
bise, kemer ve ince abâ, şalvar, gömlek, 
önü yırtmaçlı cübbe ve kaftan giydiği de 
biidirilmektedir. Şurtîler ise normal zaman¬ 
larda izâr, gömlek, dişdâş (boy kıyafet), hı- 
zâm (kuşak), operasyon esnasında miğfer, 
demir veya deri zırh, çermuk denilen özel 
ayakkabı giyerlerdi. Şurta görevlilerinin 
kullandığı silâhların başında kılıç, mızrak, 
kâfir kubât (ucuna çivi veya sert cisim yerleş¬ 
tirilen sopa), sığır veya deve derisinden kam¬ 
çılar, balta (teber), kemerlerine astıkları, 
ortasında rütbelerini gösteren bir işaret 
olan uzunca bir hançer geliyordu. 
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r n 

ŞURÛR 

( j3j*Aİİ ) 

Şiirleri değersiz olan 
şair kategorisi için kullanılan 
bir tabir 

(bk. TABAKÂTÜ’ş-ŞUARÂ). 

r n 

ŞUÛBİYYE 

( AoajüJI ) 

Arap olmayan milletlerin 
Araplar’dan üstün olduğunu 
iddia eden siyasî, fikrî 
ve edebî hareket. 

Sözlükte “topluluk, cemaat, halk ve mil¬ 
let” anlamına gelen şa’bın çoğulu şuûb- 
dan türeyen şuûbiyye terim olarak İslâm’ı 
kabul eden Fars, Türk ve Berberi gibi mil¬ 
letlerin Araplar’dan üstün olduğunu sa¬ 
vunan milliyetçilik akımını ifade eder. Bu 
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ŞUÛBİYYE 


düşünceyi benimseyenlere şuûbî denilir. 
Kur'ân-ı Kerîm'de şuûb kelimesi milletler 
(kavimler) karşılığında kullanılmakta, bü¬ 
tün insanlığın tek bir insanlık ailesinden 
geldiği, milletler arasında bir üstünlük far¬ 
kının bulunmadığı ve Allah katında üstün¬ 
lüğün takvâya bağlı olduğu bildirilmekte¬ 
dir (el-Hucurât 49/13). Hz. Peygamber hem 
fiilî uygulamalarıyla hem de Vedâ hutbe¬ 
sinde Araplar’ın Arap olmayanlara, Arap 
olmayanların Araplar'a hiçbir üstünlüğü¬ 
nün bulunmadığını ilân etmek suretiyle 
(Mûsned, V, 411) Câhiliye Arapları'ndaki 
ırkî üstünlük düşüncesinin izlerini silmek 
için büyük gayret göstermiştir. 

Hulefâ-yi Râşidîn ve Emevîler devrinde 
gerçekleşen fetihler sonucunda Farslar, 
Berberîler ve Türkler gibi farklı kültür ve 
inanca sahip milletler müslüman Arap- 
lar'ın hâkimiyeti altına girdi ve tamamına 
yakını Müslümanlığı benimsedi. Hulefâ-yi 
Râşidîn döneminde müslüman olmayan 
Araplar’a (mevâlî) yönetim tarafından ırk¬ 
ları yüzünden herhangi bir ayırımcılık ya¬ 
pılmadı. Ancak zamanla Araplar arasında 
kendilerini diğer milletlerden üstün gör¬ 
me düşüncesi ortaya çıktı. Emevîler dö¬ 
neminde İslâmiyet’in ilkelerini yeterince 
algılayamamış olan ve Arap ırkçılığının te¬ 
sirinde kalan bazı çevrelerde mevâlîyi ha¬ 
kir görme düşüncesi kökleşmiş bulunuyor¬ 
du. Araplar’ın bu yaklaşımı özellikle İran 
asıllı mevâlînin asabiyet duygularını hare¬ 
kete geçirdi, onların geçmişten beri Arap¬ 
lar hakkında besledikleri husumeti daha 
güçlü bir hale getirdi. 

Erken dönemden itibaren Emevî yöne¬ 
timinin aleyhine dönen ve halifeliğin Hz. 
Ali evlâdının hakkı olduğu inancını benim¬ 
seyen Fars asıllı müslümanlar, kendilerini 
Araplar’la eşit tuttuğunu bildiren Muhtâr 
es-Sekafî’nin isyanından itibaren Hz. Ali ev¬ 
lâdı adına başlatılan isyanların en önemli 
güç kaynağı oldular. Bunlar Haccâc b. Yû¬ 
suf es-Sekafî’nin uyguladığı baskı sebebiy¬ 
le İbnü’l-Eş’as isyanına da yaklaşık 100.000 
kişiyle katıldılar (82/701). Emevîler’in me- 
vâlîye karşı ırkçı bir politika uygulaması, 
kendilerine ek vergiler yüklemesi ve fetih¬ 
lere katıldıkları halde bazı bölgelerde as¬ 
kerî maaş divanına kaydetmemesi onların 
milliyetçilik duygularını tahrik etti. Eme- 
vîler’i yıkıp Araplar’la eşit haklara sahip ol¬ 
mak amacıyla Horasan’da Hâris b. Süreye 
isyanına yoğun destek verdiler. Zeyd b. 
Ali’nin Kûfe’de çıkardığı isyana katıldılar 
ve Emevîler’i ortadan kaldıran Abbâsî ih¬ 


tilâl hareketine damgalarını vurdular. Ku¬ 
zey Afrika'da ve Endülüs’teki Berberî asıl¬ 
lı mevâlî de ikinci plana itilme ve haksız 
uygulamalara mâruz kalma iddiasıyla is¬ 
yanlar çıkardılar. 

Öte yandan başta İran asıllılar olmak 
üzere gayri Arap unsurlar arasında Arap 
olmayanların Araplar’dan daha üstün oldu¬ 
ğu düşüncesi (Şuûbiyye) ortaya çıktı. Eme¬ 
vîler’in son yıllarında görülmeye başladığı 
kabul edilen Şuûbiyye’nin ilk faaliyeti ola¬ 
rak İranlı şair İsmâil b. Yesârtn Emevî Ha¬ 
lifesi Hişâm b. Abdülmelik’in huzurunda 
kendi kavmi Farslar’ın şan ve şöhretlerini 
dile getiren bir kaside okuması gösterilir 
(Ebü’l-Ferec el-İsfahânî, IV, 422-423). II. 
Velîd'in şairi Sakıf kabilesinin mevlâsı Ye- 
zîd b. Dabbe de Şuûbiyye’den sayılır. Bir 
tepki hareketi şeklinde ortaya çıkan Şuû¬ 
biyye başlangıçta Araplar dışındaki mil¬ 
letlerin Araplar’la eşitliği fikrini savunu¬ 
yordu. Bu sebeple “ehlü’t-tesviye” (eşitlik¬ 
çi) adı verilen hareketin mensupları, gö¬ 
rüşlerini desteklemek için Allah katında 
üstünlüğün ancak takvâda olduğunu bil¬ 
diren âyete ve hadislere (el-Bakara 2/213; 
el-Hucurât 49/13; et-Tekâsür 102/1-8; Bu- 
hârî, “Menâkıb”, 8, “Cenâ’iz”, 39; Müslim, 
“İmâre", 57) atıfta bulunuyorlardı. 

Şuûbiyye’nin siyasî, fikrî ve edebî bir ha¬ 
reket şeklinde kurumsallaşması, başta 
İranlı unsurlar olmak üzere mevâlînin dev¬ 
let yönetiminde etkinlik kazandığı Abbâsî- 
ler zamanında gerçekleşti. Şuûbiyye men¬ 
supları o zamana kadar savundukları ada¬ 
let ve eşitlik prensiplerini bir tarafa bırak¬ 
mak suretiyle diğer milletlerin Araplar’¬ 
dan daha üstün olduğunu ileri sürdüler. 
Bu hareket giderek Araplar'a her türlü 
olumsuz sıfatı yakıştıran, Arap ırkını dün¬ 
ya kavimlerinin en âdisi sayan bir fırka ha¬ 
line geldi. Bunun bir neticesi olarak Arap- 
lar’ı kötülerken İslâmiyet'e saldırmaktan 
çekinmeyen çok mutaassıp kimseler orta¬ 
ya çıktı. 

Gittikçe güçlenen Şuûbiyye hareketi 
Me’mûn ve Mu’tasım-Billâh devirlerinde 
her yönüyle zirveye ulaştı (Ahmed Emîn, 
1, 63). Abbâsîler’in ilk asrı, Araplar ve ta¬ 
raftarları ile Şuûbiyye mensupları arasın¬ 
da her alanda şiddetli mücadelelere sah¬ 
ne oldu. Zamanla İlmî bir yön kazanan 
Şuûbiyye fikrî mücadelesini daha sonraki 
süreçte de belli ölçüde devam ettirdi. Şu¬ 
ûbiyye teriminin fikrî ve edebî bir akım an¬ 
lamında Abbâsîler’in ilk asrında kullanıl¬ 
maya başlandığı kabul edilir. Şuûbiyye’nin 


özel bir fırka mânasında zikredildiği ilk 
eser tesbit edilebildiği kadarıyla Câhiz’in 
el-Beyârı ve't-tebyîn'\d\r (II, 19). Daha 
sonra İbn Kuteybe, Ebü’l-Ferec el-İsfahâ- 
nî ve İbn Abdürabbih gibi müellifler Şu¬ 
ûbiyye terimini bilinen anlamıyla kullan¬ 
mışlardır. 

Şuûbiyye hareketi Doğu İslâm dünya¬ 
sında yayıldığı gibi Suriye, Mısır, Kuzey Af¬ 
rika ve Endülüs'te de kendini gösterdi. 
Hareketin kuvvet kazandığı yerler özellik¬ 
le Irak, Horasan ve Endülüs’tür. Esas gü¬ 
cünü Araplar'la ilk hesaplaşmaya giren 
Fars asıllı şair ve edipler teşkil etmekle bir¬ 
likte Rum, Türk, Süryânî, Nabatî, Kıptî, 
Berberî, İspanyol ve Slav kökenli edip ve 
âlimler de bu hareketin içinde yer aldı. 
Bunların söz, şiir ve yazılarıyla Şuûbî ede¬ 
biyat diye isimlendirilebilecek bir kültür 
birikimi meydana geldi. Beşşâr b. Bürd, 
Ebû Nüvâs, Hureymî, Di’bil, Ebân b. Ab- 
dülhamîd, Ebû İshak el-Mütevekkil ile 
Mihyâr ed-Deylemî gibi şairler Abbâsîler 
dönemindeki Şuûbîler’dendir. Ebû Ubey- 
de Ma’mer b. Müsennâ, Allân el-Verrâk, 
Heysem b. Adî, Sehl b. Hârûn, Saîd b. Hu- 
meyd b. Bahtigân, Muhammed b. Ahmed 
el-Ceyhânî ve İshak b. Seleme gibi ilim 
adamları da bu harekete katıldılar. Bu şa¬ 
irler ve müellifler, gerek şiirlerinde gerek¬ 
se eserlerinde kendi etnik kökenlerini öv¬ 
melerinin yanı sıra Araplar’ın soy ve dav¬ 
ranış kusurlarını da dile getirdiler ve ağır 
bir dille hicvettiler. Ebû Ubeyde Ma’mer 
b. Müsennâ, Araplar’ın kusurlarına ve ne¬ 
seplerine dair yazdığı eserlerle Şuûbiyye 
hareketinin Araplar'a yönelttiği eleştiriler 
için bilimsel doküman ve malzeme hazırla¬ 
dı. Di'bil, başta Hârûnürreşîd olmak üzere 
iyiliğini görüp övdüğü kişileri daha sonra 
ağır biçimde hicvetti. Dîkülcin, Arap ırk¬ 
çılığını eleştirerek Suriyeli hemşehrilerini 
Araplar'a karşı savundu. 

Hareketin mensupları Arap olmayan mil¬ 
letlerin tarihlerindeki parlak olay ve kişi¬ 
lerden yola çıkarak Araplar'a karşı övün¬ 
me yarışına giriştiler. Bu amaçla etnik ba¬ 
kımdan tamamı Araplar dışındaki millet¬ 
lerden çıkan nemrutları, kisrâları, kayser¬ 
leri, Hint hükümdarlarını Araplar’a karşı 
övünme sebebi olarak gördüler; hatta da¬ 
ha da ileri gidip Hz. Hûd, Sâlih, İsmâil ve 
Hz. Muhammed dışındaki bütün peygam¬ 
berlerin Arap asıllı olmadığını iddia etmek 
suretiyle Araplar’la nübüvvet konusunda 
da rekabete girdiler. Farslarîn ve Rumlar 
gibi milletlerin köklü medeniyetlere sahip 
oldukları zamanlarda Araplar'ın medeni- 

245 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




ŞUÛBİYYE 


yetten yoksun, aç ve sefil durumda derin 
bir vahşet içinde yaşayan kabileler halin¬ 
de bulunduğunu, o dönemde övünebile¬ 
cek tek şeylerinin şiir olmasına karşılık 
felsefe, astronomi, ipek işçiliği gibi bilim 
ve sanatların, çeşitli oyunların ve birçok 
icadın insanlığa Arap olmayanlar tarafın¬ 
dan kazandırıldığını söylediler (İbn Abdü- 
rabbih, III, 403-405). 

Nihayet Şuûbiyye mensuplarının Arap- 
lar'ı kötülemek için yazdıkları eserlere (me- 
sâlib) karşı Araplar arasında ciddi tepki¬ 
ler meydana geldi. Şuûbîler'e cevap niteli¬ 
ğinde şiirler yazıldı ve eserler kaleme alın¬ 
dı. Bu yeni hareketin temsilcisi olarak Ebû 
Hâlid Yezîd b. Muhammed, Muhammed 
b. Yezîd el-Hısnî, Ebü’l-Esed Nübâte, Ebû 
Sa'd el-Mahzûmî gibi şairler Arapçılık sa¬ 
vunması yapmaya başladılar. Araplar adı¬ 
na Şuûbiyye’ye en ciddi itirazlar Câhiz, İbn 
Kuteybe, Ebû Abdullah el-Cehmî ve Belâ- 
zürî gibi ilim adamlarından geldi. Bunla¬ 
rın arasında en fazla öne çıkan ise Şuû¬ 
biyye taraftarlarının övünmelerine övün¬ 
me, düşmanlıklarına düşmanlıkla karşılık 
veren Câhiz’dir. Câhiz, bu husustaki gö¬ 
rüşlerini bilhassa el-Beyân ve't-tebyîn 
ile (II, 19-21, 37-44; III, 35-64) Kitâbü'l-Bu- 
haltf (s. 30-37) adlı eserlerinde dile ge¬ 
tirdi. İbn Kuteybe, Fazlü'l- c Arab adlı ese¬ 
rinde Şuûbiyye, Cehmiyye ve Müşebbihe’- 
ye karşı giriştiği mücadelede başarı sağla¬ 
dı. Kur’an ve Sünnet’teki hükümlere bağ¬ 
lı olarak İslâm âlimlerinin ırkçı eğilimler¬ 
le mücadelesi her devirde hâkim bir çizgi 
oluşturdu. 

Endülüs’te IX. yüzyıl boyunca ve X. yüz¬ 
yılın ilk yarısında görülen etnik çatışma¬ 
lar Şuûbiyye cereyanı şeklinde ortaya çık¬ 
tı ve giderek yaygınlaştı. Bask asıllı edip 
ve şair İbn Garsiyye, Endülüs’te Şuûbiyye 
hareketinin muhtemelen ilk edebî ürünü 
olan Risaletü tafzîli'l- c acem c ale'l- c Arab 
(Risâletü’ş-Şu c ûbiyye) adlı meşhur ese¬ 
rinde Araplarîn kusur ve ayıplarını, Rum 
ve Slavlar’ın fazilet ve meziyetlerini edebî 
sanatlar ve etkili bir üslûpla ortaya koy¬ 
maya çalıştı. İbn Garsiyye gerek çağdaş¬ 
ları arasında gerekse daha sonraki edebî 
ve fikrî çevrelerde derin izler bıraktı ve 
eseri için çok sayıda reddiye kaleme alındı 
(bk. DİA, XIX, 504). Öte yandan Fas’ta Mu- 
hammed b. Ahmed Meyyâre, Araplar’ın 
diğer ırklardan üstün olduğu fikrini red¬ 
detmek amacıyla Naşîhatü'l-muğterrin 
ve kifâyetü'l-muztarrîn fi't-tefrîk bey- 
ne'l-müslimîn adıyla bir eser yazdı. Da¬ 


ha sonra es-Seyfü's-sârim adlı kitabın¬ 
da İbn Zekrî el-Fâsî de ırkların eşitliği ve 
üstünlüğünün takvâ ile olduğu fikrini sa¬ 
vundu. Ancak bazı âlimler bu eseri dola¬ 
yısıyla İbn Zekrî’yi Şuûbiyye hareketi çiz¬ 
gisinde değerlendirdi ve onun etrafında¬ 
ki tartışmalar vefatından sonra da uzun 
süre devam etti (bk. İBN ZEKRÎ el-FÂSÎ). 
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Ebû Vehb Şücâ’ b. Vehb 
b. Rebîa el-Esedî 
(ö. 12/633) 


L 

Sahâbî. 
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Bazı kaynaklarda babasının adı Ebû Vehb 
şeklinde geçer. Esed kabilesine mensup¬ 
tur. Bedir, Uhud ve Flendek gazveleri baş¬ 
ta olmak üzere Hz. Peygamber’in katıldığı 
bütün savaşlarda bulundu. Onun Bedir’- 
de ve Habeşistan'a yapılan ikinci hicrette 
kardeşi Ukbe b. Vehb ile beraber olduğu 
belirtilmektedir (İbn Hacer, İV, 528). Me¬ 
dine'ye hicret edince Resûl-i Ekrem ken¬ 
disini Evs b. Havlî ile kardeş ilân etti. Re- 
sûlullah, Hudeybiye'den döndükten son¬ 
ra altı farklı bölgeye gönderdiği İslâm’a 
davet mektuplarından birini Bizans kay¬ 
serinin Belkâ valisi Hâris b. Ebû Şemir el- 
Gassânî’ye Şücâ’ götürdü. Hâris, Dımaşk’ın 
yeşil bahçeleri, bağları ve meyveleriyle ün¬ 
lü Güta bölgesinde Humus’tan Kudüs’e 
gelen Bizans Kralı Herakleios’u karşılama 
hazırlıkları yaparken Şücâ’ oraya ulaştı ve 
ardından huzura kabul edildi. Hâris mek¬ 
tubu okuyunca hiddetlenerek onu yere 
attı ve, “Saltanatımı elimden kim alacak¬ 
mış!” diyerek Hz. Peygamber’e karşı yü¬ 
rümeye niyetlendi. Ancak durumu öğre¬ 
nen ve muhtemelen Resûl-i Ekrem’in Dih- 
ye b. Halîfe ile gönderdiği mektubu alan 
Herakleios ona engel oldu. Bunun üzerine 
Hâris, Şücâ’ı kıymetli hediyelerle uğurla¬ 
dı. Şücâ’, Medine’ye dönüp olanları anla¬ 
tınca Resûlullahîn, “Saltanatı mahvolsun!” 
diye beddua ettiği rivayet edilir. 

Şücâ’ın daha sonra Suriye'de hüküm sü¬ 
ren Gassânîler’in son emîri Cebele b. Ey- 
hem'e de İslâm'a davet mektubu götür¬ 
düğü Cebele'nin onu iyi karşıladığı ve ken¬ 
disine yapılan teklifi düşüneceğini söyle¬ 
diği bildirilir (Süheylî, VII, 522-523). Bey- 
hakı, Şücâ’ın İran kisrâsına gönderildiğin¬ 
den bahsederse de ( Delâ’ilü’rı-nübüuue, 
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ŞÜCÂÜDDİN VELÎ 


IV, 388) kaynakların çoğunda kisrâya Ab¬ 
dullah b. Huzâfe'nin gönderildiği kaydedil¬ 
mektedir. Şücâ’ın Abdullah b. Huzâfe'nin 
heyetinde yer alması yahut kisrâya başka 
bir zaman yollanması mümkün olmakla 
birlikte her iki elçinin karşılanması sırasın¬ 
da cereyan eden olayların benzerliği onun 
adının yanlışlıkla zikredildiği ihtimalini güç- 
lendirmektedir. Hz. Peygamber, 8. yılın 
Rebîülevvel ayında (Temmuz 629) Şücâ' b. 
Vehb’in kumandasında yirmi dört kişilik 
bir birliği Medine’ye yaklaşık 50 mil uzak¬ 
lıkta Siy bölgesindeki Hevâzin kabilesinin 
bir kolu olan Benî Âmir üzerine gönderdi. 
Şücâ' bu kabileye âni bir baskın düzenle¬ 
yip çok sayıda deve ve koyun ele geçirdi, 
birkaç kadını esir aldı (bk SİY SERİYYE- 
si). Şücâ', Hâlid b. Velîd kumandasında 
Müseylimetülkezzâb’a karşı yapılan Yemâ- 
me Savaşı’nda şehid oldu. Onun hadis ri¬ 
vayet ettiği bilinmemektedir. 
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ŞUCAUDDİN VELİ 

XIV-XV. yüzyıllarda 

^Anadolu’da yaşayan Kalenderi şeyhi.^ 

Hayatına dair bilinenlerin önemli bir 
kısmı, XV. yüzyılın ortalarında yazıldığı an¬ 
laşılan Vilûyetnâme-i Şeyh Şücâeddîn 
adlı esere dayanmaktadır. Sultan Varlığı 
ve Şücâüddin Baba olarak da bilinir. Söz¬ 
lü gelenek onu İmam Ali er-Rızâ'nın soyu¬ 
na dayandırmakta ve Babaîler İsyanı'nın 
(637/1240) lideri Baba İlyas ile aynı kişi di¬ 
ye göstermekteyse de gerek kendi Vilâ- 
yetnâme'sı gerekse Vilâyetnâme-i Ot- 
man Babada verilen bilgilerden onun XIV. 
yüzyılın sonlarıyla XV. yüzyılın başlarında 
yaşadığı anlaşılmaktadır. Şücâüddin Ve- 
lî’nin Orhan Gazi döneminde yaşadığına 
dair bilgileri (Ocak, Osmanlı İmparatorlu¬ 
ğunda, s. 97-98) kronoloji dikkate alındı¬ 
ğında şüpheyle karşılamak gerekir. Haya¬ 
tından bahseden kaynaklarda adı ilk defa 


Yıldırım Bayezid devrinin sonlarında geç¬ 
mektedir. Vilâyetnâme-i Otman Baba¬ 
da Timur'un Anadolu'ya geldiğinde vezir¬ 
leriyle birlikte Şücâüddin Velî’yi ziyaret et¬ 
tiği, kendisine çokça mal bağışlamak is¬ 
tediği, ancak şeyhin bunu kabul etmedi¬ 
ği ve Timur'dan hemen Anadolu'yu ter- 
ketmesini istediğine dair bir menkıbe an¬ 
latılır. Bu menkıbeden hareketle onun An¬ 
kara Savaşı’ndan önce Anadolu'ya geldiği 
ve Timur’un dikkatini çekecek kadar ta¬ 
nınmış bir kişi olduğu ileri sürülebilir. Bek¬ 
taşî menâkıbnâmeleri içinde en doğru bil¬ 
gilerin yer aldığı bir eser kabul edilen Vi¬ 
lâyetnâme-i Otman Babada Timur'un 
Anadolu'yu terketmesinde Şücâüddin Ve¬ 
lînin tavrının etkisine temas edilmesi de 
onun Timur'la önceden tanıştığı veya Ana¬ 
dolu’da tanınmış bir şahsiyet olduğu ihti¬ 
malini güçlendirmektedir. Kendi vilâyet- 
nâmesinde bulunmayan bu menkıbeyi Vi¬ 
lâyetnâme-i Otman Baha’nın müellifi 
Küçük Abdal’ın tahayyülünün bir eseri ola¬ 
rak görmek de mümkündür. Vilâyetnâ- 
mesinde Şücâüddin Velînin daha ziyade 
Çelebi Sultan Mehmed ve 11. Murad dev¬ 
rindeki faaliyetlerinden, dönemin devlet 
ricâli ve meşâyihiyle ilişkilerinden söz edi¬ 
lir. Eserde yer alan motiflerden bazıları 
Koyun Baba Menâkıbı ile büyük ben¬ 
zerlikler, hatta aynılıklar göstermiş olsa da 
devlet ricâline dair bilgiler ve zikredilen 
coğrafya Şücâüddin Velî’nin hayatı hak¬ 
kında daha açık bir tablo sunmaktadır. 

Menkıbelerden anlaşıldığına göre Şücâ¬ 
üddin Velî, Eskişehir Seyitgazi'de yaşamış, 
dervişleriyle birlikte Bursa, Kütahya, Ma¬ 
nisa ve Ankara civarını dolaşmıştır. Vilâ- 
yetnâmenin şeyhin çobanlığına dair bir 
menkıbeyle başlaması onun Türkmenli¬ 
ğine bir vurgu şeklinde değerlendirilebi¬ 
lir. Vilâyetnâmede Şücâüddin Velî’nin ha¬ 
yatını sürdürdüğü yerler olarak tekkesi¬ 
nin bulunduğu Seyitgazi yakınındaki Şeyh 
Şücâüddin köyü başta olmak üzere Me- 
likgazi, Bayındırözü, Nigarinçalı, Atlıçalı, 
Çamağaç, Karacaköy, Bölükçam, Balpına- 
rı, Karkın ve Kırkkavak gibi köylerin isim¬ 
leri geçer. Şeyhin Seyitgazi’yi neden ika¬ 
met merkezi seçtiği konusunda yeterli 
bilgi yoktur. Ancak onun Seyyid Battal Ga- 
zi’ye son derece saygı beslediği zaman za¬ 
man türbesini ziyaret etmesinden anlaşıl¬ 
maktadır. Elinde ileride kendi adıyla anı¬ 
lacak asâsı, yaz aylarında müridleriyle bir¬ 
likte sürekli dolaşan Şücâüddin Velî gezi¬ 
ci derviş tipinin en önemli örneklerinden 
biridir. Onun gezici dervişleri Muhyiddin 


Çelebi (vr. 27 a ) ile Vâhidî’nin (vr. 42 b ) dik¬ 
katini çekmiştir. 

Vilâyetnâmede Şücâüddin Velî’nin Ab¬ 
dal Mehmed, Kaygusuz Abdal, Ommî Ke¬ 
mal, Seyyid Nesîmî, Hacı Bayrâm-ı Velî gi¬ 
bi devrinin diğer sûfîleriyle yakın ilişkiler 
kurduğu anlatılır. Bunlara haklarında bil¬ 
gi bulunmayan Baba Mecnûn, Baba Hâ¬ 
ki, Abdal Yâkub gibi derviş ve sûfîleri de 
eklemek mümkündür. Eserde Orhan Ga¬ 
zi dönemi dervişlerinden Abdal Mûsâ ile 
yakınlığından söz edilmekteyse de bu kro¬ 
nolojik olarak mümkün görünmemekte¬ 
dir. Vilâyetnâme müellifi, Abdal Murad’ın 
oğlu Abdal Mehmed’in uzun yıllar Şeyh 
Şücâüddin’e hizmet ettikten sonra bizzat 
şeyh tarafından Bursa’ya gönderildiğini ifa¬ 
de eder. Şücâüddin Velî’nin Hacı Bayrâm-ı 
Velî ile ilişkisi önemli bir konudur. Hacı Bay- 
râm-ı Velî vilâyetnâmede Şücâüddin Velî’¬ 
nin yakın dostları arasında gösterilmekte¬ 
dir. Hacı Bayrâm-ı Velî, müridlerinin "kaşı 
kirpiği yoluk” diyerek eleştirdikleri şeyhi 
ziyaret etmek için Ankara'dan Eskişehir’e 
gelmiş, bir süre onunla kalıp sohbet et¬ 
miştir ( Vilâyetnâme-i Şeyh Şücâeddin, vr. 
119 b ). Vilâyetnâmede Şücâüddin Velî’nin 
dönemin diğer sûfîlerinden üstün olduğu 
vurgulanmakta, bu üstünlüğün bizzat söz 
konusu dervişler tarafından ifade edildiği 
belirtilmektedir. Meselâ Kaygusuz Abdal 
da Seyyid Nesîmî ve Ümmî Kemal’in bu¬ 
lunduğu bir mecliste bunu açıkça ifade et¬ 
miştir (a.g.e., vr. 115M 19 a ) . Molla Fenârî 
ile de görüşen Şücâüddin Velî bazı fıkhî 
konuların çözümünde kendisine yardımcı 
olmuştur. 

Şücâüddin Velî’nin Osmanlı hânedan 
mensupları ve bazı devlet adamlarıyla da 
yakın ilişkiler kurduğu anlaşılmaktadır. II. 
Murad’ın annesi Şehzade Hatun, oğlu Alâ- 
eddin Çelebi, hayatı hakkında pek bilgi 
bulunmayan Laçinoğlu Paşa ve Timurta- 
şoğlu Ali Bey bunlar arasında sayılabilir. 
Ahmet Yaşar Ocak'a göre Şücâüddin Velî, 
sadece Kalenderi zümreleri arasında de¬ 
ğil yüksek rütbeli Osmanlı gazileri arasın¬ 
da da hatırı sayılır bir mevki edinmiştir. 
Timurtaş Paşa ve oğlu Ali Bey gibi Rume¬ 
li fütuhatında önemli rol oynamış gazile¬ 
rin onun müridi olmaları, kendisinin de za¬ 
man zaman onlarla birlikte Rumeli gazâ- 
larına katıldığını ortaya koyması açısından 
önemlidir (Osmanlı İmparatorluğunda, s. 
98-99). Vilâyetnâmede “kaşı kirpiği yoluk” 
bir kişi olarak tasvir edilen Şücâüddin Velî 
abdalân-ı Rûm zümresinin önde gelen isim- 
lerindendir. Kalenderi hayat tarzı bazı ke¬ 
simlerin ve dönemindeki diğer bazı şeyh- 
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5ÜCÂÜDDİN VELÎ 


lerin tepkisini çekmiş, hatta menkıbeye gö¬ 
re okla vurulup öldürülmek istenmiştir. 

Şeyh Şücâüddin’in yaşadığı dönemde 
Kalenderi zümreleri ve abdalân-ı Rûm 
üzerindeki etkisi Anadolu ile sınırlı kalma¬ 
mış, Balkanlar'da da yoğun biçimde his¬ 
sedilmiştir. Anadolu’nun değişik bölgele¬ 
rinde ve Balkanlar’da onun adına izâfe 
edilen çok sayıda tekke ve köy bulunma¬ 
sı bunun en belirgin delilidir. Hindistan ve 
İran’dan birtakım Kalenderi zümrelerinin 
gelerek kendisini ziyaret etmeleri oralar¬ 
da da tanındığını göstermektedir. Şücâüd- 
din Velî’nin Anadolu ve Balkanlardaki et¬ 
kisi ölümünden sonra devam etmiştir. Kü¬ 
çük Abdal, Otman Baha’nın dervişleriyle 
birlikte Şeyh Şücâüddin’in türbesini her 
yıl ziyaret ettiğini söyler. Vâhidî, XVI. yüz¬ 
yılda abdalân-ı Rûm zümresine mensup 
dervişlerin, ellerinde şeyhin asâsına izâfe- 
ten “Şeyh Şücâ çomağı" adını verdikleri 
bir asâ ile dolaştıklarını ve kendilerine Ür¬ 
yan Şücâîler adını verdiklerini kaydeder. 
Günümüz Alevî zümreleri içinde de kendi¬ 
sine büyük saygı duyulmaktadır. Bu gele¬ 
neğe bağlı bir Alevî ocağı mevcuttur (Say, 
Seyyid Battal Gazi, s. 49-50). 

Şücâüddin Velî’nin tekkesinin bulundu¬ 
ğu köye ölümünden uzunca bir süre son¬ 
ra Bâlî Bey oğlu Kasım Bey tarafından 921 
(1515) yılında türbe yaptırılmıştır (Aydın, 
sy. 9 1 19711, s. 208). Ardından inşa edilen 
cami ve diğer binalarla burası külliye ha¬ 
line dönüşmüştür. Şeyhin türbesinin ya¬ 
nında Timurtaşoğlu Ali Paşa’nın türbesi 
yer almaktadır. Şeyh Şücâüddin’in faali¬ 
yetlerini sürdürdüğü tekke ve türbesinin 
bulunduğu köy uzun yıllar onun adıyla anı- 
lagelmiştir. Eskişehir’in Seyitgazi ilçesine 
6 km. mesafedeki bu köyün adı 1968 yı¬ 
lında Arslanbeyli olarak değiştirilmiştir. 
Seyitgazi’deki türbenin dışında kendisine 
Edirne ve Antalya'da iki makam türbe nis- 
bet edilmektedir. 
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H Haşİm Şahin 

r n 

ŞÜFA 

( iıudJl ) 

On alım hakkı. 

Sözlükte “ilâve etme ve birleştirme” an¬ 
lamlarına gelen şüf’a fıkıh terimi olarak, 
satım veya bu hükümdeki bir akidle alın¬ 
mış taşınmaz veya taşınmaz hükmünde¬ 
ki özel mülkiyete konu bir malı müşteriye 
mal olduğu bedelle cebren alıp mülkiyeti¬ 
ni elde etme hakkını ifade eder. Genellik¬ 
le şüf anın, bu hakkı kullanan kişinin malı¬ 
na ikinci bir malı eklemesi sebebiyle “çift” 
mânasındaki şef den geldiği söylenir. Ayrı¬ 
ca terimle ilgili etimolojik açıklamalar ya¬ 
pılırken şüf’a hakkını kullanan kişinin ma¬ 
lında artış meydana gelmesi, şüf ada yar¬ 
dımlaşmanın bulunması veya satıcının şüf a 
sahibine öncelik tanıması ile kelimenin kök 
anlamları arasında yer alan “artma, yar¬ 
dım isteme / yardım etme, gözetip ayrıca¬ 
lık tanıma” (şefaat) anlamları arasında iliş¬ 
ki kurulur. Şüf a hakkına konu olan mal 
meşfû’, meşfûun fîh veya kısaca şüf a, 
şüf’a hakkı sahibi şefî’, şüf a hakkına ko¬ 
nu malı satan kişi bâyi', şüf’a hakkının 
doğmasına sebep olan / kendisi sebebiyle 
şüf’a hakkı ileri sürülen mal meşfûun bih, 
şüf a hakkına konu malı alan kişi (şüf a mü¬ 
kellefi) müşteri veya meşfûun aleyh diye 
anılır. Tanımda olduğu gibi şüf anın sebep, 
rükün ve şartları ile şüf a hakkının kulla¬ 
nılma usulü ve hükümleri Hanefî mezhe¬ 
bi esas alınarak incelenecek, diğer mez¬ 
heplerde önemli görünen farklılıklar ayrı¬ 
ca belirtilecektir. Bu kurumu ifade etmek 
için Batı dillerinde meşfû’ malı şefîin terci¬ 
hen satın alma hakkını vurgulayan Latin¬ 


ce “preemptio” (Fr. preemption, İng. pre- 
emption) veya hakkın sebep ve mahiyeti¬ 
ni belirten “retrait” vb. kelimeler kullanıl¬ 
maktadır. Yeni Türk Medenî Kanunu’nda 
“ön alım hakkı” tabiri benimsenmiştir. 

Mülkiyet hakkı ve kullanımının gelişim 
süreciyle sıkı irtibatı bulunan şüf anın hu¬ 
kuk tarihinde birçok amaca hizmet eden 
değişik içerik ve şekillerde uygulamaları¬ 
na rastlanır. Eski devirlerde şüf a hakkının 
tanınmasına hâkim olan ana düşünce mal¬ 
ların ailede, kabilede yahut şehirde mu¬ 
hafazasını sağlamaktan ibaretti. Müşteri 
olan yabancı, hak sahiplerine haklarını kul¬ 
lanmak isteyip istemediklerini sormakla 
yükümlü tutuluyor, böylece yabancı bir kim¬ 
senin aileye veya kabileye sokulması ön¬ 
leniyordu. Ortaçağ’larda bu hak bir taraf¬ 
tan bu amacı gerçekleştirmek, diğer ta¬ 
raftan derebeylerine müşteriden memnun 
kalmadığı takdirde bedelin belirli bir kıs¬ 
mını iade etmek suretiyle malı zaptetme 
imkânı vermek için tanınmıştı. Günümüz¬ 
de hemen bütün hukuk sistemlerinde dar 
veya geniş kapsamda var olan bu hakkı, 
doğrudan hukuk düzenince ilgililere tanı¬ 
nan şüf a ve tarafların kendi iradeleriyle 
meydana getirdikleri şüf’a olarak iki ana 
başlık altında incelemek mümkündür. Bi¬ 
rincisi kanunî şüf a, İkincisi akdî şüf a di¬ 
ye adlandırılır. Şüf anın amaç ve yararları 
şöylece özetlenebilir: 1. Kanunî şüf’a ba¬ 
kımından müşterek mülkiyet ilişkisini ola¬ 
bildiğince ferdî mülkiyete dönüştürmek, 
arzu edilmeyen kimselerin paydaşlar ara¬ 
sına katılmasına engel olmak, miras tak¬ 
simlerindeki ihtiyarî müzayedelerde çok 
ucuz bir fiyata ihale edilen şâyi bir hisse¬ 
yi diğer paydaşların aynı şartlarla alması¬ 
nı mümkün kılmak. 2. Akdî şüf a bakımın¬ 
dan özellikle uzun süreli âdi ve hâsılat ki¬ 
ralarında kiralananın başkasına satılması 
sebebiyle kiracılar için doğacak sakıncala¬ 
rı önlemek. 3. Her ikisi bakımından şefîin, 
kendisine satılmasını bilhassa arzu ettiği 
şâyi bir hissenin yahut kıymetli bir eşya¬ 
nın bir gün satılması ihtimaline karşı mev¬ 
cut kanunî şüf’a hakkı veya tesis edeceği 
bir şüf a mukavelesiyle garanti altına al¬ 
ması. Buna karşılık şüf a hakkının, mâliki 
malını istediği kimseye satma imkânın¬ 
dan mahrum ederek kendi mülkünde ser¬ 
bestçe tasarruf yetkisini sınırlaması, özel¬ 
likle Ortaçağlardaki kanunî rüçhan hakla¬ 
rı devrinde mülkiyet hakkı üzerinde baskı 
aracı olarak kullanılması, alıcı veya satıcı¬ 
ları bu hakkı düşürmek için muvâzaalı yol¬ 
lara yöneltip ahlâkî sorunlara yol açması 
gibi sakıncalarına da temas edilmiştir. Fa¬ 
kat yine de şüf’a hakkının gerekliliği dü- 
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şüncesi her devirde baskın gelmiş, birçok 
ülkede olabildiğince sınırlı hale getirilme¬ 
si yönüne gidilse de değişik şekil ve dere¬ 
celerde varlığını korumuştur (Feyzioğlu, 
s. 5-8, 35-37, 500-502). Mahiyeti hukuk 
doktrininde geniş biçimde tartışılmakla 
birlikte özetle şüf a, eşya hukuku bakımın¬ 
dan gayri menkul mülkiyetinin bir dolayı¬ 
sıyla takyidi ve şefî' bakımından meşfû' 
akara müşterinin aldığı şartlarla alıcı ola¬ 
bilme imkânı veren, yenilik doğuran bir 
haktır ( a.g.e s. 8-19; Oğuzman - Seliçi, s. 
515). İslâm hukukunda paydaş, ayrıca Ha- 
nefîier'e göre bitişik komşu (câr-i mülâsık) 
ve irtifak muhtevalı hakta ortaklar (halît) 
lehine kanunî şüf a türü kabul edilmiş olup 
akdî şüf'a söz konusu değildir. 

Bir âyette şef (çift) kelimesi ve birçok 
âyette şefaate dair isim ve fiiller geçmek¬ 
le birlikte Kur’ân-ı Kerîm'de şüf a kelimesi 
ve bu hakkın kullanımıyla ilgili ibareler yer 
almaz. Hadislerde gerek şüf'a gerekse bu 
hakla alâkalı birçok kelime kullanılmış (Wen- 
sinck, el-Mu c cem, “şf” md.), temel hadis 
kitaplarında bu adı taşıyan bir bölüm açıl¬ 
mış, şüf'a ilk dönemlerden itibaren fıkıh 
eserlerinde incelenen bir konu olmuştur. 
Câhiliye devrinde de bazı uygulamaları 
bulunmakla birlikte şüf'anın hukukî bir 
müessese halinde düzenlenişi Hz. Peygam¬ 
berin söz ve uygulamalarına dayanır. Ba¬ 
zı eserlerde şüf'anın meşruiyetinin sün¬ 
net delili yanında icmâ ile de sabit oldu¬ 
ğu belirtilirken Ebû Bekir el-Esammin bu 
konuda karşı görüşünün daha önce oluş¬ 
muş icmâı etkilemeyeceğine dikkat çeki¬ 
lir. Hukuken meşrû bir hak sayıldığı husu¬ 
sunda fakihler arasında görüş birliği var¬ 
sa da şüf'anın dinî açıdan hükmü farklı 
durumlara göre değerlendirilmiş, bu hak¬ 
kın normal şartlarda kullanılmaması efdal 
kabul edilmiş, şefîin şiddetle ihtiyaç duy¬ 
ması ve -alıcıdan zarar geleceğinin ve an¬ 
cak bu yolla önlenebileceğinin anlaşılma¬ 
sı gibi- kullanılmamasının bir günaha yol 
açacağı durumlarda ise kullanılmasının 
vâcip hale geleceği belirtilmiştir. 

Sebepleri. Fakihlerin ittifakla kabul et¬ 
tiği şüf'a sebebi satılan taşınmazda pay¬ 
daş olmaktır (ilgili bazı hadisler için bk. 
Buhârî, “ŞüFa”, 1; Ebû Dâvûd, “Büyû°', 
73; Tirmizî, “Ahkâm”, 34). Hanefîler bazı 
hadislere dayanarak (meselâ bk. Buhârî, 
“Şüfa”, 2; İbn Mâce, “Şüfa”, 2; Nesâî, 
“Büyû c ”, 109) şu durumları da şüf'a hak¬ 
kını doğuran birer sebep saymıştır: 1. Sa¬ 
tılan taşınmazın yararlandığı irtifak muh¬ 
tevalı bir hakta ortak olmak. Bu hakta or¬ 
taklığı olanlar akarlarının irtifak hakkına 
konu özel su kanalı, yol veya mecraya ya¬ 


kın ve uzak bulunmasına bakılmaksızın eşit 
düzeyde şefî' kabul edilir. Herkesin yarar¬ 
lanmasına açık umumi yol ve nehirlerden 
birlikte kullanma hakkı şüfa sebebi de¬ 
ğildir. 2. Satılan taşınmaza bitişik komşu 
olmak. Meşfû' akara hangi taraftan, kaç 
yönden ve ne miktar bitişik olursa olsun 
bütün bitişik akarların sahipleri eşit dü¬ 
zeyde şefî' sayılır. Bu sebepleri taşınmaz¬ 
da paydaş olma, irtifak muhtevalı hakta 
ortak olma ve bitişik komşu olma şeklin¬ 
de derecelendiren Hanefîler’e göre aynı 
düzeydeki birden fazla şüfa hakkı sahibi 
bu haklarını birlikte kullanabilir. Şüfa se¬ 
bebi daha kuvvetli olan bu hakkı kullandı¬ 
ğında diğerleri kullanamaz. Meceiie’nin 
tercih ettiği görüşe göre üst düzeydeki- 
ler vazgeçtiğinde alt düzeydekiler kulla¬ 
nabilir; Ebû Yûsuf'a göre üst düzeydeki- 
lerin varlığı diğerlerinin hakkını düşürür. 
Aynı düzeyde birden fazla şefîin bulunma¬ 
sı halinde şüfa hakkı Hanefîler’e göre şefî' 
sayısına eşit nisbette bölünerek, diğer üç 
mezhebe göre ise meşfû'daki hisseleri ora¬ 
nında kullandırılır. Öte yandan Zâhirîler ta¬ 
şınır malda paydaş, Ca'ferîler özel yoldaki 
geçit hakkında ortak olmayı da şüfa se¬ 
bebi kabul eder. 

Amacı. Şüf'a hakkının amacıyla ilgili açık¬ 
lamalarda, doğası bakımından zorluklar 
taşıyan ortak mülkiyet ilişkisinin yeni bir 
paydaşın katılımıyla daha sorunlu hale ge¬ 
leceğine dikkat çekilerek bu hakkın tanın¬ 
ması ve tanınmaması durumunda ortaya 
çıkabilecek sakıncalar geniş biçimde tar¬ 
tışıldıktan sonra alıcı ve satıcının uğraya¬ 
bileceği zararın şefîinkine nisbetle daha az 
olacağı sonucuna ulaşılır ve zararların as¬ 
gariye indirilmesini sağlayacak bazı ön¬ 
lemler alınarak bu hakkın meşrû sayıldı¬ 
ğı belirtilir. Payın üçüncü kişiye satılması 
halinde meydana gelebilecek zararı yeni 
mâlikin taksim isteme ihtimaliyle açıkla¬ 
yan eğilime göre şüf'a ancak bölünebilir 
taşınmazlarda geçerlidir; diğer eğilim, tak¬ 
sim talep etmese bile yeni mâlikten zarar 
gelebileceği için taksimi kabil olmayan ta¬ 
şınmazlarda da bu hakkın tanınması ge¬ 
rektiği yönündedir. Bu anlayışı paylı mül¬ 
kiyet bakımından mutlak biçimde benim¬ 
seyen fakihlere göre ise ister gayri men¬ 
kul isterse menkul olsun ortak mülkiyete 
konu olan her malda şüfa hakkı kullanıla¬ 
bilir. Ayrıca Hanefîler'e göre irtifak muh¬ 
tevalı hakta ortak olanlara tanınan şüfa 
hakkının amacı yeni mâlikten ve bitişik 
komşuya tanınan şüfa hakkının amacı ye¬ 
ni komşudan gelebilecek zararın önlen¬ 
mesidir. Cüveynî şüf'anın amaçlarıyla ilgili 
açıklamaları doyurucu bulmaz ve bunun 


genel kaideye aykırı biçimde teşrî' kılın¬ 
mış taabbüdî bir hüküm olduğunu ileri 
sürer (Muhammed b. Ma'cûz, s. 28-29). 
Fıkıh tarihinde hukuk kurallarına şeklî bir 
uyum sağlanmakla birlikte şüf'anın ama¬ 
cı dışında kullanılması örneklerine fazlaca 
rastlandığından bu konunun bazı eserler¬ 
de “şüf'ada hile” başlığı altında ele alın¬ 
ması ihtiyacı duyulmuştur. 

Rükün ve Şartlan. Rükün teriminin kap¬ 
samını dar tutan Hanefîler’e göre şüf'a- 
nın rüknü, sebep ve şartları bulunduğun¬ 
da şüfa hakkı sahibinin bu hakka daya¬ 
narak şüfa konusu malı almasından iba¬ 
rettir. MâlMler’e göre şüf'anın rükünleri 
şüfa hakkı sahibi, kendisine karşı şüfa 
hakkı kullanılabilecek kişi, şüfa hakkına 
konu mal ve şüf'a konusu malı alma ira¬ 
desinin açıklanmasıdır. Şâfiî ve Hanbelîler 
ise bunların ilk üçünü rükün diye niteler. 
Şüf'anın şartları meşfû', meşfûun bih, şefî, 
bâyi‘, meşfûun aleyh, bedel ve irade açık¬ 
lamasıyla ilgili olanlar şeklinde tasnif edi¬ 
lebilirse de bazıları iç içelikler taşıdığından 
şüfa hakkının doğması ve geçerli biçim¬ 
de kullanılabilmesi için aranan şartlar top¬ 
luca incelenecektir. 1. Şüfa sebebi mev¬ 
cut olmalıdır (yk.bk.). 2. Meşfû' akar veya 
akar hükmünde olmalıdır. Üst kat, yolu 
alt katınkinden farklı da olsa taşınmaza 
dahil sayılır. Hamam ve kuyu gibi taksi¬ 
me elverişli bulunmayan taşınmazlarda da 
şüfa hakkı söz konusudur. Akar niteliğin¬ 
de olmadığı için menkullerde, gemilerde, 
topraktan bağımsız şekilde satılan bina ve 
ağaçlarda şüf'a cereyan etmez. Taşınma¬ 
za tâbi olarak satılan menkullerden ona 
yerleşik, bitişik ve eklenip sabitlenmiş olan¬ 
lar hakkında şüfa hükümleri işler. Mese¬ 
lâ bir ev mefruşat ve kap kaçağı ile birlik¬ 
te satıldığında şefî' ancak satım bedelinin 
eve tekabül eden kısmını ödeyerek evi ala¬ 
bilir; eşyalar üzerinde şüfa hakkı kulla¬ 
namaz. Vakıf yer ve mîrî arazideki ağaç¬ 
lar ve binalar menkul hükmünde olduğun¬ 
dan bunlarda da şüf'a cereyan etmez. Zi¬ 
ra vakıf yerin ecr-i misli ve mîrî arazinin 
icâre-i zemin denen bedeli ödenmediğin¬ 
de sahiplerinden buralardaki binaların kal¬ 
dırılması istenebilir. İmam Mâlik’ten nak¬ 
ledilen meşhur görüşe, Ahmed b. Han- 
bel’in İbn Teymiyye gibi âlimlerce daha 
sahih kabul edilen görüşüne ve İmam Şâ- 
fiî’nin eski kavline göre Hanefîler’de oldu¬ 
ğu gibi taksime elverişli olmayan taşınmaz¬ 
larda da şüfa cereyan eder. İmam Mâlik’¬ 
ten gelen diğer rivayete, İmam Şâfiî’nin 
mezhepte benimsenen yeni kavline, Ah¬ 
med b. Hanbel’den gelen iki rivayetten 
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mezhep âlimlerince daha sahih buluna¬ 
nına ve Ca'ferîler’e göre taksime elverişli 
olmayan taşınmazda şüf a cereyan etmez. 
Şüf a hakkının taksimden doğacak zararı 
gidermek için teşrî’ kılındığı gerekçesiyle 
açıklanan bu görüş bazı hadisler ve sahâ- 
bî kavilleriyle desteklenmiştir. Hanefîler’in 
dışındaki üç mezhebe göre de menkuller¬ 
de şüf'a cereyan etmez; Atâ b. Ebû Re- 
bâh, İbn Ebû Leylâ, Ahmed b. Hanbel’den 
nakledilen bir görüşe ve Zâhirîler'e göre 
ise cereyan eder. Araziyle birlikte satıldı¬ 
ğında ekin Hanefîler'de olduğu gibi İmam 
Mâlik’e göre de şüf'a hakkına konu olur; 
İmam Şâfiî'ye, Hanbelî ve Ca'ferî mezhep¬ 
lerine göre ise olmaz. 

3. Meşfû' mülk olmalıdır. Akar niteliği 
taşımakla birlikte mülk sayılmadığı için 
vakfa ait gayri menkullerde ve mîrî arazi¬ 
de şüf'a cereyan etmez. Buna göre icâre- 
teynli bir vakfın yahut mîrî arazinin müşte¬ 
rek mutasarrıflarından biri hissesini üçün¬ 
cü şahsa devretse (ferâğda bulunsa) diğer¬ 
leri veya bu akara bitişik komşu olanlar 
ferâğ bedelini verip bu hissenin kendile¬ 
rine devredilmesini isteyemez. Mîrî arazi¬ 
de söz konusu olan rüçhan hakkı ise bir¬ 
çok yönüyle şüf adan farklılık taşır (Ali Hay¬ 
dar, III, 148-149). Satıcının sattığı mülkün 
bir kısmına mâlik olması durumunda da 
şüf'a hakkı cereyan eder. Meselâ komşu, 
kendi akarına bitişik akarın şâyi hissesi 
satıldığında bu hisseyi şüf'a yoluyla alma 
hakkına sahiptir. Hatta satımın ardından 
alıcı ve satıcı rızâen veya kazâen taksim 
yapıp müşteriye söz konusu komşunun 
bitişiğinde olmayan kısım düşse bile kom¬ 
şu bu hisse üzerinde şüf'a hakkı kullanabi¬ 
lir; ancak taksim işlemini iptal ettiremez. 

4. Meşfû' akar malî muâvaza nitelikli bir 
akde konu olmalıdır. Bunlar satımla sa¬ 
tım hükmünde olan ikâle, selem, ivaz şart¬ 
lı hibe ve bazı sulh çeşitleri gibi malî ivaz 
mukabilinde yapılan temliklerdir. Meşfû' 
akarın mâlikin mülkünden hibe, miras, va¬ 
siyet gibi bir yolla ivazsız şekilde veya me- 
hir ve icâre bedeli sayma gibi malî nitelik 
taşımayan bir ivaz karşılığında çıkması du¬ 
rumunda şüf'a sabit olmaz. Fakat kira¬ 
lanan yer için önce muayyen bir meblağ 
üzerinden icâre akdi yapılmışsa veya ev¬ 
lenilen kadın için muayyen bir mehir be¬ 
lirlenmişse bu meblağlara karşılık meşfû' 
akarın temliki durumunda bedel mal nite¬ 
liğinde sayılır ve şüf'a cereyan eder. İvaz¬ 
lı hibede şüf anın sübûtu, ivazın şart edil¬ 
mesi, ivazların karşılıklı olarak kabzedil- 
mesi ve hibenin sahih olması (fâsid olma¬ 
ması) şartlarına bağlıdır. Bağışlanan mal 


gibi ivaz da akar olursa her ikisinde şüf'a 
cereyan eder. Malî muâvaza nitelikli bir 
akdin söz konusu olmadığı durumlarda 
şüf'a hakkının tanınmaması şu gerekçey¬ 
le açıklanır: Bu durumda şefî' meşfû' ma¬ 
lı kıymetiyle alamayacaktır, zira mâlik onun 
mülkiyetini kıymetiyle kazanmamıştır; hiç 
bedel ödemeden alması ise diğer tarafı 
teberruya zorlama anlamına gelir ki bu 
meşrû değildir. Vakıf, vasiyet ve ivaz şartı 
bulunmayan hibe gibi ivazsız kazanım du¬ 
rumlarında şüf'a cereyan etmeyeceği ku¬ 
ralı fakihlerin geneli tarafından benimsen¬ 
miştir; ancak İmam Mâlik’ten nakledilen 
bir görüşe ve İbn Ebû Leylâ'ya göre mi¬ 
ras hariç bu tür durumlarda da şüf'a sa¬ 
bit olur. Malî olmayan bir ivaz karşılığında¬ 
ki kazanmalarda Ahmed b. Hanbel’in mez¬ 
hepte zâhir kabul edilen görüşü Hanefî- 
ler'deki gibidir; Mâlik, İbn Ebû Leylâ ve Şâ¬ 
fiî'ye göre ise -şefîin meşfû' malı ne kar¬ 
şılığında alacağı hususunda farklı görüş¬ 
ler ileri sürülmekle birlikte- bu durumlarda 
da şüf'a cereyan eder. İkâlenin Hanefîler’- 
ce şüf'a konusunda yeni bir akid kabul 
edilmesine karşılık çoğunluk tarafından 
fesih sayılmakta ve değişik ihtimallere gö¬ 
re pratik sonuçlarda farklılıklar ortaya çık¬ 
maktadır. 

5. Meşfû' akar üzerinde satıcının mül¬ 
kiyetle ilgili hakları sona ermiş olmalıdır. 
Eğer satıcının muhayyer olduğu bir sa¬ 
tım akdi yapılmışsa yahut henüz kabzın 
gerçekleşmediği fâsid bey' söz konusu ise 
meşfû' akar satıcının mülkiyetinden çık¬ 
madığı, kabzın gerçekleştiği fâsid bey' söz 
konusu ise akar satıcının mülkiyetinden 
çıkmakla birlikte satımı fesih yoluyla me- 
bîi geri alma hakkı ortadan kalkmadığı için 
şüf'a cereyan etmez. Ancak kabzın ger¬ 
çekleştiği fâsid bey'i takiben müşteri aka¬ 
rı satım ve hibe gibi sahih bir hukukî iş¬ 
lemle elinden çıkarırsa şefî' için şüf'a hak¬ 
kı sabit olur. Mâlikîler’in de bu görüşü be¬ 
nimsemesine karşılık Şâfiî ve Hanbelîler 
bu durumda şüf a cereyan etmeyeceği ka¬ 
naatindedir. Meşfû' akarın mâlikin mül¬ 
künden çıkması şüf'a hakkının sübût bul¬ 
ması için yeterli sayılıp müşterinin mül¬ 
küne girmesi şart değildir. Meselâ müş¬ 
teri satım akdinin yapıldığını inkâr etse 
bile satıcı bunu ikrar ederse şefî' satıcı¬ 
dan o akarı alma hakkına sahip olur. Şâfiî 
ve Hanbelî mezheplerinde benimsenen gö¬ 
rüş de bu yöndedir; bu iki mezhepteki di¬ 
ğer görüşe ve Mâlikîler’e göre ise bu du¬ 
rumda şüf'a hakkı sübût bulmaz. 

6. Meşfû' bih de akar niteliğinde ve mülk 
olmalıdır. Ancak şefî' tarafından teslim 


alınmış olması veya onun zilyedliğinde bu¬ 
lunması şart değildir. Meselâ bir akarı sa¬ 
tın alan kimse henüz onu teslim almamış 
bile olsa bitişiğinde satılan akara şefî' olur. 
Bu şarta göre vakfa ait gayri menkulün 
mütevelli veya mutasarrıfı bitişiğindeki 
mülk akar satıldığında onun üzerinde şüf'a 
hakkı iddia edemez. Şüf'a talebine konu 
olmakla birlikte henüz müşterinin rızâen 
teslimi veya mahkemenin hükmüyle mül¬ 
kiyeti kazanılmamış bir akar başka bir aka¬ 
ra nisbetle meşfû' bih teşkil etmez; dola¬ 
yısıyla böyle bir akarın bitişiğindeki bir akar 
satılsa şefî' -daha sonra rızâen teslim ve¬ 
ya mahkeme hükmüyle meşfû' mala mâ¬ 
lik olsa biie- o akar üzerinde şüf'a hakkı 
ileri süremez. 7. Meşfû - akar bedelinin mik¬ 
tarı bilinmelidir. Bedelin miktarındaki bi¬ 
linmezlik şüf'anın cereyan etmesini önler. 
4. şartta açıklandığı gibi bu bedelin mal 
niteliğinde olması da şarttır. 

8. Şefî' meşfû' ile ilgili olarak şüf'a hak¬ 
kını düşürecek bir söz veya davranış or¬ 
taya koymuş olmamalıdır. İster bedelsiz 
ister bedel karşılığında olsun şüf'a hak¬ 
kını kullanmayacağını açık biçimde ifade 
ederse yahut söz ve fiillerinden satıma rı¬ 
za gösterdiği anlaşılırsa bu hak düşer. Şe¬ 
fî' şüf'a hakkını diğer şefî'lere veya üçün¬ 
cü kişilere ivazlı veya ivazsız şekilde dev¬ 
rederse bu durumda da şüf'a hakkı dü¬ 
şer; dolayısıyla mal karşılığında satması 
yahut bu hakka karşılık müşteriyle bir mal 
üzerine anlaşması durumunda ivazı iade 
etmesi gerekir. Şefîin semenin miktar ve 
cinsi, meşfû' akarı satın alan kişinin aka¬ 
rın ne kadarının satıldığı hakkındaki bilgi¬ 
siyle gerçek durum veya daha sonra mey¬ 
dana gelen değişikliklerle ortaya çıkan du¬ 
rum arasında farklılıklar bulunması, rıza 
beyanının veya rıza anlamına gelecek ta¬ 
vır ve eylemlerinin değerlendirilmesi ba¬ 
kımından özel bir öneme sahiptir. Şefîin 
satımı öğrendikten sonra bedelsiz olarak 
feragat etmesi durumunda bu hakkın dü¬ 
şeceği hususunda fakihler arasında önem¬ 
li bir tartışma görülmez; sadece meşfûun 
satıldığını öğrendiği halde mazereti olma¬ 
dan başka bir işle uğraşıp talepte bulun¬ 
mama gibi satıma rıza gösterdiğine delâ¬ 
let eden bir davranış ortaya koyması du¬ 
rumuna aynı sonucun bağlanmaması ge¬ 
rektiği bazı fakihlerce ileri sürülmüştür. 
Mâlikîler’den Eşheb el-Kaysî'nin görüşüy¬ 
le Şâfiî mezhebindeki bir görüş ve Han¬ 
belî mezhebinde Hârisî'nin kuvvetli bul¬ 
duğu görüş bu yöndedir. Şefîin bir bedel 
karşılığında vazgeçmesi durumu ise nis- 
beten tartışmalıdır. Hanefîler’in yanı sıra 
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Şâfiî ve Hanbelîler’e göre de şüf a hakkı 
karşılığında bedel alınamaz ve alınması 
halinde bu hak düşer. Mâlikîler’e ve Şâfi- 
îler’den Ebû İshak el-Mervezî'nin tercihi¬ 
ne göre bu hak sabit olduktan sonra be¬ 
del karşılığında devredilebilir: hak sübût 
bulmadan yani gerekli talep yapılmadan 
önce devredilemeyeceğinde ise Mâlikîler 
görüş birliği içindedir. Karşılığında bedel 
alınamayacağını söyleyenlerin çoğunluğu 
bu yönde talepte bulunulmasıyla da şüf'a 
hakkının düşeceği kanaatindedir; ancak 
Şâfiîler’deki iki vecihten birine ve Hanbe- 
lîler’deki bir görüşe göre bu durumda hak 
sâkıt olmaz. Henüz satım gerçekleşmeden 
şefîin ister sarih ister zımnî olarak şüf’a 
hakkından feragat etmesi fakihlerin bü¬ 
yük çoğunluğuna göre bu hakkı düşürmez; 
Zâhirîler ve bazı ehl-i hadîs âlimleri şefîin 
bu hakka sahip olduğu kanaatindedir. Bu 
kapsamda ele alınabilecek diğer bir mese¬ 
le şefîin müşteriye meşfû’ ile ilgili olarak 
onu bölüşme, kendisine satma, hibe et¬ 
me, kiralama, ortaklaşa işletmesi için ver¬ 
me gibi tekliflerde bulunmasıdır. Fakihle¬ 
rin çoğunluğuna göre bunlar da şefîin şüf a 
hakkını kullanmayacağına delâlet eder ve 
bu hakkı düşürür. Şâfiîler'deki bir görüşe 
ve işlem türlerine göre farklı yaklaşımlar 
bulunmakla birlikte genel olarak Mâlikî¬ 
ler’e göre bunlar şüf’a hakkını düşürmez. 
Bir paydaşın diğer paydaşın hissesinin sa¬ 
tımında alıcı veya satıcının vekili yahut 
bunlar arasında aracı olmasının şüf’a hak¬ 
kını düşüren bir sebep sayılıp sayılmaya¬ 
cağı tartışılmıştır (Abdullah b. Abdülazîz 
ed-Der'ân, s. 339-345, 364-365, 370-373). 

9. Şefîin meşfû’ bih üzerindeki mülki¬ 
yet hakkı meşfûun satımından ona mâlik 
olmasına kadar devam etmelidir. Buna 
göre şefî’, meşfû’ satılmadan önce veya 
satılıp şüf’a talebinde bulunduktan sonra 
meşfû’ bihin mülkiyetinden çıkmasına yol 
açan hukukî bir tasarrufta bulunursa şüf a 
hakkı düşer. Şefî’ meşfûun satıldığını bil¬ 
sin bilmesin meşfû’ bihin tamamını kesin 
biçimde satsa veya vakıf ve tescil etse 
şüf’a hakkı ortadan kalkar. Fakat bir mik¬ 
tarını kendi mülkiyetinde bırakmışsa ya¬ 
hut fâsid bir akidle satıp şüf’aya hükme¬ 
dilmeden önce alıcıya tesiim etmemişse 
bu hak sâkıt olmayacağı gibi kendisi mu¬ 
hayyer olarak satmışsa muhayyerliği so¬ 
na ermedikçe şüf’a hakkı devam eder. Şe¬ 
fîin payının tamamını diğer paydaşın pa¬ 
yını sattığını bilerek satması durumunda 
diğer üç mezhep de Hanefîler gibi şüf’a 
hakkının düşeceği, Zâhirîler ise düşmeye¬ 
ceği kanaatindedir. Bu durumu bilmeden 


satmışsa Zâhirîler’in yanı sıra Mâliki, Şâfiî 
ve Hanbelî mezheplerinde şüf’a hakkının 
düşmeyeceği yönünde birer görüş bulun¬ 
maktadır. Yine bir kısmını satması halin¬ 
de Mâliki, Şâfiî ve Hanbelî mezheplerin¬ 
de Hanefîler’den farklı olarak şüf’a hakkı¬ 
nın düşeceği yönünde birer görüş vardır 
(a.g.e., s. 352-359). 

Kullanılma Usulü (Taleb-i Şüf’a). Şüf’a 
hakkının kullanımı belirli süreler içerisin¬ 
de belirli irade açıklamalarının yapılması¬ 
na bağlanmıştır. 1. Taleb-i Muvâsebe. Şe¬ 
fîin, meşfû’ akarın satıldığını veya malî 
muâvazaa nitelikli başka bir akde konu 
edildiğini öğrendiği mecliste hemen şüf’a 
hakkını kullanmak istediğini belirten bir 
beyanda bulunması demektir. Bu durum¬ 
da şefîin bir açıklama yapmaması veya 
başka bir işle uğraşması akarın satımına 
rıza gösterdiği anlamında kabul edilir ve 
şüf’a hakkı düşer. Bu talep için “muvâse¬ 
be” (sıçrama) kelimesinin kullanılması sü¬ 
ratle beyanda bulunma gereğini vurgu¬ 
lama amaçlı olup bazı Hanefî müellifleri 
şüf’a hakkının kullanımıyla ilgili bir hadis¬ 
te geçtiği için teberrüken bu kelimenin 
seçildiğini ifade eder. Hanefî mezhebinde 
zâhirü’r-rivâye olup fetvaya esas kabul edi¬ 
len ve Mecelle’de (md. 1029) tercih edi¬ 
len görüşe göre taleb-i muvâsebe için bir 
süre söz konusu olmayıp şefî’ bunu öğ¬ 
rendiği anda hakkını kullanacağını beyan 
etmelidir. Kerhî başta olmak üzere bazı 
Hanefî fakihlerine göre ise şefî’ -hakkını 
kullanmayacağına delâlet eden bir söz ve 
davranış göstermemek kaydıyla- bu bil¬ 
giyi öğrendiği meclisin sonuna kadar ta- 
leb-i muvâsebede bulunabilir. Öğrenme 
akdin meydana gelmesinden birkaç yıl 
sonra gerçekleşse bile bu talep hakkı kul¬ 
lanılabilir. Şefî’ gerek diyâneten hakkının 
mahfuz kalması gerekse yemin teklif edil¬ 
mesi halinde yemin edebilmesi için yanın¬ 
da kimse bulunmasa bile taleb-i muvâse- 
beyi yerine getirmelidir. Taleb-i muvâse¬ 
bede şahit tutma şart olmayıp müşteri 
bunun yerine getirildiğini kabul ettiğinde 
hukuken bir mesele yoktur; fakat inkâr 
edebileceği ihtimalinden dolayı şahit tut¬ 
malı, öğrendiği yerde şahit gösterebile¬ 
ceği kimse yoksa bulup onların bu talebe 
şahit olmalarını istemelidir. Öğrenmenin 
gerçekleşmiş sayılması için İmâmeyn'e 
göre meşfû’ akarın satıldığına ilişkin ha¬ 
beri verenlerde sayı ve adalet şartı aran¬ 
maz; Ebû Hanîfe’ye göre adalet şartını ta¬ 
şıyan bir kişi yeterlidir. Diğer mezhepler¬ 
de, gerek haberi verenlerde sayı ve ada¬ 
let şartının aranması gerekse talep hak¬ 
kının daha geniş sürede kullanılabilmesi 


konusunda farklı görüşler bulunmakta¬ 
dır. 2. Taleb-i Takrir ve îşhâd. Şefîin, ge¬ 
ciktirmeden şahitler huzurunda ve meşfû’ 
akarın yahut müşterinin ya da zilyedliği 
devam ediyorsa satıcının yanında şüf’a 
hakkını kullanmak istediğini beyan etme¬ 
sidir. Bu talebin hemen değil imkân bu¬ 
lunduğu bir anda yerine getirilmesi şart 
koşulmuştur. Meselâ şefî’ durumu gece 
öğrenmişse o esnada şahit tutması zor¬ 
luk taşıdığından sabahleyin bu talebi ye¬ 
rine getirebilir; yine akar, müşteri veya sa¬ 
tıcının uzakta olması sebebiyle geçen süre 
gecikme sayılmaz; fakat imkân bulduğu 
halde geciktirirse şüf’a hakkı düşer. Ha- 
nefîler'in çoğunluğuna göre zilyedliği de¬ 
vam etmeyen satıcının yanında bu talep 
yerine getirilemezse de bazıları istihsanen 
sahih olacağı kanaatindedir. Esasen şa¬ 
hitler huzurunda olması taleb-i takririn ge¬ 
çerliliği için değil müşterinin inkâr ede¬ 
bileceği ihtimalinden dolayı gerekli görül¬ 
müştür. Eğer müşteri bunun yerine ge¬ 
tirildiğini ikrar eder veya teklif edilen ye¬ 
minden nükûl ederse taleb-i takririn ger¬ 
çekleştiği kabul edilir. Taleb-i muvâsebe 
belirtilen üç yerden birinde ve şahitler hu¬ 
zurunda yapılmışsa taleb-i takrir yerine 
de geçer. Şefî’ uzak bir yerde olduğu için 
bizzat taleb-i takrirde bulunamazsa bu¬ 
nu vekil aracılığıyla veya mektup gönde¬ 
rerek yerine getirir. 3. Taleb-i Husûmet 
ve Temellük. Müşterinin kendi rızasıyla 
meşfû’ akarı tesiim etmemesi durumun¬ 
da şefîin bir ay içinde şüf’a hakkıyla ilgili 
olarak -kendi lehine hükmedilmesi için- 
dava açması demektir. Mecelle’de bir ay¬ 
lık süre esas alınıp Muhammed b. Haşan 
ve Züfer’in görüşü benimsenmiştir; Ebû 
Hanîfe’ye göre şahit tutularak şüf’a hak¬ 
kı tesbit edildikten sonra taleb-i husûme¬ 
tin geciktirilmesinden dolayı şüf’a hakkı 
sâkıt olmaz; Ebû Yûsuf'a göre ise şefîin 
dava açma imkânını bulduğu ilk fırsatta 
bu talebi yapması gerekir; ancak kendi¬ 
sinden, gerek Ebû Hanîfe'nin gerekse Mu¬ 
hammed b. Haşan ve Züfer’in görüşleri 
doğrultusunda rivayetler de nakledilmiş¬ 
tir. Şefî’ başka bir beldede bulunma, has¬ 
ta veya hapiste olma gibi şer’an geçerli 
bir mazeret yokken taleb-i husûmeti bir 
ay içinde yapmazsa şüf’a hakkı düşer. Bu 
dava meşfû’ akarı teslim almamış bile ol¬ 
sa müşteriye karşı açılır; ancak akar henüz 
kendi zilyedliğinde ise satıcıya karşı da açı¬ 
labilir. Diğer üç mezhebe göre şefî' meş¬ 
fû' malın mülkiyetini dava açmadan da ka¬ 
zanabilir; fakat satın alma iradesini açık¬ 
lama biçimi konusunda görüş ayrılığı var¬ 
dır. Şâfiî ve Mâlikîler, sadece beyanın ye- 
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terli sayılmayıp semenin ödenmesi gibi bir 
yoila pekiştirilmesi gerektiği kanaatinde¬ 
dir. Şüf a talebinin meşfû‘ akarın tama¬ 
mına yönelik olarak yapılması gerekir. Şe¬ 
fi* sayısının bir veya daha fazla olması, faz¬ 
la ise daha üst veya alt derecede bulun¬ 
ması, onların kendisiyle birlikte şüfa ta¬ 
lep etmesi veya etmemesi bu kuralı etki¬ 
lemez. Zira şefîin meşfû‘ akarın bir kısmı¬ 
nı talep etmesi yeni mâlikin paydaşlığına 
veya komşuluğuna razı olduğunu göster¬ 
diğinden bu durumda şüfa hakkının kul¬ 
lanılması anlamsız hale gelir. Ayrıca kısmî 
kullanım yapılan akdin bölünmesini ge¬ 
rektirir; bu ise müşterinin haksız yere za¬ 
rara uğratılmasına yol açar. İki şefTden bi¬ 
ri sadece kendi payı ile sınırlı talepte bu¬ 
lunsa Muhammed b. Haşan, bazı Şâfiîler 
ve Ahmed b. Hanbel'e göre diğerinin de 
şüfa hakkı düşer; Ebû Yûsuf'a göre düş¬ 
mez, dilerse tamamını alır, dilerse tama¬ 
mıyla vazgeçer. Mahcûrların ve ceninin 
şüfa hakkına dair talepleri veli veya vasi¬ 
lerince yerine getirilir. Gaip durumda olan 
şefîin şüfa hakkını kullanmasıyla ilgili hü¬ 
kümler de farklı ihtimallere göre tartışıl¬ 
mıştır. 

Hükümleri. Şüf'anın başlıca hükümleri 
şöylece özetlenebilir: 1. Müşterinin kendi 
rızasıyla teslim etmesi veya hâkimin hük¬ 
müyle şefî' meşfû' akara mâlik olur. Bu 
hükmün uzantısı sayılabilecek bazı sonuç¬ 
lar şunlardır; a) Müşterinin rızâen teslimi 
veya mahkemenin hükmünden önce; 1) 
Talepte bulunmuş olsa bile şefîin ölümüy¬ 
le şüfa hakkı ortadan kalkar, mirasçıları¬ 
na geçmez. Nehaî, Şa'bî, Hasan-ı Basrî, İbn 
Şîrîn, Süfyân es-Sevrî, Süfyân b. Uyeyne 
ve İshak b. Râhûye’nin içtihadı da bu yön¬ 
dedir. Hanbelîler'de sahih kabul edilen gö¬ 
rüşe ve Zâhirîler’e göre şefî' talepte bu¬ 
lunduktan sonra ölmüşse; Şâfiîler’e, Mâ- 
likîler’e ve Hanbelîler'deki bir görüşe gö¬ 
re talepte bulunmuş olsun olmasın mut¬ 
lak şekilde bu hak vârislerine intikal eder. 
Müşterinin vefatı ise şüf ayı iptal etmez. 
2) Müşteri, zilyedliğindeki meşfû' akarın 
semerelerini tüketse tazmin etmesi ge¬ 
rekmeyeceği gibi şüf aya hükmedildiğin- 
de şefî' bunların semenden indirilmesini 
isteyemez. 3) Müşteri meşfû' malı kiraya 
verip ücretini alabilir, onu yıkabilir ve baş¬ 
kasına satabilir; son durumda şefî' şüfa 
hakkını dilerse birinci, dilerse ikinci satışa 
karşı kullanır, b) Müşterinin rızâen tesli¬ 
mi veya mahkemenin hükmünden sonra; 
1) Şefî' şüf ayı almaktan vazgeçemez. 2) 
Şefî' ölse şüf'a hakkı ortadan kalkmaz, 
mirasçılarına geçer. 


2. Şefî' meşfû' malı müşterinin aldığı 
bedelle alır. Bu hükmün başlıca sonuçları 
müşterinin ödediği bedel mislî ise mislî, 
kıyemî ise kıyemî olarak ödeme yapması, 
ancak fiilen ödenen değil akidde karar¬ 
laştırılanın esas alınması, müşteriye indi¬ 
rim yapılmışsa bunun şefîe de yansıtılma¬ 
sıdır. Ayrıca şefî' satım işlemi için gerekli 
masrafları ödemekle yükümlüdür. Şâfiî, 
Hanbelî ve Ca'ferîler’e göre kararlaştırılan 
bedele ilâve veya bundan indirim yapıl¬ 
mış olması şefîi etkilemez. Müşteri, meş¬ 
fû' mala değerini arttıran ve ondan ayrıl¬ 
ması mümkün olmayan boya ve sıva gibi 
masraflar yapmışsa şefî' ya şüfa hakkın¬ 
dan vazgeçer veya yapılan ilâvelerin be¬ 
delini öder. Müşterinin meşfûa ağaç dik¬ 
mesi yahut bina yapması durumunda da 
Mecellede tercih edilen Ebû Yûsuf’un 
görüşüne göre hüküm böyledir. Belirli bir 
süre sonra kaldırılabilecek ekin gibi ilâve¬ 
ler için müşteriye şefîa kira bedeli öde¬ 
mesi kaydıyla süre tanınır. Müşteri meş¬ 
fû' akardaki binayı yıkmış veya ağaçları 
kesmişse şefî' arsanın payına karşılık ge¬ 
len bedeli ödeyerek meşfûu alabilir. Bun¬ 
ların yanı sıra meşfûun değerinde müş¬ 
terinin iradesi dışında eksilme meydana 
getirecek durumlara ve meşfûun semeni 
hakkında şefî' ile müşteri arasında çıkabi¬ 
lecek ihtilâflara ilişkin ayrıntılar fıkıh eser¬ 
lerinde geniş biçimde işlenmiştir. 

3. Genel olarak bey' akdinin hükümleri 
şüfa yoluyla mal alma hakkında da geçer- 
lidir. Bu yeni akidde şefî' alıcı konumun¬ 
da olup akdin diğer tarafı teslim gerçek¬ 
leşmemişse meşfû' malın satıcısı, gerçek¬ 
leşmişse alıcısıdır. Şefîin görme ve ayıp 
muhayyerliklerine dayanıp malı iade ede¬ 
bilmesi, istihkak iddiası ispat edilerek ma¬ 
lın elinden alınması durumunda semeni 
geri isteyebilmesi, diğer tarafın semenin 
ifasını sağlamak için meşfû' mal üzerinde 
hapis hakkını kullanabilmesi gibi husus¬ 
larda satım sözleşmesi hükümlerinin ge¬ 
çerli olmasına karşılık müşterinin lehine 
öngörülen şart muhayyerliğinden ve se¬ 
menin vadeye bağlanmasından şefî' ya¬ 
rarlanamaz. Şüfa hakkı kazâî kararla sa¬ 
bit olunca şefî' müşterinin satım, hibe, va¬ 
kıf vb. hukukî tasarruflarını bozdurabilir; 
hatta vefatından sonra borcunu ödemek 
yahut vasiyetini yerine getirmek için vasî 
veya hâkim meşfûu satsa bu işlemi iptal 
ettirip onu alabilir. Meselâ meşfû' mal alı¬ 
cı tarafından bir kâr konarak başkasına 
satılmışsa şefî' dilerse onu ilk bedelle bi¬ 
rinci alıcıdan, dilerse kâr konmuş şekliyle 
ikinci alıcıdan alır; ilk yolu seçerse ikinci 
alıcı aradaki farkı birinci alıcıdan geri alır. 


Eğer birinci satımı esas alırsa ilk alıcının 
muhakeme esnasında hazır bulunması 
gerekir, ikinci satımı esas alırsa ilk alıcı¬ 
nın bulunması şart olmayıp ikinci alıcıya 
karşı dava açıp meşfûu alır. 
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ŞÜHDE el-KÂTİBE 

( ÂJİX1! ) 

Fahrü’n-nisâ Şühde bint Ahmed 
b. Ferec ed-Dîneveriyye el-Iberiyye 
(ö. 574/1178) 

Bağdatlı kadın muhaddis. 

482'de (1089) Bağdat’ta doğdu. Hatîb el- 
Bağdâdî’nin öğrencisi olan babası Dînever 
asıllı muhaddis Ebû Nasr Ahmed b. Ferec 
b. Ömer, Bağdat'ın önde gelen şahsiyetle- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


252 




ŞÜKRÎ, Abdurrahman 


rindendi. İberî nisbesi dedesi Ömer’in iğ¬ 
ne ticareti yapmasıyla ilgilidir. Yazısı güzel 
olup birçok kitap istinsah ettiği için "Kâti¬ 
be", çok uzun yaşaması sebebiyle “Muam¬ 
mere”, kadınlar arasında ilmiyle şöhret 
bulduğundan “Fahrü’n-nisâ" gibi lakaplar¬ 
la anıldı. Erken yaştan itibaren Bağdat’ta 
meşhur hocaların derslerine katıldı ve bir¬ 
çok kitabın rivayet hakkını aldı. Hocaları 
arasında Tırâd ez-Zeynebî, Şeyzele, Ebû 
Abdullah Hüseyin b. Ahmed b. Talha en- 
Niâlî, Hâkim en-Nîsâbûrî’nin son talebesi 
olan Ebü'l-Hattâb b. Batır, Ca’fer b. Ah¬ 
med es-Serrâc, Ahmed b. Abdülkâdir el- 
Yûsufî, Sâbit b. Bündâr ve Şâfiî fakihi Mu- 
hammed b. Ahmed eş-Şâşî gibi şahsiyet¬ 
ler vardır. Kendisi de binlerce talebeye ha¬ 
dis rivayet etti. Meşhur öğrencileri arasın¬ 
da Hâzimî, Ebû Muhammed İbn Asâkir, 
Abdülkerîm es-Sem’ânî, Ebü’l-Ferec İbnü’l- 
Cevzî, İbnü'l-Mâristâniyye, İbnü’l-Ahdar, 
Abdülkâdir er-Ruhâvî, Tâceddin İbn Ha- 
meveyh, İbnü’l-Cümmeyzî diye anılan Ba- 
hâeddin Ali b. Hibetullah b. Selâme, Bahâ- 
eddin İbn Şeddâd ve kıraat âlimi İbrâhim 
b. Hayyir gibi âlimler bulunmaktadır. En 
son talebesi 650’de (1252) vefat eden 
Ebü’l-Kâsım b. Kumeyra’dır. 

Sekiz yaşında hadis öğrenmeye başla¬ 
yan Şühde (el^Umde, s. 152-153, 155), 
çok uzun yaşaması sebebiyle ömrünün 
sonlarında Bağdat'taki en âlî isnadın sa¬ 
hibi oldu. Talebesi İbnü'l-Ahdar tarafından 
sağlığında derlenen, hocalarının rivayetle¬ 
rinden bazı örneklerin kaydedildiği, diğer 
talebeleri tarafından da kendisine defa¬ 
larca okunan ve rivayet edilen meşyeha- 
sında (bk. bibi.) yer alan bir hadisteki is¬ 
nadı, o hadisi Müslim b. Haccâc’dan doğ¬ 
rudan alan aynı sayıda râviyle Hz. Peygam- 
ber’e ulaşmaktadır (a.g.e., s. 86-87). Meş- 
yehasında yirmi yedi hocasından nakle¬ 
dilen 114 rivayet yer almaktadır. Şühde, 
vaktiyle babasına da hizmet eden ve son¬ 
radan Sikatüddevle lakabını alacak olan 
Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed İbnü’l-En- 
bârî ed-Düreynî ile evlendi. Onun devlet 
kademelerinde yükselmesi üzerine Şühde 
de saray çevresinde itibar kazanarak Ha¬ 
life Muktefî-LiemrillâhTn çok değer ver¬ 
diği bir âlim oldu. Sikatüddevle aynı za¬ 
manda edip ve şair idi. Şühde’ye de bazı 
şiirler nisbet edilmiş, ancak bunların ona 
aidiyeti şüphe ile karşılanmıştır (Süyûtî, 
s. 49). Kocası tarafından Dicle kenarına 
bir Şâfiî medresesi ve bir sûfî ribâtı yap¬ 
tırıldığı, Şühde’nin de Bağdat'ın doğusun¬ 
da bir ribâtının bulunduğu kaydedilmek¬ 
tedir. Şühde el-Kâtibe 13 Muharrem 574’- 


te (1 Temmuz 1178) doksan yaşını geçmiş 
olarak vefat etti. Bazı kaynaklarda 100 
yaşını geçtiği belirtilmektedir (Kehhâle, li, 
312). 

Kitaplarını güzel yazısıyla dikkatli bir şe¬ 
kilde yazarak çoğalttığından istinsah et¬ 
tiği eserler hadisçiler nezdinde muteber 
sayılırdı. Süyûtî onun hatt-ı mensûb ile ve 
meşhur kâtibe Bintü’l-Akra’ tarzında yaz¬ 
dığını söylemektedir. Esasen Şühde, ak- 
lâm-ı sittenin teşekkülünde en büyük ro¬ 
lü oynayan hattatlardan İbnü’l-Bevvâb’ın 
mektebini temsil eden büyük sanatkârlar 
arasında zikredilmektedir (bk. İBNÜ’l-BEV- 
VÂB) İbnü’l-Cevzî bazı kitapları kıraat yo¬ 
luyla Şühde’den aldığını, onun yazısının çok 
güzel olduğunu ifade etmiştir. Şühde el- 
Kâtibe, Bağdat’taki en muteber isnad sil¬ 
silelerine sahip olduğu için “Müsnidetü’l- 
Irâk” diye ün kazanmıştı. Onun rivayetle¬ 
rine sahip olmak isteyen talebeler uzak 
yerlerden gelip kendisinden icâzet alır ve 
hadis yazardı. Bu sebeple hadisçiler ara¬ 
sında “Cihet” (kendisine gidilen) lakabıyla 
da anılmıştır. 
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Mısırlı şair ve eleştirmen. 
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12 Ekim 1886 tarihinde Port Said’de 
Mağrib kökenli bir ailenin çocuğu olarak 
dünyaya geldi. Babası Muhammed Şükrî 
Ayyâd, edebiyatla ilgilenen ve Urâbî isya¬ 
nının önde gelen bazı yazarlarıyla yakın 
ilişki içinde bulunan bir şahsiyetti. Bu sa¬ 
yede Abdurrahman Şükrî, genç yaşta Ab¬ 
dullah Nedîm ve Hamza Fethullah gibi dö¬ 


nemin önde gelen şair ve ediplerini tanı¬ 
ma fırsatı buldu. Port Said’de ilkokulu bi¬ 
tirdikten sonra İskenderiye'ye gidip Re'sü't- 
tîn Lisesi’ne girdi. Buradan mezun olun¬ 
ca Kahire’de hukuk fakültesine kaydoldu. 
1906'da Dinşevây olayının ardından İngi¬ 
liz karşıtı şiir yazdığı gerekçesiyle fakülte¬ 
den atıldı. Aynı yıl Yüksek Öğretmen Oku- 
lu’na girdi, 1909’da Arap ve İngiliz edebiya¬ 
tı bölümünden mezun oldu ve burslu ola¬ 
rak İngiltere’ye gönderildi. Burada Shef- 
field University College'da İngiliz edebiyatı 
okuyarak edebiyat ve tarih dalında lisans 
derecesini aldı. İngiltere’de bulunduğu sı¬ 
rada Svvinburne, Rossetti ve Oscar VVilde 
gibi şairlerin eserlerini gördü. Ayrıca Go- 
ethe gibi şairlerin şiirlerini İngilizce tercü¬ 
melerinden okudu. Eğitim hayatı boyun¬ 
ca edebiyatla ve özellikle şiirle meşgul ol¬ 
du. Bu arada Mustafa Kâmil gibi vatan se¬ 
ver siyasetçilerle tanıştı, Ahmed Lutfî es- 
Seyyid’in çıkardığı el-Cerîde de şiir eleşti¬ 
rileri yayımlandı. 1909’da divanının ilk cil¬ 
di çıktı. Ağustos 1912'de İskenderiye’ye 
dönüp çeşitli liselerde öğretmenlik yaptı. 
Okul yıllarından tanıdığı İbrâhim Abdülkâ¬ 
dir el-Mâzinî ve İngiltere dönüşü tanıştığı 
Abbas Mahmûd el-Akkâd’la birlikte Mı¬ 
sır'da şiirde önemli bir ekol haline gelen 
Medresetü'd-dîvân’ı (Medresetu t-tecdîd / 
el-Mezhebü’l-cedîd) kurdu. Ceridetü'l- 
c Ukâz bu grubun şiir ve yazılarını yayım¬ 
ladığı bir platform oldu. Şükrî büyük gay¬ 
ret sarf ederek divanının VII. cildini 1919’- 
da neşretti. Bu yıllarda divan ekolü içinde 
büyük kırılmalar yaşandı. Şükrî ve Mâzi- 
nî’nin birbirini sert biçimde eleştirmele¬ 
rinden ve Mâzinî’nin Şükrî’nin şiirlerinin 
İngiliz şiirinden intihal olduğunu iddia et¬ 
mesinin ardından Şükrî küçük bir grup 
içinde yalnız kaldı. Divan ekolünü terkedip 
şiir ve yazılarına ara verdi. Bu sırada Maa¬ 
rif Bakanlığındaki görevine devam eden 
Şükrî 1923'ten itibaren Demenhûr, Man- 
sûre, Kahire ve Zekâzîk'teki çeşitli öğretim 
kurumlarında yöneticilik yaptı. 1920'li yıl¬ 
ların başlarında ara verdiği yazı hayatına 
1935’te geri döndü. er-Risâle, el-Mukte- 
taf, el-Mecelletü'l-cedîde ve eş-Şekâfe 
gibi dergilerde şiir, edebiyat, eleştiri, eği¬ 
tim ve psikoloji alanlarında makaleler ya¬ 
yımladı. Maarif Bakanlığı’nda 1934’ten iti¬ 
baren müfettişlik yaptıktan sonra 1938’- 
de emekliye ayrılıp Port Said’e yerleşti. 
1952’de felç oldu. 1955’te İskenderiye’ye 
taşındı. Hayatı boyunca evlenmeyen Şükrî 
15 Aralık 1958’de vefat etti. 1956'da el- 
c Âlemü'l- c Arabî dergisinin özel bir sayı¬ 
sı Şükrî’ye ithaf edildi. 
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ŞÜKRÎ, Abdurrahman 


Mısır’da yenilikçi şiirin önde gelen şair¬ 
lerinden biri olan Abdurrahman Şükrî'nin 
şiiri içerik bakımından iki döneme ayrıla¬ 
bilir. Divanının ilk ciltlerini kapsayan birinci 
dönemde millî duyguları dile getiren şiir¬ 
ler kaleme almakla birlikte sonradan yaz¬ 
dıklarında bu nitelik görülmez. Divanın V. 
cildi olan Hafarât 'ın girişinde yeni şiir an¬ 
layışını ortaya koyar. Şiir belli bir sınıfın ve 
dinî grubun değil her milletten insanın his¬ 
siyatını dile getirir. Ona göre şair iyi yetiş¬ 
miş olmalı ve okuyucusunu kendisi oluş- 
turabilmelidir. Ayrıca şairin yalana, veh¬ 
me sığınmasının gerektiğine dair düşün¬ 
ceyi eleştirir. Zira tevehhüm gerçeği or¬ 
taya koymayan, basit ve geçici bir faali¬ 
yettir. Buna karşılık tahayyül bir tasdik¬ 
tir; ebedî olguları, nesne ile benzeri ara¬ 
sındaki ilişkiyi ve sıfatla mevsuf arasında¬ 
ki doğru irtibatı teyit eder. Teşbih özellik¬ 
le hatırlatıcı ve ilham verici olmalı, hakika¬ 
ti keşfetmede kullanılmalıdır. Ayrıca şiirde 
organik birlik arayan Şükrî duygu ve dü¬ 
şüncenin aynı şey olduğunu savunur (Mo- 
reh, Modern Arabic Poetry, s. 67). Roman¬ 
tik ve lirik tarzda yazan Şükrî'ye ait şiirin 
ana özelliği hüzün, yeis ve karamsarlığın 
hâkim unsur olmasıdır. Eleştirmenler, onun 
bu pesimist tavrını kendisinin ve çağdaş¬ 
larının yetiştiği sömürge şartlarına bağla¬ 
maktadır. Şükrî şiirinde dinî konulara yer 
vermemekle birlikte onun ateist çizgisin¬ 
den de bahsedilemez. Şükrî'nin şiirini şe¬ 
kil açısından ele alan bazı araştırmacılara 
göre o, sadece Mısır’da değil bütün Arap 
dünyasında serbest şiir (şi'r mürsei) yazan 
ilk şairlerden kabul edilir; ancak S. Moreh 
bu türde ilk denemelerin XX. yüzyıldan 
önce başladığını belirtir ( BSOA, XXlX/3 
[19661, s. 487 vd ). 

Şükrî’nin üzerinde iki yönlü bir etkiden 
söz edilebilir. Şair bir taraftan klasik Arap 
şiirinden beslenirken diğer taraftan aldı¬ 
ğı eğitimin tesiriyle özellikle İngiliz şairleri 
başta olmak üzere Batılı lirik şiirden bü¬ 
yük ölçüde etkilenmiştir. Mersafî'nin el- 


Abdurrahman 

Şükrî 



Vesîletü'l-edebiyye'si vasıtasıyla Şerîf er- 
Radî gibi klasik dönem şairleriyle tanışmış 
ve 1939'da er-Risâle dergisinde Abbâsî 
dönemi şiiri hakkında bir dizi makale ya¬ 
yımlamıştır. Onun etkilendiği şairler ara¬ 
sında Beşşâr b. Bürd, Ebû Temmâm ve 
Ebü’l-Alâ el-Maarrî zikredilebilir. Bunun ya¬ 
nında Shelley, Byron ve Goethe gibi Batılı 
şairlerden de büyük ölçüde etkilenmiştir. 
Şükrî’nin şiirinde Batı tesirini çeşitli örnek¬ 
lerle gösteren Şevki Dayfa göre onun “Nâ- 
bulyûn ve’s-sâhirü'l-Mışrî" başlıklı şiiri Tho- 
mas Gray’in “The Bard” adlı şiirinden mül¬ 
hemdir (el-Edebü’HArabiyyüi-mıfâşır, s. 
134). Şükrî, Akkad ve Mâzinî şiirde Arap 
romantizminin kurucularından kabul edi¬ 
lir. Bu üç şair geleneksel şiir sanatına ve 
retoriğine karşı çok sayıda makale yazmış, 
şiirde gelenekselleşmiş kalıpların dışına çı¬ 
kılarak bireyselliğin ve duygunun ön pla¬ 
na alınması gerektiğini savunmuş (Ailen, 
s. 232), eleştirilerini de özellikle neo-klasik 
şiirin önde gelen temsilcileri olan Ahmed 
Şevki ve Hâfız İbrâhim’e yöneltmiştir. 

Eserleri. Hamdî es-Sekkût ve M. Jones, 
Abdurrahman Şükrî'nin roman, hikâye, ma¬ 
kale ve şiirlerine dair ayrıntılı bir liste ver¬ 
miştir (A‘lâmüi-edebii-mu‘âşır, III, 101- 
146). 1. Dîvârıü c Abdirrahmân Şükrî 
(I-VII, İskenderiye 1327-1337/1909-1919). 
Şükrî hayattayken yayımladığı divanının 
ciltlerini Dav’ü'l-lecr, Le’âlı’ü'l-elkâr, 
Enâşîdü'ş-şabâ, Zehrü'r-rebf, el-Ha- 
tarât, el-Einân, Ezhârü'l-harîf şeklinde 
isimlendirmiştir. Nîkûlâ Yûsuf, Şükrî’nin 
divanını Dîvânü c Abdirrahmân Şükrî 
adıyla tekrar yayımlarken (I-VIII, Kahire 
1960) VIII. ciltte onun er-Risâle, el-Muk- 
tetafve el-Hilâl dergilerinde yazdığı şiir¬ 
leri toplamıştır. 2. el-İ c tirâfât ve hüve 
kışşatü nefs (İskenderiye 1916). 3. eş-Şe- 
merât (İskenderiye 1335). el-Cerîde’ de 
yazdığı makalelerini kapsar. 4. Hadîşü İb¬ 
lis (İskenderiye 1335). el-Cerîde, Cerî- 
detü'l- c Ukâz ve el-Beyânda neşredilen 
bazı makalelerinden oluşmuştur. 5. eş-Şa- 
hâ^if (İskenderiye 1918). 6. el-Hallâku'l- 
mecnûn (İskenderiye 1919). Kısa hikâye¬ 
leri içerir. 7. Dirâsât fi'ş-şfri'HArabî. Mu- 
hammed Receb el-Beyyûmî tarafından 
derlenen bu kitap Şükrî'nin er-Risâle, es- 
Şekâfe ve el-Hilâl gibi dergilerde yayım¬ 
lanan şiir hakkındaki yazılarından meyda¬ 
na gelmiştir (Kahire 1415/1994). 8. Naza- 
rât ü'n-nefs ve'l-hayât. Muhammed Re¬ 
ceb el-Beyyûmî’nin Şükrî’nin el-Mukte- 
fafta yayımlanan yazılarından derlediği 
bir kitaptır (Kahire 1996). 9. el-Mü’elle- 
fâtü'n-neşriyyetü'l-kâmile (nşr. Ahmed 
İbrâhim Hevvârî, I-li, Kahire 1998). Abdur¬ 


rahman Şükrî hakkında çok sayıda çalış¬ 
ma yapılmıştır (1980 yılına kadar olan ça¬ 
lışmaların bir listesi için bk. Hamdî es- 
Sekkût-M. lones, III, 147-211; sonrakiler 
için bk. bibi.). 
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H Hİlal Görgün 

r .. „ n 

ŞUKRI-i BİTLİSİ 

( cs-'J-V L ) 

(ö. 937/1531 [?]) 

Selimnâme adlı eseriyle tanınan 
müellif ve şair. 

XV. yüzyılın ikinci yarısında Bitlis’te doğ¬ 
du. İlk eğitimini gençliğinde bir süre do¬ 
laştığı Gîlân ve Herat’ta aldı. Önceleri Bit¬ 
lis hâkimi (beyi) Şeref Han’ın hizmetinde 
bulundu ve bir süre Bitlis’te emirlik yap¬ 
tı. Yavuz Sultan Selim tahta çıkınca İstan¬ 
bul’a giderek padişahın huzuruna kabul 
edildi ve ona bir kaside sundu. Aldığı câi- 
ze dışında Diyarbekir yöresinde zeâmet 
tasarrufuyla taltif edildi. Daha sonra bir 
süre Dulkadırlı Beyi Şehsüvaroğlu Ali Bey 
ile onun halefi Koçi Bey’in maiyetinde bu- 
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ŞÜKRÎ-İ BİTLİSÎ 



Sükrî-i Bitlisî'nin Selimrıâme 'sinde II. Bayezid'in cenaze ala¬ 
yını tasvir eden minyatür (TSMK, Hazine, nr. 1597-1598, 
vr. 62 a ) 


lundu. Yavuz Sultan Selim'in İran ve Mı¬ 
sır seferleriyle Kanûnî Sultan Süleyman’ın 
Belgrad ve Rodos seferlerine katıldı. Çe¬ 
şitli yerlerde müderrislik, müftülük ve ka¬ 
dılık yaptı. Eserinin sonunda verdiği biyog¬ 
rafisinde aklî ve naklî ilimlerden anladığı¬ 
nı, mûsikiyle ilgilendiğini, tambur çaldı¬ 
ğını belirten Şükrî, Çağatay Türkçesi ile 
Farsça, Ermenice. Arapça, Kürtçe ve Hint¬ 
çe bildiğini, inşâda söz sahibi olduğunu, 
yüzme, binicilik ve okçuluk sporlarıyla uğ¬ 
raştığını ifade eder. Ayrıca kendini döne¬ 
min en iyi hatip ve vâizleri arasında sayar. 
Muhtemelen 937 (1531) yılında ölmüştür. 
Oğlu Molla Şihâbî’nin manzum bir Târîh-i 
Yemen yazdığından söz edilir ( Osmanlı 
Müellifleri, III, 72). 

İyi bir şair olan Şükrî-i Bitlisi Yavuz Sultan 
Selim dönemini konu alan Selimnûme’- 
siyle ün yapmıştır. Selîmînûme, Fütûhût-ı 
Selimiye, Fütûhût-ı Selim Hân adlarıyla 
da anılan, Türkçe olarak mesnevi tarzında 
yazılmış S829 beyitlik eserdir. Müellif, bir 
süre hizmetinde bulunduğu ve hocalık yap¬ 
tığı Şehsüvaroğlu Ali Bey'in, Sultan Se- 
lim’in İskender’den daha büyük olduğu¬ 
nu, bu sebeple kendisine Ahmedî'nin İs- 
kendernâme’ si tarzında bir eser yazma¬ 
sını tavsiye ettiğini, bunun üzerine eseri 
kaleme aldığını belirtir. Klasik bir girişten 


sonra dönemin padişahı Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman’a övgüyle başlar. 927 (1521) yılın¬ 
da tamamlandğı anlaşılan eserin bazı nüs¬ 
haları 1521’de Canbirdi Gazâlî isyanının 
bastırılmasına, bazıları da 1523 yılına ka¬ 
dar gelir. Bu arada Selim’in Trabzon vali¬ 
si iken Gürcistan'a yaptığı seferler ve kar¬ 
deşleri arasında cereyan eden taht mü¬ 
cadeleleriyle İran ve Mısır'a yönelik sefer¬ 
leri ve zaferleri hakkında orijinal ve ayrın¬ 
tılı bilgiler verilir. Diyarbekir'in ilhakında 
önemli hizmeti geçen Şükrî, Mercidâbık 
ve Ridâniye savaşlarına katılarak Toman- 
bay'ın idamında görev almıştır. 1519'da 
Celâlî ve iki yıl sonra Canbirdi Gazâlî ayak¬ 
lanmalarını bizzat bu isyanları bastıran 
Şehsüvaroğlu Ali Beyden nakletmiştir. Da¬ 
ha sonra eksik ve yanlışlarını, maktul Şeh- 
süvaroğlu’nun yerine getirilen Yavuz Sul¬ 
tan Selim’in kapıcıbaşılarından Halil oğlu 
Koçi Bey'den aldığı bilgilerle tamamlayan 
Şükrî, bir rivayete göre Şehsüvaroğlu'nun 
anlattıklarına dayanan Selimnâme sini im¬ 
ha etmiş ve ağırlıklı olarak Koçi Bey'den 
naklen yeni bir eser meydana getirmiştir 
(930/1524). Ancak günümüze ulaşan bazı 
nüshaların (Viyana ve Erzurum yazmaları gi¬ 
bi) ilk telife dayandığı anlaşılmaktadır. Ese¬ 
rini 936 (1530) yılında Sadrazam Makbul 
İbrâhim Paşa vasıtasıyla Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman'a sunmuştur. Eseri beğendiği an¬ 
laşılan Sultan Süleyman, kendi şehzade¬ 
lik dönemi için bir Süleymannâme yaz¬ 
dığı takdirde kendisinin sancak beyliğiyle 
taltif edileceğini söylemiş, fakat Şükrî'nin 
ömrü buna yetmemiştir. Âlî'ye göre Bitli- 
sî bu eserinin bazı bölümlerini yazmış, an¬ 
cak tamamlayamamıştır. 

Şairin gözlemlerine ve birinci elden duy¬ 
duklarına dayanarak kaleme aldığı Selim- 
nâme' nin Yavuz Sultan Selim dönemi için 


çok önemli bir kaynak olduğunda şüphe 
yoktur. II. Bayezid’in cenaze törenini an¬ 
latırken verdiği bilgilerden bazı eski Türk 
geleneklerinin o dönemde hâlâ yaşamak¬ 
ta olduğu anlaşılmaktadır. Aynı zamanda 
Yavuz Sultan Selim’in seferleri dolayısıyla 
Doğu Anadolu bölgesinin toponimisi hak¬ 
kında önemli bir kaynak olan eserin Ça¬ 
ğatay ve Âzerî Türkçeleri'nin bazı özellik¬ 
lerini yansıtması filolojik değerini ortaya 
koyar. Selimnâme’ nin günümüze birçok 
yazma nüshası ulaşmıştır ( Selimnâme, 
neşredenin girişi, s. 20-25). Eserin birbiri¬ 
nin tamamlayıcısı gibi görülen Topkapı Sa¬ 
rayı Müzesi Kütüphanesi’ndeki nüshaları 
(Hazine, nr. 1597-1598) minyatürlüdür. 

Selimnâme, başta Gelibolulu Mustafa 
Âlî ve Hoca Sâdeddin Efendi olmak üzere 
birçok tarihçi tarafından kaynak olarak 
kullanılmıştır. Çerkezler Kâtibi Yûsuf 1030 
(1621) yılında eseri kısmen özetleyerek ve 
yer yer genişleterek nesre çevirmiş (TSMK, 
Hazine, nr. 1422), ancakCevrî İbrâhim Çe¬ 
lebi hatalı bulduğu bu çalışmayı yaptığı 
düzeltmelerle tekrar nazma çevirmiştir 
(Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, Manzum, 
nr. 1310). Selimnâme üzerinde önce Al- 
fons Leopold Steidl bir doktora tezi hazır¬ 
lamış ve eseri Die Wiener Handschrift 
des Selimi-nâme adıyla Almanca’ya çe¬ 
virmiştir (Viyana 1938). Ahmet Uğur, Mus¬ 
tafa Çuhadar ve Ahmet Gül tarafından ha¬ 
zırlanan çalışma ise (İstanbul 1995) ihtiva 
ettiği bazı hatalar yüzünden rağbet gör¬ 
memiştir. Mustafa Argunşah’ın yüksek li¬ 
sans tezinde ise (Kayseri 1995) daha ziya¬ 
de eserin dil özellikleri üzerinde durulmuş 
ve Selimnâme’nm üç yazma nüshasından 
tenkitli neşri yapılmıştır (Kayseri 1997). 
Türkçe şiirlerinde Ali Şîr Nevâî’nin tesirin¬ 
de kalan Şükrî’nin Yavuz Sultan Selim’e 


Şükrî-i Bitlisî'nin 
Selimnâme 
adlı eserinden 
minyatürlü 
iki sayfa 
(TSMK, Hazine, 
nr. 1597-1598, 
vr. 44 a , 52 b ) 
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kasidesi ve onun ölümü dolayısıyla mersi¬ 
yesiyle Kanûnî'yi İran seferine teşvik eden 
bir kasidesi vardır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Şükrî-i Bitlisi, Selimnâme, TSMK, Hazine, nr. 
1597-1598; Âşık Çelebi, Meşâirü’ş-şuarâ, vr. 249"- 
250"; Latifi, Tezkiretü’ş-şu'arâ ve tabsıratü’n-nu- 
zamâ (haz. Rıdvan Canım), Ankara 2000, s. 325; 
Künhü’l-Ahbâr’ırı Tezkire Kısmı (haz. Mustafa 
İsen), Ankara 1994, s. 233-235; Kınalızâde, Tez¬ 
kire, 1, 519; Keşfü’z-zunün, II, 1237; Sicill-i Os¬ 
mani, III, 155; Osmanlı Müellifleri, III, 72; Levend, 
Gazavatnâmeler, s. 22-24; Karatay, Türkçe Yaz¬ 
malar, I, 210; Babinger (Üçok), s. 58-59; Zeynep 
Târım Ertuğ, Onaltıncı Yüzyıl Osmanlı Devleti’n- 
de Cülus ve Cenaze Törenleri, Ankara 1999, s. 
92-93, 153; Abdülkadir Özcan, ‘'Historiography 
in the Reign Süleyman the Magnifıcent”, The 
Magnifıcent Ottoman Empire in the Reign of Sü¬ 
leyman the Magnifıcent (ed. Tülay Duran), İs¬ 
tanbul 1988, II, 180-181; Mustafa Argunşah, “Şük- 
rî-i Bitlisi, Selim-nâmesi ve Eserin Dili", TDA, 
sy. 55 (1988), s. 51-72; a.mlf., “Bitlisli Şükrî’nin 
Yavuz Sultan Selim Mersiyesi", EÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü Dergisi, sy. 5, Kayseri 1994, s. 
211-218; H. Jansky, “Die Chronik des İbn Tulun 
als Geschichtquelle über den Feldzug Sultan Se- 
lim’s I, Gegen die Mamluken", İsi, XVIII (1929), 
s. 24-33; A. Leopold Steidl, “Die Wiener Hands- 
chrift des Selîmî-nâme, von Şükri”, WZKM, sy. 
49 (1942), s. 180-233; Şehabeddin Tekindağ, 
“Selim-nâmeler”, TED, sy. 1 (1970), s. 215-216; 
Ahmet Uğur. “Şükrî-i Bitlisi ve Selim-nâmesi”, 
AÜİFD, sy. 25 ( 1981), s. 325-347; İsmail E. Erün- 
sal, “Kanunî Sultan Süleyman Devrine Ait Bir 
İn'âmât Defteri”, Osm.Ar., IV (1984), s. 9. 

E Abdülkadİr Özcan 

r h 

ŞÜKRÎ FAYSAL 

( ) 

Şükrî b. Ömer b. Faysal ed-Dımaşkı 
(1918-1985) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi, 
araştırmacı ve yazar. 

Dımaşk'ta Humus asıllı yoksul bir aile¬ 
nin çocuğu olarak dünyaya geldi. Dımaşk 
hadis ve fıkıh âlimlerinden dayısı Mah- 
mûd Yâsîn’in evinde yetim olarak büyü¬ 
dü. İlk eğitimini dayısının kurup yönet¬ 
tiği bir okulda aldı. Lise öğreniminden 
sonra girdiği Kahire Üniversitesi Edebiyat 
Faküitesi’nden 1942'de mezun oldu. Ar¬ 
dından Dımaşk’a döndü; bir yandan lise¬ 
lerde Arap dili ve edebiyatı öğretmenliği 
yaparken diğer yandan Suriye Üniversite¬ 
si Hukuk Fakültesi’nin derslerine devam 
etti ve 1946 yılında burayı da bitirdi. Bu 
arada Maarif Bakanı Sâtı‘ el-Husrî'ye mo¬ 
dern eğitim programlarının hazırlanma¬ 
sında yardım etti. “Tekârîrü Sâtı‘ el-Hus- 
rî” diye bilinen bu programlara uygun bi¬ 
çimde Haldûn el-Kinânî ve Enver Attâr ile 
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birlikte ez-Zâd mine'l-edebi'l- c Ambî, el- 
Fünûnü'l-edebiyye, en-Nuşûşü'l-ede- 
biyye gibi ders kitapları hazırladı. 

1946’da öğretim görevlisi olarak girdi¬ 
ği Dımaşk Üniversitesi Edebiyat Fakülte¬ 
si kendisini lisans üstü öğrenimi görmesi 
için Kahire Üniversitesi'ne gönderdi. Şük¬ 
rî Faysal burada bir taraftan İlmî çalışma¬ 
larını yürütürken diğer taraftan Arap Bir¬ 
liği Kültür İşleri Müdürlüğü'nde kültür ata¬ 
şesi olarak çalıştı; idare başkanı Ahmed 
Emîn’e Arap eğitim-kültür ve ilimler or¬ 
ganizasyonunun hazırlanmasında yardım 
etti. Bu organizasyon eğitim ve kültür mü¬ 
zesinin kurulmasını, ayrıca tercüme proje¬ 
leri ve kültürel kongrelerin düzenlenmesi 
işini gerçekleştirdi. Şükrî Faysal, 1948'de 
Emîn el-Hûlî'nin yönetiminde M enâhi- 
cü'd-dirâseti'l-edebiyye: 'Arz ve nakd 
ve iktirâh başlıklı yüksek lisans tezini bi¬ 
tirdi. 1949 yılında Arap Lehçeleri Enstitü¬ 
sünün Doğu Dilleri Bölümü’nden diploma 
aldı. 1951 'de yine Hûlî’nin yönetiminde el- 
Müctema c âtü'l-İslâmiyye ü'l-karni'l- 
evveli'l-hicrî: Neş’etühâ mukavvimâ- 
tühâ tetavvuruhe'l-luğavî ve'l-edebî 
başlıklı asıl doktora teziyle Hareketü'l- 
fethi’l-İslâmî fi'l-karni'l-evvel: Dirâse 
temhîdiyye li-neş > eti'l-müctema l âti'l- 
İslâmiyye isimli ek doktora tezini tamam¬ 
ladı. 

Kahire’den Dımaşk’a dönünce kısa bir 
süre Tâlim ve Terbiye Kurulu üyesi olarak 
eğitim programlarının hazırlanması ve ders 
kitaplarının kontrolü görevini yürüttü. Bir 
taraftan da eş-ŞübbânüT-müslimûn, el- 
İhvânü'l-müslimûn ve en-Nâdi’l-Arabî gi¬ 
bi derneklerle ve bazı kültür faaliyetleriy¬ 
le ilgilendi. 1952 yılı sonunda Dımaşk Üni¬ 
versitesi Edebiyat Fakültesi'nde eski Arap 
edebiyatı doçentliğine tayin edildi. Aynı yıl 
klasik şiir ve kriterleri üzerine önemli bir 
girişie birlikte Ebû Ali el-Merzûki'nin Şer¬ 
hti Dîvâni'l-Hamâse li-Ebî Temmân ad¬ 
lı eserine yazdığı şiir teorisi ve eleştirisi¬ 
ne ilişkin özgün girişi Mukaddimetü'l- 
Merzûki adıyla yeniden yayımladı. 1956’- 
da Dımaşk Üniversitesi Edebiyat Fakülte- 
si’nde profesör oldu ve üniversite tarafın¬ 
dan 1956-1957 öğretim yılında Almanya'¬ 
ya gönderildi. Almanya’da bir yandan Al- 
manca'sını geliştirmeye çalışırken diğer 
yandan Tübingen, Marburg ve Berlin üni¬ 
versitelerinin kütüphanelerinde Arapça yaz¬ 
maları inceledi ve Dımaşk Arap Dil Kuru¬ 
mu kütüphanesi için bazı yazmalar seçti. 
1957-1984 yılları arasında çeşitli ülkeler¬ 
de düzenlenen edebiyat kongrelerinde teb¬ 
liğler sundu. Dımaşk Arap Dil Kurumu’nu 
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temsilen, 1975’te Bağdat’ta düzenlenen 
Arapça yazmaları koruma ve onlardan ya¬ 
rarlanmayı kolaylaştırma komisyonu ile 
Arapça Yazmalar Enstitüsü tarafından bas¬ 
tırılan (Küveyt 1985) Arapça yazmaların 
tahkik esasları ve yöntemleriyle ilgili ça¬ 
lışmaya iştirak etti. Adnân Hatîb ile Veh- 
be ez-Zühaylî’nin de yer aldığı İslâm’da in¬ 
san hakları vesikası projesinin hazırlanma¬ 
sına katıldı ve kaleme alınan 125 madde¬ 
lik bildirge yayımlandı (Afece//efü7-/ht/â, 
Rabat 1983). Şükrî Faysal, hayatının son 
yıllarında Medine İslâm Üniversitesi İlmî 
Araştırmalar Merkezi müdürlüğü. Edebi¬ 
yat ve Edebî Tenkit Şubesi başkanlığı gö¬ 
revlerinde bulundu. 1985 yılında İsviçre’¬ 
nin Cenova şehrinde geçirdiği kalp ameli¬ 
yatının ardından öldü, vasiyeti üzerine ce¬ 
nazesi Medine'ye götürülerek Cennetü'l- 
Baki'a defnedildi (10 Eylül 1985). 

Şükrî Faysal, lise öğrencilik yıllarında 
Araplar'ın tek yönetim altında birleşme¬ 
sini savunan Usbetü’l-ameli’i-kavmî adlı 
siyasî partiye ilgi duymuş, bu partinin Dı- 
maşk’ta 1938'de kurduğu el- c Amelü'l- 
kavmî isimli gazetede takma adla siya¬ 
sal ve sosyal içerikli yazılar kaleme almış, 
aynı doğrultudaki el-İttihâdü'l-kavmî par¬ 
tisiyle de ilgilenmiş ve onun ed-Da c vetü'l- 
kavmiyye adlı gazetesinde siyasal yazı¬ 
lar yazmıştır. 1954'te Dımaşk milletveki¬ 
li olmak için katıldığı seçimde kazanama¬ 
mış, ancak 1958 yılında Mısır ile Suriye 
birleşince Dımaşk’tan milletvekili seçilerek 
Kahire'deki parlamentoya girmiştir. 1961’- 
de Dımaşk Arap Dil Kurumu (Mecmau’l-lu- 
gati’l-Arabiyye) üyesi olan ve 1972'de kuru¬ 
mun genel sekreterliğine seçilen Şükrî Fay¬ 
sal birçok yazmanın yayımlanmasını sağ¬ 
lamıştır. Kahire, Bağdat, Ürdün Arap dil 
kurumlan, Hindistan İlim Akademisi, Me¬ 
lik Faysal Müessesesi ve Suriye Arap Ya¬ 
zarları Birliği üyeliklerinde bulunmuştur. 

Eserleri. A) Telifleri. 1. M enâhicü'd- 
dirâseti'l-edebiyye: 'Arz ve nakd ve ik¬ 
tirâh (yüksek lisans tezi, Kahire 1952; Dı- 
maşk 1965). 2. el-Müctema^âtü'l-İslâ- 
miyye fi'l-karni'l-evveli'l-hicrî: Neş’e- 
tühâ mukavvimâtühâ tetawuruhe'l-lu- 
ğavî ve'l-edebî (asıl doktora tezi, Kahi¬ 
re 1952; Beyrut 1966 |2. bs.|, Beyrut 1981 
|5. bs. )). 3. Hareketü'l-fethi'l-İslâmî fi'l- 
karni'l-evvel: Dirâse temhîdiyye li- 
neş 1 eti'l-müctema < 'âti'l-İslâmiyye (ek 
doktora tezi, Kahire 1952, 1982 [6, bs.]). 
4. Tetavvurü'l-ğazel beyne’l-Câhiliyye 
ve'l-İslâm min İmri’ilkays ilâ İbn Ebî 
Rebfa (Dımaşk 1959, 1964, 1965 —> |4. bs.], 
1986 [6. bs.]). 5. eş-Şıhâfetü'1-edebiyye 
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ve cihetün cedide fî dirâseti'l-edebi'l- 
‘Arabiyyi'l-mu c âşır ve târîhih (Kahire 
1960). 6. el-Edeb ve'l-ğazvü'l-fikrî (Bağ¬ 
dat 1965). 7. Kütübün ve mü’ellifûn: Tâ- 
hâ Hüseyn (Beyrut 1980). Eserde Tâhâ 
Hüseyin’in, yazdığı yirmi beş mukaddime 
bağlamında edebî tenkide dair görüşleri 
incelenmiştir. 8. el-Hareketü’l-luğaviyye 
fi'l-vatani'l- c Arabî hilâle hamsine c âmen 
1918-1975: Edilletün bi-kütübihâ ve eb- 
hâşihâ ve dirâsâtihâ (Dımaşk 1992). 

B) Neşirleri. 1. Mukaddimetü'l-Mer- 
zûki fî şerhihî li-Hamâseti Ebî Tem- 
mâm (Dımaşk 1952). Eser daha önce bir 
dergide yayımlanmıştır (MMLADm., XXXVII 
[1371/1952], s. 75-103). 2. İmâdüddin el- 
İsfahânî, Harîdetü'l-kaşr ve cerîdetü'l- 
c aşr (Şam şairleri kısmi: I-1II, Dımaşk 1375- 
1383/1955-1964; bu kısmın baş tarafı, Dı- 
maşk 1388/1968). 3. Ebü'l- c Atâhiye: Eş c â- 
ruhû ve ahbâruh (İbn Abdülber en-Ne- 
merî'nin derlediği divanı, Dımaşk 1960, 
1964, 1965, 1968). 4. Nâbiga ez-Zübyânî, 
Dîvân (tbnü's-Sikkît rivayeti, Beyrut 1388/ 
1968). 5. İbn Asâkir, Târîhu Medîneti Dı- 
maşk (11, Dımaşk 1977; İH, Dımaşk 1981 
ISekîne eş-Şehâbî ve Mutâ' et-Tarabîşî 
ile birliktel; V, Dımaşk 1982 [Riyâd Abdül- 
hamîd Murâd - Rûhiyye en-Nehhâs ile 
birlikte]). 6. Safedî, el-Vâfî bi'l-vefeyât 
(XI, Wiesbaden 1981). 

Şükrî Faysal’ın diğer eserleri de şunlar¬ 
dır: c Avâ’ikfî tarîki't-ta’rîb, Müşkiletü'l- 
luğati'l- c Arabiyye fi'l-edebi’l-mu^âşır, 
el-Luğatü'l- c Arabiyye hilâle rubu c ı kam 
fî meyâdîni't-te c allüm ve't-ta^lîm, Mev- 
kı c u'n-Nedve min hareketi't-ta c rîb, Ta c - 
rîbü't-ta^îmi'l-^âlî ve'l-câmTî fî rubu c i'l- 
karni'l-ahîr, Muhâdarât fi'l-edeb, Dirâ- 
se c an İbn c Asâkir, Dirâse fi'ş-şıhâfeti'l- 
edebiyye, Dirâsât '’ani'l-mü’errihi'l-Me- 
denî, Dirâsât fi'l-edebi's-Su c ûdî. Bunla¬ 
rın dışında, başta Mecelletü'l-Mecma c i'l- 
c ilmiyyi'l- c Arabî ile Suriye Kültür Bakan- 
lığı’nın ei-MaVi/e adlı dergisi olmak üze¬ 
re çeşitli dergi ve gazetelerde Arap dili ve 
edebiyatı, edebî tenkit, ta’rîb meselesi, 
Arap şiiri gibi konularda çok sayıda ma¬ 
kalesi yayımlanmıştır (bir kısmının listesi 
için bk. MMLADm., LX 11985|, s. 708-709, 
732-733) Adnân el-Hatîb, ed-Duktûr Şük¬ 
rî Faysal ve şadâkatü hamsine ‘âmen 
adıyla bir monografi yazmıştır (Dımaşk 
1986). 
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(ö. 868/1464’ten sonra) 

Behcetu t-tevârih adlı 
eseriyle tanınan Osmanlı âlimi 

ve kadısı. 

Hayatına dair fazla bilgi yoktur. Babası¬ 
nın adı Şehâbeddin Ahmed, dedesinin adı 
Zeynüddin Zeki'dir; nisbesi Amasyevî ve 
Rûmî diye zikredilir. Kendi ifadesine göre 
790’da (1388) doğdu ve 812’de (1409) Os- 
manlılar’m hizmetine girdi. Fetret döne¬ 
minin siyasî çalkantılarına şahit olduktan 
sonra 11. Murad zamanında ilmiye mesle¬ 
ğine geçti. Bursa kadılığı görevinde bu¬ 
lundu ve 11. Murad tarafından bazı Türk 
hükümdarlarına elçi sıfatıyla gönderildi. 
Osmanlılar'ın 1437’de Beyşehir ve Akşe¬ 
hir'i almaları üzerine 1444'te barış antlaş¬ 
ması yapmak için Karamanoğlu İbrâhim 
Bey'in yanına gitti. 1448 yılında muhte¬ 
melen tebrik ve ittifak amacıyla, ortak düş¬ 
manları Akkoyunlularî yenip Bağdat'ı alan 
Karakoyunlu Hükümdarı Cihan Şah’a yol¬ 
landı. Burada iyi kabul gördü ve Cihan Şah 
kendisine Osmanlılar’la akraba olduğunu 
bildiren bir kitap gösterdi. 11. Mehmed dö¬ 
neminin başlarında Bursa’daydı. 861 Mu¬ 
harreminde (Aralık 1456) Behcetü't-tevâ- 
rîh adlı eserini yazmaya başladı. Şehzade 
Bayezid ile Mustafa'nın 861 (1457) yazın¬ 
da Edirne'de yapılan sünnet düğünlerin¬ 
de İstanbul Kadısı Hızır Çelebi ile birlikte 


Fâtih Sultan Mehmed’in karşısında otur¬ 
ması sultan nezdindeki itibarını göster¬ 
mesi bakımından önemlidir. Hayatını Bur- 
sa'da geçiren Şükrullah’ın ölüm tarihi bi¬ 
linmemektedir. Câmi c u'd-da c avât adlı ese¬ 
rini yazdığı 868 (1464) yılından sonra faz¬ 
la yaşamamış olmalıdır. Oğlu Ahmed Çe- 
lebi’nin 1483’te taht kavgası sırasında Bur- 
sa'yı ele geçiren Cem Sultan tarafından 
II. Mehmed’in kızı Selçuk Sultan ile birlik¬ 
te antlaşma yapmak üzere II. Bayezid’e 
gönderildiği bilinmektedir (Behcetil’t-tevâ- 
rîh, s. 39-40) Tarih ve dinî konularda çe¬ 
şitli eserleri bulunan Şükrullah’ın mûsiki 
alanında da II. Murad'a bazı risâleler sun¬ 
duğu kaydedilirse de kendisi bu konuda 
bilgi vermez. Şükrullah eserlerini Farsça 
yazmıştır. 

Eserleri. 1. Behcetu t-tevârîh*. Os¬ 
manlI hânedanına dair en erken kaynak¬ 
lardan biri olup aynı zamanda Osmanlı- 
lar’dan bahseden ilk Farsça mensur eser¬ 
dir. Müellif, Bursa'daki son yıllarında (1456- 
1459) Sadrazam Mahmûd Paşa’ya ithafen 
yazdığı bu eser karşılığında sadrazam ta¬ 
rafından 1000 akçe ile ödüllendirilmiştir. 
Behcetu't-tevârîh' in mukaddimesinde 
Beyzâvî, Taberî, İbnü’l-Cevzî ve İbn Halli- 
kân’ın eserleriyle Mevlânâ Haşan b. Ali b. 
Hammâd’ın Kütü'l-ervâh'ı gibi eserler 
kaynak olarak gösterilir. On üç bölümden 
oluşan Behcetü’t-tevârîh’in kâinatın ya¬ 
ratılışının anlatıldığı ilk bölümünde dün¬ 
yanın beş dinî geleneğinden yani Zerdüş- 
tîler’in, Mûsevîler’in, Bizans ve Roma kili¬ 
selerine bağlı hıristiyanlarm ve müslüman- 
ların tarihî rivayetlerinden bahsedildikten 
sonra coğrafya bilgilerine, anâsır-ı erbaa, 
melekût âlemi gibi konulara değinilir. Son¬ 
raki bölümlerde İsrâiloğulları'nın peygam¬ 
berleri, Hz. Muhammed ve ailesi, on ka¬ 
yıp kabile, sahâbîler, imamlar, ulemâ ve 
ünlü şeyhlerden bahsedilir. Onuncu bö¬ 
lümde klasik Yunan filozoflarına temas 
edilir. On birinci bölümde eski İran’ın ef¬ 
sanevî hükümdarı Keyûmers’ten itibaren 
Pişdâdîler ve Keyânîler anlatılır, ardından 
Emevîler’e geçilir. On ikinci bölüm Abbâ- 
sîler ve Fâtımîler'den itibaren Tâhirîler, Bü- 
veyhîler, Sâmânîler, Gazneliler ve Selçuk¬ 
lulara ayrılmış olup Moğol istilâsıyla son 
bulur. Şükrullah Cengizoğulları’nı gaddar 
bir güç diye nitelendirir. Eserin on beş yap¬ 
raktan oluşan son bölümü Osmanoğulla- 
rı’na dairdir. Siyasî bir güç olarak başta 
Osmanoğulları olmak üzere Oğuz Türkle- 
ri’nin açık bir üstünlüğe sahip olduğunu 
ifade eden müellif Yazıcızâde'nin eserine 
nisbetle daha ayrıntılı bir Oğuz şeceresi 
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Sükrullah'ın 
Kitâbü’d- 
Da c auât 
adlı eserinin 
ilk iki ayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Fâtih, nr. 2774) 


verir. Ayrıca Osmanoğulları’nın gazâ ve ci- 
had ideolojisini benimsemiş anlayışa sahip 
bulunduğunu vurgular. Şükrullah, kâina¬ 
tın yaratılışını anlatmak için İbnü’l-Arabî’- 
nin düşünce sisteminden alınan nûr-ı Mu¬ 
hammedi kavramından hareket etmiş, Os- 
manlılar'm tarih boyunca dünya hüküm¬ 
darlık hiyerarşisinde önceliğini ve üstün¬ 
lüğünü ön plana çıkarmıştır. Behcetü’t- 
tevârîh 'in Osmanlılar'a dair bölümü Th. 
Seif ve Nihal Atsız tarafından yayımlan¬ 
mıştır. Th. Seif, eserin Almanca çevirisiyle 
birlikte Arap harfli Osmanlı Türkçesi met¬ 
nini neşre hazırlamış (1925), Atsız ise sa¬ 
dece Türkçe tercümesini yapmıştır ( 1949). 
Eserin tamamı doktora tezi olarak hazır¬ 
lanmış, metin de Türkçe’ye çevrilmiştir 
(haz. Haşan Almaz, 2004, AÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü). Behcetü't-tevârîh, Ka¬ 
nunî Sultan Süleyman döneminde Mus¬ 
tafa b. Ahmed Ali Fârisî tarafından Sad¬ 
razam Maktul İbrâhim Paşa’ya ithafen 
Mahbûbü kulûbi'l-ârifîn adıyla bazı de¬ 
ğişiklikler ve kısaltmalarla Türkçe’ye çev¬ 
rilmiştir ( TCYK, s, 82). Bazı nüshalarında 
Osmanlı tarihi kısmı eksik olan bu çevi¬ 
rinin çeşitli yazmaları vardır. Mehmed 
Zaîm’in Hümâ-i Câmiu't-tevârîh"m\n 
Osmanlı bölümü Şükrullah’ın eserinin bir 
tercümesi şeklinde nitelendirilebilir (Ba- 
binger, s. 99). 2. Câmfu'd-da^avât. Mü¬ 
ellife göre 140 eserden derlenmiş, yirmi 
iki bölümde 472 duayı kapsamaktadır 
(Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2793). 
Eser Kitâbü'd-Da c avât (Süleymaniye Ktp., 
Fâtih, nr. 2774) ve Ed c iye-i M e’şıire (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Fâtih, nr. 2554) adlarıyla 
da bilinir. 3. Menhecü'ı-reşâd. On dokuz 
babdan oluşan eser 144 kaynaktan der¬ 
lenmiştir. Kaynak diye gösterilen elli se¬ 
kiz kitap arasında Kudûrî’nin el-Muhta- 
şar'ı, Merginânî’nin el-Hidâ ye’si ve şer¬ 
hi, Fetâvâ-yı Tâtâr Han (el-Fetâva’t-Tâtâr- 


hâniyye) gibi klasik fıkıh, hadis ve fetva 
eserlerinin yanı sıra Şehâbeddin es-Süh- L 
reverdî’nin c Avârifü'l-ma c ârif i ve Ebû 
Ya’küb es-Sicistânî’nin Kitâbü'l-Yenâbfi 
gibi tasavvuf! ve bâtınî kitaplar da yer al¬ 
maktadır. Eserde tevhid ve muvahhidle 
başlanarak sırasıyla ehl-i tahkik, namaz, 
oruç, hac, umre, evliya ve dünyanın yara¬ 
tılışı gibi konulara değinilir. Son bölümde, 
muhaddis Ebû Dâvûd es-Sicistânî ve Nec- 
meddin el-İsfahânî gibi müellifler kaynak 
gösterilerek İstanbul’un fethinden sonra 
mehdî ve deccâlin ortaya çıkışıyla ilgili ha¬ 
berler nakledilir (Süleymaniye Ktp., Fâtih, 
nr. 2112, vr. l a -6 b , 1 07 a - 11 0 b ) . 4 . Enîsü'l- 
c ârifîn. Bugüne ulaşmayan eserden Kâtib 
Çelebi, Fâtih döneminde âlimlere dair ya¬ 
zılmış bir biyografi kitabı olarak söz eder. 

Atsız bu eserin âlimler hakkında değil mü¬ 
ziğe dair bir kitap olma ihtimalini ileri sü¬ 
rer. Manisa İl Halk Kütüphanesi’nde (nr. 

1169) Enîsü'l- C ârifîn adıyla kayıtlı, hikmet 
ve ahlâkla ilgili kitabın Şükrullah’ın bu ese¬ 
ri olması muhtemeldir. 5. Kasîde-i Emâ- 
lî Şerhi. Müellifin Menhecü'r-reşâd’m 
girişinde (s. 41) bahsettiği kitap Ali b. Os¬ 
man el-Ûşî’ye ait eserin şerhi olmalıdır. 
Büyük ölçüde Safiyyüddin el-Urmevî’nin 
Kitâbü'l-Edvârmm Türkçe tercümesin¬ 
den meydana gelen ve üzerinde muhte¬ 
lif çalışmalar yapılan Risale min c ilmi'l- 
edvâr ın müellifi Şükrullah ile tarihçi Şük- 
rullah’ın aynı kişiler olup olmadığı konu¬ 
sunda kesin bilgi yoktur. 
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ŞÜKÛFE 

( ASadCİ ) 

Osmanlı 

süsleme sanatlarında kullanılan 
natüralist tarzda yapılmış 
çiçek minyatürleri. 

Sözlükte “çiçek” anlamına gelen şükû- 
fe kelimesi tezhip sanatında, XVIII. yüzyı¬ 
lın birinci yarısında Avrupa resim sanatı et¬ 
kisiyle ortaya çıkan çiçek minyatürleri için 
kullanılır. Çiçekçiliğin bir meslek haline gel¬ 
diği, zevk ve safa dönemi diye adlandırılan 
Lâle Devri gündelik hayatta, sanat, ilim ve 
teknik alanlarında yenileşmenin başlangı¬ 
cı sayılmış, bu değişim süsleme sanatla¬ 
rında da etkisini göstermiştir. Uzun bir ta¬ 
rihî süreçte farklı üslûplarla gelişen Türk 
bezeme sanatları XVI. yüzyılda klasik ça¬ 
ğına ulaşmışken Batı dünyasının zevk ve 
sanat anlayışının yaygınlaşmasıyla klasik 
dönemin renk, desen ve kompozisyon bi¬ 
rikimi ihmal edilmiş, barok ve rokoko tar¬ 
zı Türk tezyinatına girmiştir. Klasik üslûp¬ 
ta eser veren sanatkârlar bu akımın önü¬ 
ne geçememiş, buna karşılık natüralist bir 
görüşle yaptıkları çiçek ve çiçek buketi 
minyatürleri kısa zamanda benimsenmiş 
ve şükûfe tarzı diye adlandırılan yeni bir 
üslûp oluşmuştur. 

Şükûfe tarzı bezeme dinî eserler başta 
olmak üzere padişah için hazırlanan divan, 
yazma eserler ve padişah resimlerinin bu¬ 
lunduğu albümler, tuğra ve fermanlar, hil- 
ye-i nebevî, levha ve murakka’larda, zahi¬ 
riye, serlevha, unvan ve hâtime sayfaların¬ 
da, koltuklar ve kenar suyu içinde, ruganî 
cilt bezemelerinde, bazan dalında veya va¬ 
zoda tek çiçek, bazan buket, bazan da tez¬ 
hip deseninin içine yerleştirilmiş olarak 
kullanılmıştır. Bu dönemde çiçeklerin bir 
araya gelmesiyle buket tasarımları çoğal¬ 
mış, buketler bulundukları çini kaplardan 
çıkarılarak barok stili vazolara konmuş ve¬ 
ya sapları kurdele ile bağlanmıştır. Fakat 
köklü bir medeniyetin kültür uzantısı olan 
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tezyini Türk sanatları, Tanzimat'la birlikte 
Batı'dan gelen yabancı etkilere karşı bir 
süre millî kimliğini korumuş ve yapılan sa¬ 
nat eserlerine kendi damgasını vurmuş¬ 
tur. Böylece Türk rokokosu denilen yeni 
bir buket tarzı ortaya çıkmıştır. İstanbul 
Üniversitesi Kütüphanesi’nde bulunan (TY, 
nr. 9366) padişah albümünde portrelerin 
arka sayfalarında çiçek resimleri ve daha 
çok buketler yer alır. Bu albümde usta bir 
fırçanın eseri olan ilk altı çiçek tasarımın¬ 
da klasik Türk buketinin bütün özellikleri 
göze çarpar. Albümün sonuna doğru deği¬ 
şen işçilik ve tasarım şekli albümün farklı 
tarihlerde ilâveler yapılarak tamamlandığı 
izlenimini vermektedir. XVIII ve XIX. yüz¬ 
yıllarda şükûfe ismiyle bir moda haline ge¬ 
len çiçek minyatürlerinde de kısmen üs¬ 
lûplaştırma vardır. İşçiliğinde klasik resim¬ 
deki gölgenin yerini ince tarama tekniği 
almış, renk ve ayrıntılar aslına uygun iş¬ 
lenmiştir. Bu çiçek resimleri her ne kadar 
soyut düşüncenin ürünü olarak kabul edil¬ 
se de motif niteliğini kaybetmiş olduğun¬ 
dan "çiçek resmi" mânasında kullanılan 
şükûfe ismini almıştır. Böylece devrin nak¬ 
kaşları arasında sanatkâr kişiliği yanında 
çiçek ressamı adıyla anılan bir zümre or¬ 
taya çıkmıştır. 

XVIII. yüzyılın en önde gelen müzehhip, 
çiçek ressamı ve lake üstadı Ali Üsküdârî'- 
dir. 1139 (1726-27) tarihli Gazeller isim¬ 
li şiir kitabı (İÜ Ktp., TY, nr. 5650), ruganı 
cildi ve içindeki klasik tezyinatı yanında çi¬ 
çek resimleriyle de nakkaşının yetenek ve 
tarzını ortaya koymaktadır. Ali Üsküdârf- 
nin bu eserde klasik bezemeyi ustaca kul¬ 
landığı, ayrıca yaptığı çiçek türlerinde ta¬ 
biata bir botanik uzmanı gözüyle baktığı 


Ali Üsküdârî 
tarafından 
yapılmış 
çiçek resimleri 
(İÜ Ktp., TY, 
nr. 5650, 
vr. 33 a , 39 b , 40 a ) 

ve âdeta çiçeklerin portrelerini çizdiği dik¬ 
kati çeker. Aynı yüzyılda yetişen ve çiçek 
ressamı olarak tanınan Abdullah-ı Buhârî 
minyatürleriyle de ünlü bir musavvirdir. 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
kayıtlı albümde (Hazine, nr. 2155) yer alan 
gül-i sadberk isimli katmerli gül sanatkâ¬ 
rın ince işçiliği ve tasarım gücünü göster¬ 
mektedir. XIX. yüzyılın başlarında yaşa¬ 
yan üstat Ahmed ve Hezargradî lakabı ile 
tanınan kardeşi Atâullah, talebesi Hüse¬ 
yin Hüsnü efendiler çiçek ressamlığı ala¬ 
nında başarılı isimlerdendir. İstanbul Üni¬ 
versitesi ile (AY, nr. 5769) Topkapı Sarayı 
Müzesi (Emanet Hâzinesi, nr. 105; III. Ah¬ 
med, nr. 33; Mehmed Reşad, nr. 4) kütüp¬ 
hanelerinde Hüseyin Hüsnü Efendi'nin üs¬ 
lûbunu yansıtan eserler bulunmaktadır. 
Bu şükûfe ressamları ince işçilikleriyle ün 
salmış ve pesend tarzı ya da Atâ (Seyyid 
Ahmed Atâullah Efendi) yolu denilen tarzın 
öncülüğünü yapmıştır. 

Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'n- 
de bulunan (Medine, nr. 406) eserinden 
tanınan Hacı Baba ile İstanbul Üniversite¬ 
si Kütüphanesi’nde kayıtlı (AY, nr. 6557) 
resminden bilinen Hâfız Basri Baba ünlü 
çiçek ressamları arasında yer almaktadır. 
Lâle Devri çiçek ressamlarından Rakkâme 
Mehmed Efendi’nin, sarayda düzenlenen 
lâle yetiştiricileri yarışmasının sonunda de¬ 
rece alan lâlelerin resmini yaparak albüm 
haline getirdiği bilinmektedir. Bu dönemin 
yazma eserleri arasında isimleriyle bera¬ 
ber çiçek resimlerinin de yer aldığı veya 
çiçek isimlerinin yanında fiyatlarını göste¬ 
ren şükûfenâme ve sünbülnâmelere rast¬ 
lanır (Şükûfename-i Ali Çelebi, Millet Ktp., 
Ali Emîrî Efendi, nr. 160/179; Risâle-i Esâ- 


mî-i Lâle, Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, nr. 
173/163). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İlhan Ayverdi - Ahmet Topaloğlu, Misalli Bü¬ 
yük Türkçe Sözlük, İstanbul 2005, III, 2970; A. 
Süheyl Ünver, Ustası ue Çırağiyle Hezargradlı 
Zade Ahmed Ataullah: Hayatları ve Eserleri, 
İstanbul 1955, s. 9 vd.; a.mlf., “Türkiye’de Lâle 
Târihine Bir Bakış”, TY, II/2 (1960), s. 5; a.mlf., 
“Türk Sanatında Çiçekler ve Buketler”, Türkiye- 
miz, sy. 22, İstanbul 1977, s. 14; E. J. Grube, “Pa- 
inting”, Tulips, Arabesques and Turbans: De- 
corative Arts from the Ottoman Empire (ed. Y. 
Petsopoulos), New York 1982, s. 18; Yıldız Demi¬ 
riz, Osmanlı Kitap Sanatında Natüralist Üslûp¬ 
ta Çiçekler, İstanbul 1986, s. 11; a.mlf., “18. Yüz¬ 
yılda Çiçek Ressamlığı”, 18. Yüzyılda Osmanlı 
Kültür Ortamı: Sempozyum Bildirileri (20-21 
Mart 1997), İstanbul 1998, s. 75; a.mlf., “Kitap 
Süslemelerinde Gül”, İlgi, sy. 32, İstanbul 1981, 
s. 30; a.mlf., “Topkapı Sarayı Kütüphanesi’nde- 
ki 413 Sayılı Sümbülnâme ve Sanatımızdaki Ye¬ 
ri”, Sanat Dünyamız, sy. 36, İstanbul 1986, s. 
24; Feryal İrez, “Topkapı Sarayı Harem Bölümün¬ 
deki Rokoko Süslemenin Batılı Kaynaklan”, 
Topkapı Sarayı Müzesi: Yıllık-4, İstanbul 1990, 
s. 21-33; İnci A. Birol - Çiçek Derman, Türk Tez¬ 
yini Sanatlarında Motifler, İstanbul 1991, s. 13; 
Çiçek Derman, “Osmanlı Asırlarında Üslûp ve 
Sanatkârlarıyla Tezhip Sanatı", Osmanlı, Anka¬ 
ra 1999, XI, 108; a.mlf., “Türk Tezhip Sanatının 
Asırlar İçindeki Değişimi”, Türkler (nşr. Haşan 
Celal Güzel v.dğr.), Ankara 2002, XII, 289; a.mlf., 
“Lâle”, DİA, XXVII, 81; Nurhan Atasoy, Hasbah- 
çe: Osmanlı Kültüründe Bahçe ve Çiçek, İstan¬ 
bul 2002, s. 271; a.mlf., “Türkler’de Çiçek Sevgi¬ 
si ve Sanatı", Türkiyemiz, sy. 3, İstanbul 1971, 
s. 14; Ekrem Hakkı Ayverdi, 18. Asırda Lâle (haz. 
M. Uğur Derman), İstanbul 2006, s. 9; Gülnur Du¬ 
ran, Ali Üsküdârİ, İstanbul 2008, s. 17; Kemal 
Çığ, “Türk Lâke Müzehhipleri ve Eserleri", STY, 
III (1970), s. 243; a.mlf., “Türk Kitap Kaplan”, 
Türkiyemiz, sy. 9, İstanbul 1973, s. 6. 

H İncİ Ayan Bİrol 


r 

ŞÜKÜR 

n 

L 

() 

j 


Sözlükte “yapılan iyiliği bilmek ve onu 
yaymak, iyilik edeni iyiliğiyle övmek; min¬ 
nettarlık" anlamındaki şükr terim olarak 
“Allah'tan veya insanlardan gelen nimet 
ve iyilikten dolayı minnettarlığını ifade et¬ 
me, nimete söz ve fiille mukabelede bu¬ 
lunma, Allah’a itaat edip günah işlemek¬ 
ten uzak durmak suretiyle nimetin gere¬ 
ğini yapma" şeklinde tanımlanmıştır (Fîrû- 
zâbâdî, el-Kâmûsü’l-muhît, “şkr” md.; Li- 
sânü’EArab, “şkr” md.; Fahreddin er-Râ- 
zî, XIX, 86). Kuşeyrî, tasavvufun önde ge¬ 
lenlerinin şükrü “derin bir saygıyla nimet 
sahibinin iyiliğini anmak" diye tarif ettikle¬ 
rini belirtir ( er-Risâle, II, 489). Türkçe’de Al¬ 
lah’a karşı minnettarlık için şükür, insan¬ 
lara karşı minnettarlık için teşekkür ke- 
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limeleri kullanılır. Şükrün karşıtı küfrdür 
(küfrân) (nimeti inkâr etme, nankörlük). 
Şükür hamd (övgü) kavramına yakın bir 
anlam taşımakla birlikte hamdin kapsamı 
daha geniştir. Nitekim bir kimse hem iyi¬ 
likleri hem güzel nitelikleriyle övülür; şü¬ 
kür veya teşekkür ise sadece iyiliklere kar¬ 
şı gösterilen minnettarlığı anlatır (tbnü'l- 
Esîr, II, 493). Râgıb el-İsfahânî üç türlü şü¬ 
kürden bahseder. Nimeti hatırda tutmak 
kalple şükür, nimeti vereni övgüyle anmak 
dille şükür, nimet sahibine lâyık olduğu şe¬ 
kilde karşılık vermek organlarla şükürdür. 
Ona göre Sebe’ sûresinin 13. âyetinde ge¬ 
çen, “Ey Dâvûd ailesi! Şükür için çaba gös¬ 
terin" meâlindeki ifade ile şükrün bu üç 
çeşidine işaret edilmiştir. İsfahânî diğer 
bir açıdan şükrü yine üçe ayırır. Kendin¬ 
den üstte olana şükür hizmet, övgü ve 
dua ile, aynı seviyede olana iyiliğe iyilikle 
karşılık vererek, aşağı seviyede olana ise 
onu ödüllendirmekle olur (el-Müfredât, 
“şkr” md.; ez-Zerfa ilâ mekârimi’ş-şerfa, 
s. 279). 

Kur’ân-ı Kerîm’de şükür kelimesi ve 
türevleri yetmiş beş yerde geçmektedir. 
Bunların çoğunda Allah’ın nimetleri ve ih¬ 
sanlarından söz edilmekte, dolayısıyla in¬ 
sanların Allah'a şükretmesi gerektiği bil¬ 
dirilmekte ve şükredenlere verilecek mü¬ 
kâfatlar anlatılmaktadır. Nemi sûresinde 
(27/40) Hz. Süleyman'ın dilinden, “Şükre¬ 
den ancak kendi iyiliği için şükretmiş olur; 
nankörlük eden de bilsin ki rabbimin hiç¬ 
bir şeye ihtiyacı yoktur, O büyük kerem sa¬ 
hibidir" buyurulmaktadır. Fahreddin er- 
Râzî’ye göre bu âyette şükrün faydasının 
Allah'a değil kula yönelik olduğu ifade edil¬ 
mektedir. Zira kul şükrederek Allah'a olan 
minnet borcunu ödemiş olur, ayrıca şük¬ 
rettiği için O’ndan daha çok nimet uma¬ 
bilir ( Mefâtîhul-ğayb, XXIV , 198). Nitekim 
diğer bir âyette Allah'ın şükredenlere ni¬ 
metini arttıracağı belirtilmektedir (İbra¬ 
him 14/7). Fahreddin er-Râzî, maddî ve 
mânevî olmak üzere iki türlü nimetten 
bahsederek söz konusu artışın her iki ni¬ 
met çeşidini kapsadığını söyler. Çok şük- 
redenlerin daha fazla maddî nimet elde 
ettikleri görülmektedir. Mânevî nimetin 
artışına gelince bu nimetin zirvesi Allah 
sevgisidir. Allah’ın nimetlerine nâil olan kul 
sürekli O’nun lütufkârlığı ve nimetlerinin 
çeşitliliği üzerinde düşünür, bu sayede Al¬ 
lah'a olan sevgisi artar. Daha sonra nimet¬ 
le ilgilenme düzeyini aşarak nimetin sahi¬ 
bine yükselir, ilgi ve sevgisini O'na yönel¬ 
tir. Böylece şükür mânevî nimetlerin ço¬ 
ğalmasını da sağlamış olur (a.g.e., XIX, 85- 
86) Râzî’nin bu açıklamasını daha önce 


Ebû Bekir eş-Şiblî, “Şükür nimeti değil ni¬ 
meti vereni görmektir” şeklinde özetlemiş¬ 
tir (Kuşeyrî, II, 492). Âyetlerde Allah’ın in¬ 
sanlara bahşettiği maddî ve mânevî ni¬ 
metler arasında (meselâ bk. el-Mâide 5/ 
6; en-Nahl 16/14; el-Hac 22/36) çeşitli ku¬ 
surlarına rağmen onları bağışlaması (el- 
Bakara 2/52), onlara yardım etmesi (ei- 
Enfâl 8/26), kurtarıcı âyetler göndermesi 
(meselâ bk. el-Mâide 5/89), duyu ve idrak 
yeteneği vermesi (en-Nahl 16/78; el-Mü'- 
minûn 23/78; es-Secde 32/9) gibi nimet¬ 
ler sayıldıktan sonra, “Belki şükredersiniz” 
ifadesiyle nimetin verilişinin insanlar için 
şükür konusunda bir sınama olduğuna 
vurgu yapılır. Hz. Süleyman böyle bir sı¬ 
navdan geçtiğini belirtmiştir (en-Neml 27/ 
40). Aynı ifadeler nimet sahibine şükret¬ 
menin ahlâkî bir ödev olduğunu gösterir. 
Nitekim bazı âyetlerde Allah’ın lutufları sa¬ 
yılarak, “Ne kadar az şükrediyorsunuz! Fa¬ 
kat insanların çoğu şükretmez; hâlâ şük¬ 
retmeyecekler mi?” gibi ifadelerle bu öde¬ 
vi ihmal edenler uyarılmaktadır (meselâ 
bk. el-A'râf 7/10; Yâsîn 36/35, 73; el-Mülk 
67/23). 

Kur’ân-ı Kerîm'de şükür kavramı meş¬ 
kûr şekliyle insanların hayırlı işlerinin kar¬ 
şılığı olarak da kullanılır (el-tsrâ 17/19; el- 
tnsân 76/22). Ayrıca âyetlerde hem insan¬ 
lar (Fâtır 35/34; el-tnsân 76/3) hem de Al¬ 
lah için (el-Bakara 2/158; en-Nisâ 4/147) 
şâkir ve şekûr nitelemeleri geçmektedir. 
Bazı sûfîler insanlar için kullanıldığında şâ- 
kiri “varlığa şükreden”, şekûrü “yokluğa 
şükreden”; bazıları şâkiri “verildiğinde şük¬ 
reden", şekûrü “verilmediğinde şükreden"; 
bazıları da ilkini “nimete şükreden”, İkin¬ 
cisini “belâya şükreden” diye açıklamıştır 
(Kuşeyrî, II, 491-492). Bu iki ismin Allah 
için kullanıldığında “şükrün karşılığını ve¬ 
ren" veya daha genel olarak “iyi ve fayda¬ 
lı davranışları dolayısıyla kullarını ödüllen¬ 
diren ve rahmetiyle günahlarını bağışla¬ 
yan" mânasına geldiği belirtilir (Taberî, II, 
55; IV, 338; VIII, 55-56). Fahreddin er-Râ- 
zî’ye göre şükür kavramı Allah hakkında 
mecazi mânada kullanılır ( Mefâtîhu’l-ğayb, 
IV, 161) Kuşeyrî ise bu bağlamda şekûr 
isminin “Allah’ın az amele bol sevap ver¬ 
mesi” anlamını içerdiğini belirtir ( er-Risâ- 
le, II, 489). Bir âyette kulun hem Allah’a 
hem de ana babasına minnettarlığını gös¬ 
termesi “şükret” emriyle (Lokmân 31/14), 
diğer bir âyette genel olarak insanların 
birbirine teşekkürü şükür kelimesiyle (el- 
tnsân 76/9) ifade edilmiştir. 

Hadislerde şükür kavramı hem “verdi¬ 
ği nimetten dolayı kulun Allah'a minnet¬ 
tar olması" hem “Allah’ın kullarının şük¬ 


rüne karşılık vermesi, iyiliklerini ödüllen¬ 
dirmesi" hem de “insanların birbirine te¬ 
şekkür etmesi” mânasında geçmektedir. 
Bazı hadis kitaplarında şükürle ilgili özel 
başlıklar bulunur (Wensinck, el-Mu c cem, 
“şkr" md.). “Aza şükretmeyen çoğa da şük¬ 
retmez” meâlindeki hadis (Müsned, IV, 
278, 375) şükrün insanlarda karakter ha¬ 
line gelmesi gerektiğine işaret eder. Di¬ 
ğer bir hadiste, “Allah'a şükretmeyen in¬ 
sanlara teşekkür etmez, insanlara teşek¬ 
kür etmeyen Allah'a şükretmez” denilmiş¬ 
tir (Müsned, II, 258, 295, 303; Tirmizî, “Birr”, 
35). İbnü’l-Esîr’e göre bu hadis, “Bir kim¬ 
se kendisine yapılan iyiliğe teşekkür et¬ 
meyip iyiliği nankörlükle karşılarsa Allah 
da onun kendisine şükrünü kabul etmez" 
anlamına gelir (en-Nihâye, II, 494). Belâya 
sabretmenin de nimete şükretmenin de 
mümine sevap kazandırdığını bildiren ha¬ 
dis (Müsned, IV, 332, 333; Müslim, “Zühd”, 
64) her durumda iyimser olmayı telkin et¬ 
mektedir. İbn Hacer el-Askalânî’nin aktar¬ 
dığı bir yoruma göre, “Yemek yiyip şük¬ 
reden oruç tutup sabreden gibidir” meâ¬ 
lindeki hadiste (Müsned , II, 283, 289; Bu- 
hârî, “Erîime”, 56) şükrün sevabının sab¬ 
rın sevabından daha az olacağı yolundaki 
anlayışın yanlışlığı ortaya konmaktadır. İbn 
Hacer’e göre bu hadis, “Şükreden zengin 
mi, sabreden fakir mi daha üstündür?” 
şeklindeki tartışmaya dair olup bunların 
eşdeğerde sayıldığını gösterir; bu husus¬ 
ta değer farkı kişilere ve onların içinde bu¬ 
lunduğu durumlara göre değişir ( Fethu’l- 
bârî, XX, 287). Şükür kavramının Allah’a 
nisbeti hadislerde de yer almaktadır. Di¬ 
kenli bir dalı yoldan kaldıran, susuzluktan 
kıvranan bir köpeğe su içiren kimselerin 
bu davranışları, “Allah ona şükretti ve onu 
cennetine koydu” sözleriyle değerlendiril¬ 
miştir (Müsned, II, 375, 521, 533; Buhâ- 
rî, “Vudû 3 ”, 33, “Ezân", 32; Ebû Dâvûd, 
“Edeb", 27, 160). Kuşeyrî’ye göre kulun Al¬ 
lah’a şükrü O’nun kendisine olan ihsanını 
anarak O'na hamdetmesi, Allah'ın kuluna 
şükrü de yaptığı iyiliği anıp onu övmesi¬ 
dir ( eı-Risâle, II, 489-490). 

İslâm ahlâkı ve edep literatüründe şü¬ 
kür konusuna ayrılan bölümlerde genel¬ 
likle bu husustaki âyet ve hadislerle man¬ 
zum ve mensur güzel sözlerin aktarılma¬ 
sıyla yetinilmiştir (meselâ bk. İbn Kuteybe, 
11, 177-194; İbrâhim b. Muhammed el-Bey- 
haki, s. 148-152, 153-154; İbn Abdülber, 1, 
310-318; Ahmed b. Hüseyin el-Beyhaki, s. 
78-79, 292-294). İbn Ebü’d-Dünyâ'nın eş- 
Şükr başlıklı risâlesinde de aynı yöntem 
izlenmiştir (MevsCfatü Resa’ili İbn Ebi’d- 
Dünyâ, III içinde, Beyrut 1414/1993). Şü- 


260 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




ŞÜMÜNNÎ 


kür konusu ağırlıklı biçimde tasavvufî-ah- 
lâkî eserlerde incelenmiş olup bunların en 
önemlisi Gazzâlî’nin İhyâ’ü t ulûmi'd-dm"\- 
dir. Kırk ana bölümden oluşan eserin 32. 
bölümü “Sabır ve Şükür" başlığını taşır (IV, 
60-141). Gazzâlî burada, “Şükrederseniz 
size daha fazlasını veririm" meâlindeki âye¬ 
ti (tbrâhîm 14/7) zikrettikten sonra başka 
âyetlerin de işaretiyle bu fazlalığın zengin¬ 
lik, duaya icâbet, bağışlama ve tövbelerin 
kabulünde olacağını söyler. Ayrıca Yûnus 
sûresinin 10. âyetiyle Zümer sûresinin 74. 
âyetine dayanıp cennete gireceklerin ilk 
sözlerinin şükür olacağını ifade eder. Sâ- 
liklerin makamlarından olan şükür ilim, 
hal ve amelden oluşur. İlim hali, hal ame¬ 
li doğurur. İlim nimetin nimet sahibinden 
olduğunu bilmek, hal ise O’nun ihsanından 
doğan sevinçtir; amel de nimet sahibinin 
istediğini yapmaktır. Amelin kalp, organ¬ 
lar ve dille ilgili yönlerinin bulunduğunu, 
şükrün anlamını kavrayabilmek için bu üç 
yönün açıklığa kavuşturulması gerektiğini 
söyleyen Gazzâlî ilim, hal ve amel kavram¬ 
larını şükürle ilgisi bakımından geniş bi¬ 
çimde tahlil eder. Şükrün hakikatini anla¬ 
yabilmek için öncelikle var olan her şeyin 
nimet olduğunu ve bütün nimetlerin Al¬ 
lah’tan geldiğini bilmek gerekir. Bu aynı 
zamanda tevhid bilgisidir, nimeti başka¬ 
sından bilmek ise bir tür şirktir. Şükrün 
hal düzeyinde nimeti ve nimete kavuşma¬ 
yı önemsemeyip bizzat nimet sahibinden 
dolayı sevinmek gerekir. Bu durumda şük¬ 
rün amacı nimetin kendisi değil onu veren 
olduğundan kul elindeki varlığı Allah’ın rı¬ 
zası uğruna ve O'nun istediği şekilde har¬ 
car. Bu halin işareti dünyanın sırf âhire- 
tin tarlası olduğu için sevilmesidir. Amel 
yönünden şükrün kalp, dil ve organlarla 
ilgisi vardır. Kalbin şükrü bütün yaratılmış¬ 
lar için iyilik düşünmek, dilin şükrü Allah'a 
minnettarlığını ifade etmek, organların 
şükrü Allah’ın verdiği nimetleri O'na itaat 
sayılacak şekilde kullanmaktır. Buna göre 
Kuşeyrî'nin de kaydettiği gibi (a.g.e., Ii, 
494) gözün şükrü başkalarında görülen 
kusuru örtmekle, kulağın şükrü duyulan 
kusurları ifşa etmemekle olur. Gazzâlî’ye 
göre Allah, razı olduğu ve olmadığı şeyle¬ 
ri ayırt etmesini sağlamak için katından 
gönderdiği vahiy bilgileriyle insana kalp 
basireti vermiştir. Dinin hükümlerine uy¬ 
mayanlar şükür vecîbesini yerine getire¬ 
meyecekleri gibi basîretlerini kullanarak 
ibret gözüyle evrendeki gerçekleri, yaratı¬ 
lıştaki hikmetleri kavrayamayanlar da var 
olan şeylerin gerçek anlamlarına ulaşmak¬ 
tan uzak kalacakları için yine nimetin de¬ 


ğerini anlayamaz ve şükrünü eda edemez¬ 
ler, bu ise bir nankörlüktür. Gazzâlî, şü¬ 
kürle sosyal dayanışma ve paylaşma ara¬ 
sında ilişki kurarak ekonominin temel bir 
ilkesine dikkat çeker. Buna göre Allah'a 
giden yol O'na itaat etmek ve halkın ge¬ 
çimini sağlamaktan geçer (ihya 5 , IV, 95). 
Altın ve gümüşün yaratılışındaki hikmet 
onları tedavülde tutup insanların refahı¬ 
na katkıda bulunmaktır. Bunları saklaya¬ 
rak tedavüle çıkarmamak ise şükür göre¬ 
vini yerine getirmemektir. “Altın ve gü¬ 
müşü biriktirip de Allah yolunda harca- 
mayanları acıklı bir azapla müjdele!” me¬ 
âlindeki âyeti (et-Tevbe 9/34) bu yönde 
yorumlayan Gazzâlî bunun ancak hikmet 
bilgisiyle öğrenilebileceğini ifade etmek¬ 
te, sahip olduğu nimete ihtiyaç duyuldu¬ 
ğu halde bunu önemsemeyenleri zalim 
ve nankör diye nitelemektedir (a.g.e., IV, 
90-94). 

Şükrün mü yoksa sabrın mı daha fazi¬ 
letli olduğu yolundaki meşhur tartışmayı 
da ele alan Gazzâlî, değişik durumlara gö¬ 
re sabrın veya şükrün daha faziletli sayı¬ 
labileceğini delilleriyle açıklamakta, sonuç¬ 
ta sabrın ve şükrün değerinin bunları yer¬ 
li yerince yapmaya bağlı olduğunu belirt¬ 
mektedir. Kişiyi itaate ve hayırlı işlere yö¬ 
nelten şükür sabırdan daha üstündür ve 
böyle bir şükür sabrı da içerir. Çünkü ni¬ 
metleri kötü yolda kullanmaktan sakınıp 
hayır yolunda kullanmanın zorluğuna kat¬ 
lanmak da bir sabırdır. Buna karşılık sab¬ 
reden bir fakir malını faydasız işlerde har¬ 
cayan bir zenginden daha üstündür. Her 
iki durumda da önemli olan sabır veya şü¬ 
kür sayılan davranışların görünüşü değil 
bunların içini dolduran mânevî ve ahlâkî 
özdür. Kendisine sabrın mı yoksa şükrün 
mü daha üstün olduğunu soranlara Cü- 
neyd-i Bağdâdî, “Ne zenginin övülmesi var¬ 
lıklı oluşundan ne de fakirin övülmesi yok¬ 
sulluğundan dolayıdır; bunların değeri şart¬ 
larının yerine getirilmesine bağlıdır" ceva¬ 
bını vermiştir. “Yemek yiyip şükreden oruç 
tutup sabreden gibidir" meâlindeki hadis 
de bu gerçeğe işaret etmektedir. Gazzâlî, 
varlıklar dünyasındaki sayısız nimetleri in¬ 
celeyip bunlardan dolayı ne kadar çok şük- 
redilmesi gerektiğine ve bu açıdan şük¬ 
rün çeşitlerine dair İhyâ’da yaptığı geniş 
açıklamaları (IV, 109-123) hatırlatarak bun¬ 
lardan başka şükür çeşitlerinin de bulun¬ 
duğunu söylemektedir. Buna göre, kulun 
Allah’ın nimetlerinin kendisine peş peşe 
gelmesinden dolayı bu kadarına lâyık ol¬ 
madığı için mahcubiyet duyması şükür¬ 
dür; şükürden âciz olduğunu itiraf etme¬ 


si, şükrünün azlığından yakınması, kendi 
şükrünün de Allah’ın lutuflarından sayıl¬ 
dığını bilmesi şükürdür. Yine nimetlerden 
dolayı kibre kapılmaması, nimetlere vesile 
olanlara teşekkür etmesi, nimet sahibinin 
huzurunda edebini koruması, aşırı talep- 
kâr davranmaması, nimetleri güzellikle ka¬ 
bul edip en küçüğüne bile razı olması şü¬ 
kürdür (a.g.e., İV, 141). Nimet veren veya 
bir sıkıntıdan kurtaran Allah’a şükran ifa¬ 
desi olarak yapılan secdeye şükür secde¬ 
si denir (bk. SECDE). 
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Ebü’l-Abbâs Takıyyüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Muhammed 
eş-Şümünnî el-Kusantînî el-Kâhirî 
(ö. 872/1468) 

Hanefî fakihi. 

Ramazan 801’de (Mayıs 1399) İskende¬ 
riye'de doğdu. Ailesi aslen Cezayir’in Ku- 
santîne şehrine bağlı Şümünne köyünden 
olup dedesi ve babası tanınmış âlimler¬ 
dendi. Küçük yaşta babasıyla Kahire’ye 
giderek Veliyyüddin İbnü’l-Irâki, Yahyâ b. 
Yûsuf es-Seyrâmî, İbnü’l-Hümâm, İbn Ha¬ 
cer el-Askalânî, Alâeddin el-Buhârî, Şem- 
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Sümünnî'nin el yazısı (Ziriklî, el-A'lâm [Fethullah], I, 230) 


şeddin eş-Şattanûfî, Ali b. Muhammed el- 
Füwî, Şemseddin el-Bisâtî, İbnü’l-Küveyk 
gibi âlimlerden aklî ve naklî ilimleri oku¬ 
du, ayrıca tıp ve matematik öğrendi. Da¬ 
ha küçük yaşta Nâsırüddin İbnü’I-Furât, 
Kemâleddin ed-Demîrî, Ömer b. Reslân el- 
Bulkinî, Nûreddin el-Heysemî, Cemâleddin 
İbn Zahîre'den ve diğer bazı âlimlerden 
icâzet aldı. Önce babası gibi Mâliki iken 
daha sonra Hanefî mezhebini seçti. Hane¬ 
fî fıkhı yanında Arap dili ve edebiyatı, ha¬ 
dis, tefsir, kelâm alanlarında tanındı. Ce- 
mâliyye Medresesi’nde ders verdi; Kayıt- 
bay Türbesi'nde meşihatlık ve hatiplik. La¬ 
la Medresesi'nde meşihatlık görevlerini 
üstlendi. Başta Celâleddin es-Süyûtî ve 
Şemseddin es-Sehâvî olmak üzere birçok 
talebe yetiştirdi. Devlet adamlarının mec¬ 
lislerinden uzak duran Şümünnî âbid ve 
zâhid kişiliğiyle herkesin saygısını kazan¬ 
dı. 868 (1463) yılında kendisine Hanefî ka¬ 
dılığı teklif edildiyse de kabul etmedi. 27 
Zilhicce 872 (18 Temmuz 1468) tarihinde 
Kahire’de vefat etti. Talebeleri Süyûtî ve 
Sehâvî’nin 27 Zilhicce olarak verdiği ölüm 
gününün bazı kaynaklarda 17 Zilhicce şek¬ 
linde geçmesi yanlış olmalıdır. Süyûtî ho¬ 
casının vefatı üzerine elli beyitlik bir mer¬ 
siye yazmıştır (Buğyetü’l-vıfât, I, 379-381; 
Hüsnü’1-muh.âda.ra, 1, 475-477). 

Eserleri. 1. Kemâlü'd-dirâye fîşerhi'n- 
Nukâye (Şerhu’n-Nukâye). Burhânüşşe- 
rîa'nm Hanefî fıkhına dair Vikâyetü'r-ri- 
vâye adlı eserinin torunu Sadrüşşerîa ta¬ 
rafından yapılan ihtisarının şerhi olup bir¬ 
çok yazma nüshası günümüze ulaşmıştır 
(meselâ Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 


2286; Süleymaniye Ktp., Süleymaniye, nr. 
524, Esad Efendi, nr. 784, Hamidiye, nr. 
481; Nuruosmaniye Ktp., nr. 1660). 2. el- 
c Âli'r-rütbe fî şerhi Nazmi'n-Nuhbe. İbn 
Hacer el-Askalânî’nin hadis usulüne dair 
Nuhbetü'l-fiker adlı eseri Kemâleddin eş- 
Şümünnî tarafından er-Rütbe ü şerhi'n- 
Nuhbe (fiazmu Nuhbeti’l-fiker) adıyla 
manzum hale getirilmiş (Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 344, vr. 1-7; Râşid 
Efendi Ktp., Râşid Efendi, nr. 11250, vr. 
200 b -208 a ), oğul Şümünnî de bunu şerhet- 
miştir. Hannân Abdülazîz Şâfiî'nin yüksek 
lisans tezi olarak neşre hazırladığı eser 
(Mekke Ümmu 1-kurâ Üniveristesi, 1418), 
ayrıca Hârûn b. Abdurrahman el-Cezâirî 
(Beyrut 2003) ve Mu'tez Abdüllatîf el-Ha- 
tîb (Beyrut 1425/2004) tarafından edisyon 
kritiği yapılarak yayımlanmıştır. 3. Müzî- 
lü'l-hafo 1 c alâ elfâzi'ş-Şifâ^. Kâdî İyâz’ın 
eseri üzerine yazılmış bir hâşiyedir (İstan¬ 
bul 1264; eş-Şifâ’ın kenarında, l-II, Beyrut 
1399/1979, 1409/1988; nşr. Abdüsselâm 
Muhammed Emîn, Beyrut 2000). Sehâvî 
hocasının bu eseri Burhâneddin el-Hale- 
bî’nin şerhinden ihtisar ederek yazdığını 
belirtir (ed-Daıfü’l-lâmh, II, 175). 4. el- 
Münşıi mine'l-kelâm c alâ Muğni’bni 
Hişâm. İbn Hişâm en-Nahvî’nin M uğni'l- 
lebîb adlı eserine yazılan hâşiyedir (1-11, 
Kahire 1305, kenarında İbnü’d-Demâmî- 
nî'nin Tuhfetü’l-ğarîb bi-şerhi Muğni’l-lebîb 
adlı eseri olarak). Süyûtî bu eseri şerh (ay¬ 
rıca bk. Keşfü’z-zunûn, II, 1752), Sehâvî ise 
hâşiye diye nitelemektedir. Sehâvî hoca¬ 
sının bu eseri İbnü’d-Demâmînî’nin kita¬ 
bından özetleyip yeni bilgiler eklediğini 
(ed-Dau’ü’l-lâmb, II, 175), Şümünnî'nin çok 
yönlü değerli bir âlim olduğunu belirten 
Şevkânî ise bu hâşiyede rağbet edildiği ka¬ 
dar önemli bir özellik görmediğini ve bü¬ 
yük kısmının İbnü’d-Demâmînî’nin sözle¬ 
rinden yapılan nakillerden ibaret bulun¬ 
duğunu kaydeder (el-Bedrü’t-tâli c , I, 120). 
el-Münşıfm gerek bu özelliği gerekse bir¬ 
likte basılması sebebiyle olmalı, bazı kay¬ 
naklarda İbnü’d-Demâmînî’nin şerhi üze¬ 
rine yapılan bir hâşiye olarak değerlendi¬ 
rilmesi doğru değildir. Ayrıca eserin İbn 
Hişâm’ın metnini bütünüyle açıklayan bir 
şerhten ziyade bazı ibarelerin izahıyla sı¬ 
nırlı bir hâşiye niteliği taşıdığı görülmek¬ 
tedir. Müellif önsözde, İbn Hişâm’ın kita¬ 
bını okuttuğu sırada mütalaa ettiği Şem¬ 
seddin İbnü’s-Sâiğ ez-Zümürrüdî'nin Ten- 
zîhü's-selei c an temvîhi'l-halef iyle (Muğ- 
niî-lebîb'e reddiye) İbnü’d-Demâmînî’nin 
ta’liki ve Tuhfetü'l-ğarîb adlı şerhinde 
metne yönelik itirazlar ve izaha muhtaç 
hususlar gördüğünü, bunlarla birlikte eser¬ 


deki şevâhidle beyitlerin açıklanması ve 
müşkül yerlerin şerhine dair talep üzerine 
bu kitabı yazdığını belirtir. Eserin 1. cildi 
Abdülhamîd Abdülmübdî Ahmed Muham¬ 
med, II. cildi Ahmed Mahmûd es-Seyyid 
er-Rifâî tarafından yüksek lisans tezi ola¬ 
rak neşre hazırlanmıştır (Kahire Üniversi¬ 
tesi, 1415-1416/1994-1995). 5. Menhecü's- 
sâlik ilâ Elfiyyeti İbn Mâlik. İbn Mâlik 
et-Tâî'nin nahve dair meşhur eserinin şer¬ 
hidir (Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 6254; 
Süleymaniye Ktp., Süleymaniye, nr. 933, 
Hafîd Efendi, nr. 392, Hamidiye, nr. 1292; 
Adana İl Halk Ktp., nr. 667, 716). Nûred¬ 
din el-Üşmûnî de Elfiyye’ye aynı adla bir 
şerh yazmıştır. 6. el-Umûrü'n-nâciha fî 
keşfi esrâri'l-Fâtiha (Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye, nr. 506). Kaynaklarda ayrıca Şü¬ 
münnî'nin Evfaku'l-mesâlik li-te’diye- 
ti'l-menâsik adlı bir eserinden bahsedil¬ 
mektedir. Muhammed Zeynelâbidîn Selâ- 
me, İbn Hişâm en-Nahvî’nin el-İ c râb c an 
kavâ c idi'l-i c râb adlı eserinin şerhi olan 
Hallü me c âkıdi'l-kavâ‘ : idi'l-âtî şebetet 
bi'd-delâle ve'ş-şevâhid adlı eseri Şü- 
münnî'ye nisbet edip üzerine bir doktora 
çalışması yaparak neşre hazırlamışsa da 
(Ezher Üniversitesi, 1393/1973) Haşan Ak- 
soy ve daha sonra Mahmûd Muhammed 
el-Âmûdî bu eserin Şümünnî’ye değil Şem¬ 
seddin Sivâsî’ye ait olduğunu tesbit et¬ 
mişlerdir (bk. bibi.). Aslında bu eser da¬ 
ha önce de Sivâsî’ye nisbet edilerek basıl¬ 
mıştır (İstanbul 1311). 
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hid li’ş-Şümünnî-tevşîk ve nisbe”, Mecelletü’l-Câ- 
mbati’l-lslâmiyye, X/2, Gazze 2002, s. 143-157; 
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158-160. İTİ 
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Sözlükte "benzemek ve benzerlik sebe¬ 
biyle başka şeyle karışmak” anlamındaki 
"şbh” kökünden türeyen şübhe (çoğulu şü- 
bühât) "benzer ve denk olmak, birbirine 
benzemesinden dolayı iki şeyi birbirine ka¬ 
rıştırmak; belirsizlik, karışıklık ve kuşku” 
gibi mânalara gelir. Kelime dinî literatür¬ 
de özellikle fıkıh ve fıkıh usulünde şer'î bir 
hüküm, konu veya durumla ilgili kesin bil¬ 
gi ve kanaate varamamaktan doğan te¬ 
reddüt ve kararsızlığı ifade eder. Bunun¬ 
la birlikte fıkıh literatüründe bu terimin 
kullanıldığı bütün anlam ve alanları kuşa¬ 
tan bir tanımına rastlanmaz. Seyyid Şerîf 
el-Cürcânî'nin “helâl mi haram mı olduğu 
kesin olarak belli olmayan” şeklinde yap¬ 
tığı tarif, bilhassa Şâfiî müelliflerinin bir¬ 
çoğu tarafından önemsiz bazı farklılıklar¬ 
la tekrar edilen en kapsamlı tanım biçi¬ 
minde öne çıksa da bu tanıma, sadece he¬ 
lâl ve haram arasındaki şüpheyi kapsamı¬ 
na alıp diğer hüküm kategorilerine değin¬ 
mediği yolunda eleştiriler yöneltilmekte¬ 
dir. Ahmed b. Hanbel’e nisbet edilen “he¬ 
lâl ile haram arasında bir konum” ve “he¬ 
lâl ile haramın karışması” şeklindeki ta¬ 
nımlarda da benzer durum söz konusu¬ 
dur. Daha çok Hanefî eserlerinde yaygın 
olan "sabit olmadığı halde sabite benze¬ 
yen” veya "hakikat olmadığı halde hakika¬ 
te benzeyen” biçimindeki tarif ise sadece 
had / kısas cezalarının düşmesinde etkili 
olan şüpheyi ifade ettiği gerekçesiyle ek¬ 
sik bulunmaktadır. Bu kavramla ilgili da¬ 
ha çok hadis şerhlerinde yer alan “delille¬ 
rin çatışması durumu, âlimlerin ihtilâf et¬ 
tiği şey, mekruh” gibi nitelemeler de şüp¬ 
henin mahiyetini belirlemekten çok onun 
sebebini, hükmünü veya konusunu ortaya 
koymaktadır. Dinî literatürde şüphe kav¬ 
ramıyla yakın ilişkisi olan ve şüphenin se¬ 
bebini veya farklı düzeylerdeki türlerini ifa¬ 
de eden şek, zan, vehm gibi başka kav¬ 
ramların da kullanıldığı görülür. Sözlükte 
“mutlak tereddüt” anlamına gelen şek 
usul bilginlerine göre bir şeyin olup olma¬ 
dığı hususunda aklın tereddüt gösterip iki 
taraftan birini diğerine tercih edememe¬ 
si durumunu anlatır. İki taraftan biri ter¬ 
cih edilmekle birlikte diğer taraf tamamen 
terkedilmezse, tercih edilen tarafa zan, 
zayıf tarafa vehim adı verilir. Zihin zayıf ta¬ 
rafı terkederse tercih edilen taraf “zann-ı 
gâlib” adını alır. Fakihler şekke, galip se¬ 
viyesine ulaşmayan zannı da içine alacak 
biçimde bir şeyin varlığı ve yokluğu arasın¬ 


da mutlak tereddüt anlamını yüklerler. Fı¬ 
kıh usulünde hüccetlerin zannî-kat'î şek¬ 
linde ayrılması da bunların şeklen veya 
mânen şüphe taşıyıp taşımadığına göre¬ 
dir. Şek, zan ve vehim kavramları belirli 
düzeylerde şüphe ifade etmekle birlikte 
bilginin doğruluk derecesini belirten bu 
kavramlarla şüphe arasında sebep-sonuç 
ilişkisi mevcut olup kesinliğe yaklaştıkça 
şüphe azalmakta, kesinlikten uzaklaştık¬ 
ça şüphe artmaktadır. Diğer taraftan fı¬ 
kıh eserlerinde şek kelimesi bazan “mut¬ 
lak şüphe” anlamında kullanılır; ancak bu 
durumda daha ziyade yanılma ve karıştır¬ 
maya dayalı şüpheler söz konusudur. İş- 
tibâh, iltibâs ve ihtilâf da benzer bir kul¬ 
lanıma sahiptir ve "iştibâh şüphesi” tabi¬ 
ri şüphenin özel bir türüne işaret etmek¬ 
tedir. Reyb kökünden türeyen kelimeler 
şekke yakın biçimde “kalbe huzursuzluk 
ve kuşku veren şüphe” mânasında kulla¬ 
nılmakla birlikte bu kök şekten farklı ola¬ 
rak “korku, endişe, suizan ve töhmet” an¬ 
lamını da içerir. 

Kur’ân-ı Kerîm’de şüphe kelimesi yer al¬ 
mamakla birlikte türevleri sözlük anlam¬ 
larında kullanılmakta (meselâ bk. el-Ba- 
kara 2/25, 70, 118; Âl-i tmrân 3/7; en-Nisâ 
4/157; el-Erîâm 6/99, 141; er-Ra d 13/16), 
şek kelimesi hemen hepsi “inanç konula¬ 
rıyla ilgili şüphe ve tereddüt” anlamında 
on beş yerde geçmekte (meselâ bk. en- 
Nisâ 4/157; Yûnus 10/94, 104; Hûd 11/62, 
110; İbrâhîm 14/9; Sâd 38/8; ed-Duhân 
44/9); reyb ve türevleri genellikle Hz. Pey¬ 
gamberin çağrısına muhalefet edenlere 
nisbetle "inkârcı şüphe” mânasında birçok 
âyette zikredilmektedir (meselâ bk. el-Ba- 
kara 2/23; et-Tevbe 9/45, 110; el-Hac 22/5; 
el-Hadîd 57/14). Değişik âyetlerde yer alan 
"lâ raybe” ifadesi de "şek ve şüphenin ol¬ 
madığı kesin bilgi” anlamına gelmekte (me¬ 
selâ bk. el-Bakara 2/2; Âl-i tmrân 3/9; el- 
Kehf 18/21), bu kökten türeyen “mürîb” 
şekkin sıfatı olarak kullanılmaktadır (Hûd 
11/62, 110; Sebe' 34/54; Fussılet 41/45). 
Şüphe, şek, reyb ve türevleri hadislerde de 
sıkça geçmektedir (Wensinck, el-Mu^cem, 
“ryb”, “şbh”, “şkk” md.leri). Hükmü açık 
olmayıp helâl veya haram olma ihtimali 
bulunan şüpheli şeyler karşısında kişinin 
nasıl davranması gerektiği konusunda ge¬ 
nel bir ilke ortaya koyan, “Helâl bellidir, ha¬ 
ram da bellidir. Bu ikisi arasında birçok in¬ 
sanın bilmediği şüpheli şeyler vardır, bun¬ 
lardan sakınan kimse dinini ve ırzını koru¬ 
muş olur. Şüpheli şeylere yaklaşan kimse 
bir koru çevresinde hayvan otlatan ve ne¬ 
redeyse hayvanları koruya girecek olan ço¬ 
bana benzer. Dikkat edin, her hükümda¬ 


rın bir korusu vardır; Allah'ın yeryüzünde- 
ki korusu da haram kıldığı şeylerdir" meâ- 
lindeki hadis (Buhârî, “îmân”, 39; Müs¬ 
lim, “Müsâkât”, 107-108) birçok İslâm âli¬ 
mi tarafından bütün fıkhî hükümlerin te¬ 
melini teşkil eden dört beş hadisten biri 
kabul edilmiştir. Hz. Peygamber’in, “Sana 
şüphe veren şeyi bırak, şüphe vermeye¬ 
ne bak” (Tirmizî, “Kıyâmet”, 60); “Kalbine 
danış; iyilik nefsi mutmain ve kalbi ferah 
kılan şeydir. Günah ise içini tırmalayan ve 
başkaları sana fetva verse bile içinde te¬ 
reddüt uyandıran şeydir" gibi sözleri (Müs- 
ned, IV, 227-228; Dârimî, “Büyû c ”, 2) ve 
ihtiyatı esas alan uygulamaları da (bir ör¬ 
nek için bk. Buhârî, “Lukata”, 6; Müslim, 
“Zekât”, 164-166) bu ilkenin açılımları ve 
pratiğe yansımalarıdır. Şüphe durumun¬ 
da ve imkân ölçüsünde hadlerin düşürül¬ 
mesini isteyen hadislerle (Tirmizî, “Hudûd”, 
2; İbn Hacer, Telhîşü’l-habîr, IV, 56) bazı 
sahâbîlerin bu yöndeki ifade ve uygulama¬ 
ları, İslâm ceza hukukunda geniş bir uy¬ 
gulama alanı bulan şüpheden sanığın ya¬ 
rarlanması ilkesinin temelini oluşturur. Na¬ 
mazda şüpheye düşen kişinin düşündük¬ 
ten sonra namazını kanaatine göre tamam¬ 
lamasını tavsiye eden hadislerle (Buhârî, 
“Şalât”, 31; Müslim, “Mesâcid”, 88-89) ab- 
destinden şüphe eden kimsenin kesin bir 
bilgi ve belirti olmadıkça abdestli sayıldı¬ 
ğını bildiren rivayetler de (Buhârî, “Vudû 5 ”, 
4; Müslim, “Hayız”, 98-99) dinî hüküm ve 
davranışların vehim ve vesveseye değil ke¬ 
sin yahut kesine yakın bilgiler üzerine da¬ 
yanacağı konusunda açık bir ölçü getir¬ 
mektedir. Bu anlayışa dayandırılan, “Şek 
ile yakin zâil olmaz" prensibi (Mecelle , md. 
4) fıkhın tamamını kuşattığı kabul edilen 
beş küllî kaide arasında yer almaktadır. 

Temizlik, ibadetler, yeminler, yiyecek içe¬ 
cek ve giyecekler, hukukî muameleler, had 
ve cinayetler başta olmak üzere fıkhın he¬ 
men bütün konularında birçok olay, nes¬ 
ne, fiil veya işlemle ilgili biçimde günde¬ 
me gelebilen ve ilişkili bulunduğu olay, fiil 
ve işlemlerin unsur (rükün), şart, sebep ve¬ 
ya manilerinde söz konusu edilebilen şüp¬ 
heyi konu, sebep ve nitelik bakımından be¬ 
lirli tür ve sayı ile sınırlandırmak kolay de¬ 
ğildir. Şüphe fürû-i fıkıh eserleri yanında 
fıkıh usulü eserlerinin özellikle ehliyet ârı- 
zaları bahislerinde ele alınmış, şek kavra¬ 
mından hareketle ve ilgili meseleler ışığın¬ 
da kavâid-i fıkhiyye kitaplarında teorik in¬ 
celemelere konu edilmiş, ayrıca İslâm ceza 
hukukunda hadlere dair ilgili ayrıntılı bir 
şüphe doktrini geliştirilmiştir. Hadislerde 
geçen helâl ile haram arasındaki şüpheli 
şeyler ifadesiyle ne kastedildiği hakkında 
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delillerin çatıştığı durumlar, âlimlerin ih¬ 
tilâf ettiği hükümler, mekruhlar ve mu¬ 
bahlar gibi açıklamalar yapılmıştır. Şüp¬ 
henin iki önemli sebebini ortaya koyan ilk 
iki yorumdan İkincisinin gerçekte birinci¬ 
sinin kapsamında olduğu belirtilmektedir. 
Bununla birlikte delillerin çatışmasından 
kaynaklanan şüphenin gerek müctehidler 
gerekse mukallitler için, âlimlerin ihtilâfı¬ 
nın ise genellikle avam ve mukallitler için 
söz konusu edildiğine dikkat çekilir. Bu da 
bir kişi için şüpheli olan şeyin başka biri 
için böyle olmayabileceğini ve şüphenin 
izâfî bir durum olduğunu göstermektedir. 
Hadiste şüpheli şeyleri insanların birço¬ 
ğunun bilmediğinin belirtilmesi de şüphe¬ 
nin bu yönüne işaret etmektedir. Bu iki 
sebep, daha çok delillerin kapalı veya çe¬ 
lişkili görülmesi yahut fakihlerin farklı de¬ 
lil anlayışına ve hüküm çıkarma yöntemle¬ 
rine bağlı olarak ortaya çıkan ve “hüküm¬ 
de şüphe” genel kategorisi altında topla¬ 
nabilecek objektif şüpheler için söz konu¬ 
sudur. Şüpheli şeylerle mekruhlar veya 
mubahların kastedildiği yönündeki yorum¬ 
larda mekruh ve mubahların harama ve¬ 
sile olabilme özelliğinin dikkate alındığı ve 
harama götüren yolları tıkama (sedd-i zerâij, 
ihtiyat, takvâ gibi düşünce ve tavırların 
etkili olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim bu 
bağlamda fiil ve terki her yönden eşit olan 
mubahın değil daha ziyade onun hilâfüi- 
evlâ kısmının kastedildiği özellikle belirti¬ 
lir. Bu yorumlar Hz. Peygamber'in şüpheli 
şeylerden kaçınmayı tavsiye eden sözleri 
yanında, “Bir kul, günaha girme endişe¬ 
siyle yapılması sakıncalı olmayan bazı şey¬ 
lerden uzak durmadıkça müttakiler dere¬ 
cesine ulaşamaz” (Tirmizî, “Kıyâmet”, 19) 
ve, "Kendinizle haram arasına bir helâl per¬ 
desi koyun” (Heysemî, 11, 1150) gibi hadis¬ 
lerine, ayrıca bazı âlimlerden nakledilen, 
“Mekruh kul ile haram arasında bir en¬ 
geldir; mekruhu çok işleyen harama dü¬ 
şebilir. Mubah da kul ile mekruh arasın¬ 
da bir engeldir; mubahta aşırıya kaçan 
mekruha düşebilir” şeklindeki açıklama¬ 
lara dayandırılmaktadır. İbn Hazm gibi 
âlimler ise harama vesile olma endişesi ve 
ihtiyat düşüncesiyle bazı mubahların ter- 
kedilmesi anlayışına karşı çıkmaktadır. 

Fıkıhta şüphe doğuran sebepler, delil¬ 
lerin kapalı veya çelişkili görülmesi yahut 
fakihlerin farklı delil anlayışı ve hüküm çı¬ 
karma yöntemlerine bağlı olarak ortaya 
çıkan durumlarla sınırlı değildir. Kaynak¬ 
larda bir konuyla ilgili yanlış veya farklı bil¬ 
gi verilmesi, helâl ve haram şeylerin birbi¬ 
rine karışması, karıştırma, şek, unutma, 
yanılma, bilgisizlik, eksik açıklama gibi ob¬ 


jektif veya sübjektif sebeplere dayalı da¬ 
ha birçok şüphe çeşidinden söz edilmek¬ 
tedir. Bir kişi suyun temiz olduğunu bildi¬ 
rirken diğerinin onun pis olduğunu söyle¬ 
mesi; içinde temiz ve pis suların bulundu¬ 
ğu kapların, temiz ve pis elbiselerin, ke¬ 
silen temiz ve murdar hayvanların, müs- 
lüman ve gayri müsiim cenazelerinin bir¬ 
birine karışması; abdestli olup olmama ve¬ 
ya abdesti bozup bozmama, guslü gerek¬ 
tiren bazı haller, namazın vakit, rükün ve¬ 
ya rek'atları, kazâya kalmış namazlar, ze¬ 
kâtın ödenmesi veya zekât verilen kişiler, 
ihram, tavafın şavtları, ramazan ve diğer 
ayların sübûtu, fecrin doğup doğmadığı 
veya güneşin batıp batmadığı, süt emzir¬ 
me ve bunun miktarı, davanın konusu ve 
şahitlik gibi hususlarda tereddüt ve belir¬ 
sizlik; kıble yönünü bilmeme veya karış¬ 
tırma, kadınların temizlik, âdet ve istihâ- 
ze günlerini şaşırması, büyük ölçüde şek, 
yanılma ve karıştırma sebeplerine bağlı ola¬ 
rak ortaya çıkan ve fıkıh eserlerinde hak¬ 
larında geniş tartışma ve açıklamalar ya¬ 
pılan şüphe örnekleri arasında sayılabilir. 

Şüpheli durumlar karşısında kişinin na¬ 
sıl davranması gerektiği İslâm âlimleri ta¬ 
rafından geniş biçimde ele alınmıştır. Bu 
konuda belirli bir delil veya emâreye da- 
yanmayıp sırf kuruntu düzeyinde kalan 
yahut dinde aşırılığa götüren vehim ve 
vesveselerle fıkhî ölçüler içinde dikkate 
alınacak şek ve şüphenin birbirinden ayırt 
edilmesi gerektiği hususunda görüş birli¬ 
ği vardır. Bu ölçülerin başında, hakkında 
kesin bilgi bulunan bir konuda ortaya çı¬ 
kan şek ve şüpheye itibar edilmemesi ku¬ 
ralı gelir. Diğer bir kural da bir hususta 
şüphe duyan kişinin öncelikle bunu gider¬ 
mek için gerekli ictihad, araştırma ve so¬ 
ruşturmayı yapması, bunun sonucunda 
herhangi bir yönde yakın veya galip zan 
meydana gelirse ona göre davranması ge¬ 
reğidir. Ayrıca kaynaklarda şüphenin se¬ 
bebine, derecesine, şüpheli durumla iliş¬ 
kili kesinlik taşıyan şer'î bir hükmün veya 
genel kaidenin mevcut olup olmamasına, 
şüpheli durum karşısındaki kişinin İlmî se¬ 
viyesine ve imkânlarına göre farklı araş¬ 
tırma ve çözüm önerileri sunulmaktadır. 
Bu bağlamda ictihad, taharrî, istishâb, is¬ 
tişare, kura ve kalbe danışma gibi farklı 
yöntem ve prensipler geniş bir şekilde tar¬ 
tışılmaktadır. Araştırmaya rağmen şüp¬ 
henin devam etmesi halinde dinî litera¬ 
türde “ihtiyat" ve “vera‘“ kavramlarıyla ifa¬ 
de edilen düşünce gereğince harama düş¬ 
memek için şüpheli şeylerden imkân öl¬ 
çüsünde kaçınma yolu tercih edilmelidir 
(ayrıca bk. İHTİYAT; İSTİSHÂB; VERA). 


Ceza Hukukunda Şüphe. Şüpheden sanı¬ 
ğın yararlanması ilkesi klasik fıkıh doktri¬ 
ninde had ve kısas cezaları bakımından 
genelde benimsenmiş, türleri ve miktar¬ 
ları nasla sabit olmayıp müctehidlerin ve 
yargının takdirine bırakılan ta'zîr cezala¬ 
rında ise geçerli sayılmamıştır. İlgili hadis 
ve rivayetleri asılsız veya delil olamayacak 
derecede zayıf gören, ayrıca neyin şüphe 
sayılıp neyin sayılmayacağı hususunda ob¬ 
jektif bir ölçütün bulunmadığını ileri süren 
Zâhirî hukukçuları hadlerin ve diğer ceza¬ 
ların şüphe gerekçesiyle düşürülmesini be- 
nimsememiştir. Buna karşılık çağdaş İs¬ 
lâm hukukçularının bir kısmı bu ilkenin 
ta'zîr cezalarına da uygulanmasına engel 
bulunmadığı görüşündedir. Ayrıca klasik 
doktrinde şüphenin bir tür ceza sayılan 
kefâretler üzerinde de etkili olduğu kabul 
edilmektedir. Klasik fıkıh eserlerinde su¬ 
çun sübûtu ve cezanın düşmesinde etkili 
olan şüphenin hükümleri özellikle zina ve 
hırsızlık suçu hakkındaki bölümlerde da¬ 
ha ziyade suçun teşekkülü ve unsurlarıy¬ 
la ilgili olmak üzere ayrıntılı biçimde işlen¬ 
mekte, yer yer -fıkıh mezhepleri arasında 
bazı sınıflama ve terminoloji farklılıkları 
bulunmakla birlikte- şüphenin türleri ve 
her bir türün kavramsal içeriklerine dair 
teorik incelemelere de yer verilmekte, an¬ 
cak bütün suç ve cezaları kapsamına alan 
genel ve sistematik bir şüphe teorisi or¬ 
taya konulmamaktadır. Hanefî fakihleri bu 
açıdan şüpheyi üçe ayırır. 1. Hükümde Şüp¬ 
he. Kuvvetli delile dayalı olarak bir fiil ve¬ 
ya işlemin haram olduğu sonucuna varıl¬ 
makla birlikte aksi yönde bir delil veya gö¬ 
rüşün bulunması sebebiyle ortaya çıkan 
şüphedir. Süreli evlilik, bâin talâkla boşa¬ 
dığı eşi iddet beklerken onun kız karde¬ 
şiyle evlenme gibi hakkında âlimlerin ih¬ 
tilâf ettiği her türlü evlilik ve cinsel iliş¬ 
ki bu kapsama girmektedir. Bu tür şüp¬ 
he zina haddinde, kadının evlenme akdi¬ 
nin veya meşrû ilişkinin mahalli olmaya 
elverişli olup olmadığı bağlamında gün¬ 
deme geldiğinden “mahal şüphesi" veya 
“milk şüphesi” diye anılır. Hükümde şüp¬ 
henin hırsızlık ve diğer hadlerle ilgili ör¬ 
nekleri de vardır. Delillerin farklılığı sebe¬ 
bine dayandığı için objektif bir nitelik ta¬ 
şıyan bu şüphe türünde tarafların iyi ni¬ 
yetli olup olmaması, yani işlem veya fiilin 
yasak olduğunu bilip bilmemesi sonucu 
etkilememektedir. 2. Fiilde Şüphe. Daha 
çok zina haddi bağlamında söz konusu 
edilen bu şüphe, bir erkeğin -kuvvetli veya 
zayıf şer'î bir delile dayanmaksızın- baş¬ 
kasıyla evli olan veya başkasından iddet 


264 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





bekleyen kadın gibi aralarında evlenme en¬ 
geli bulunan bir kadınla helâl olduğu zan- 
nıyla yaptığı evlenme akdine dayanarak ya 
da kendisine haram olan bir kadınla yan¬ 
lışlıkla cinsel ilişkiye girmesi durumunda 
meydana gelen şüpheyi ifade etmekte¬ 
dir. Bu tür şüphe, akdin mahalli olan ka¬ 
dının helâl olup olmadığı değil tamamen 
ilgili kişinin yanlış kanaati ve karıştırma¬ 
sına dayalı fiil hakkında olduğundan “fiil 
şüphesi" yahut “karıştırma şüphesi” diye 
adlandırılmaktadır. Fiilin zina vasfını or¬ 
tadan kaldırmayan bu şüphe sadece fâil- 
den haddin düşmesinde etkili olmaktadır. 
Ancak bunun için fâilin iyi niyetli ve yan¬ 
lışlığı haklı kılacak bir gerekçeye dayanmış 
olması şart olup yanlışlık yapması muh¬ 
temel görülmeyen kişilerin böyle bir iddi¬ 
ada bulunması geçerli sayılmaz. 3. Akid 
Şüphesi. Şahitsiz evlilikte olduğu gibi hu¬ 
kuken geçerli sayılmamakla birlikte evlen¬ 
me engeli bulunmayan ehliyetli kişilerin 
evlenmeye ilişkin irade beyanlarını açıkla¬ 
masıyla şeklen varlık kazanan nikâh akdi¬ 
ne dayanarak cinsel ilişkiye girmeleri du¬ 
rumunda ortaya çıkan şüphedir. Şâfiî fa- 
kihleri şüpheyi mahalde, fâilde ve cihette 
(tarik) şüphe şeklinde bir ayırım yaparak 
ele almışlardır. Örneklerde farklılıklar bu¬ 
lunsa da hüküm bakımından fâilde şüp¬ 
he Hanefîler’in fiilde şüphe, mahalde ve 
cihette şüphe hükümde şüphe kategori¬ 
sine tekabül etmektedir. Mâlikî eserlerin¬ 
de yapılan şüphe tasnifleri de bazı terim 
farklılıklarıyla Şâfiîler’inkine benzemekte, 
Hanbelî eserlerinde bu konuda teorik tas¬ 
niflere fazla rastlanmamaktadır. Çağdaş 
fıkıh eserlerinde ise bütün suç ve cezaları 
kapsamına alan geniş ve ayrıntılı şüphe 
tasnifleri yapılmaktadır. Meselâ M. Ebû 
Zehre şüpheyi suçun unsurlarıyla ilgili şüp¬ 
he, bilgisizlikten kaynaklanan şüphe, ispat¬ 
ta şüphe, nasların uygulanmasında şüp¬ 
he şeklinde bir ayırıma tâbi tutmakta ve 
bunların her birinin altında başka şüphe 
çeşitlerine yer vermektedir (el-'Ukübe, s. 
200-240). 
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Varlık ve olayların gerçekliği 
ve niteliğiyle ilgili bilgilerin 
her zaman kuşkulu olacağını 
ileri süren akım; 
her türlü bilgiden şüphe edip 
onu eleştirmeyi ilke edinen 
felsefî tutum. 

Bir kavram, olay veya nesnenin varlığı, 
niteliği, amacı vb. hususunda içine düşü¬ 
len tereddüt, kuşku ve sıkıntı hali İslâmî 
literatürde vesvese, zan, hisbân, tevak¬ 
kuf, hayret / tehayyür ve daha çok şüb¬ 
he, reyb, şek kelimeleriyle ifade edilmek¬ 
tedir. Bunlardan şüphe sözlüklerde “elbi¬ 
se giyme, örtüye bürünme” anlamındaki 
iltibas kelimesiyle açıklanır. Buna göre şüp¬ 
he “bir şeyin üzeri örtülü, kapalı olduğun¬ 
dan onun niteliğinin tam olarak anlaşıla¬ 
maması" demektir. Şüphe “bir şeyin nite¬ 
lik yönünden benzeri olan" mânasındaki 
şibh, şebeh ve şebîh ile aynı kökten türe¬ 
yip bir şey başka bir şeye benzediği için 
aralarında ayırım yapmanın ve onun hak¬ 
kında bilgi edinmenin güçlüğü şüpheyi do¬ 
ğurur. Buna göre şüphe iki şeyin birbirine 
benzemesinden dolayı ortaya çıkan kapa¬ 
lılık, belirsizlik, muğlaklık sebebiyle zihnin 
kesin ve açık bir bilgiye ulaşamaması ha¬ 
lidir. Aynı kökten gelen teşâbüh iki şey 
arasında ayırım yapmayı zorlaştıran ben¬ 
zeşme, müteşâbih ise -özellikle tefsir usu¬ 
lünde- başka bir ifadeye benzediği için yo¬ 
rumunda güçlük bulunan sözdür. İştibâh 
da "iltibas, şüphe” anlamına gelir. Teşâ¬ 
büh ve iltibas şüpheyi doğurur. İltibasa 
yol açan şeyler somut veya soyut olabilir; 
maddî nesneler gibi kavramlar ve anlam¬ 
lar konusunda da şüpheye düşülebilir (Râ- 
gıb el-İsfahânî, el-Müfredât, “şbh” md.; Li- 
sânü’KArab, “şbh” md.; Kamus Tercüme¬ 
si, IV, 813; Atay, XXVIII [ 1986], s. 9). Aslın¬ 
da şüphecilik terim olarak bu İkincisinde¬ 
ki kuşku için kullanılır. Özellikle son dönem 
İslâm düşüncesinde şüphecilik yerine rey- 
biyye / reybîlik terimine yer verilmekte- 
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dir. Reyb kelimesi “korku ve sıkıntı” ya da 
“ruha korku ve sıkıntı veren kuşku, kor¬ 
kulu şüphe, dinmeyen ruh sıkıntısı, suçla¬ 
mayla karışık kuşku” diye açıklanır ( Tâcü’l- 
c arûs, “ryb" md.; Şevkânî, 1, 31; III, 110; El¬ 
malık, 1, 164-165; Atay, XXVIII |1986|, s, 9). 
Mütercim Âsim Efendi, “bir nesnede bir 
hâlet tevehhümüyle vâki olan şek ve şüp¬ 
he” şeklinde tanımladığı reybin Türkçe’¬ 
de “suizan, töhmet” mânasına geldiğini 
belirtir ( Kamus Tercümesi, I, 282-283). Yi¬ 
ne şüphecilik anlamında kullanılan şekkiy- 
yenin türetildiği şek ise sözlüklerde “ya- 
kınin zıddı, şüphe, iki şeyden birini diğe¬ 
rine tercih edemeyip tereddütte kalma" 
mânasına gelir (Lisânü’KArab, “şkk” md.; 
Tâcü’Karûs, “şkk” md; Kamus Tercümesi, 
I, 282-283) Cürcânî’ye göre bu şekilde ter¬ 
cih yapamama durumuna şek, birini ihti¬ 
mal dışı bırakmadan diğerini tercih etme¬ 
ye zan, birini tercih edip diğerini bırak¬ 
maya zann-ı gâlib denir (et-Ta'rîfât, “şkk” 
md ). Cüveynî'ye atfedilen bir tarife göre, 
bir konuda birbirine eşit veya farklı sevi¬ 
yede iki değişik kanaate sahip olma ve bu 
kanaatlerden hiçbirinin aklın muteber so¬ 
nuçlar üretmesine imkân verecek dere¬ 
cede açıklık taşımaması durumuna şek, 
bir açıklık taşısa da yakın derecesine ulaş¬ 
mayan kanaate ise reyb denir. Yakinin baş¬ 
langıcı ilim olduğu gibi reybin başlangıcı 
da şektir (Tehânevî, I, 780; Kamus Tercü¬ 
mesi, IV, 1090). Şu halde reyb psikolojik bir 
durum, şek ise bunun doğurduğu zihin¬ 
sel sıkıntı, bir şeyin varlığı veya yokluğu, 
doğruluğu veya yanlışlığı konusundaki kuş¬ 
ku ve tereddüttür. Râgıb el-İsfahânî’ye ula¬ 
şan bir tarife göre şek, iki zıt şeyin insa¬ 
nın zihninde -birini diğerinden ayırmayı 
güçleştirecek biçimde- aynı ölçüde ve eşit 
durumda bulunmasıdır. Bu durum ya iki 
zıdda delâlet eden emârelerin o kimse için 
eşit değerde olmasından ya da hiçbir emâ- 
renin bulunmamasından ileri gelir. Şek bir 
şeyin varlığı, cinsi veya nitelikleriyle yahut 
varlık gayesiyle ilgili olup bir tür bilgisizlik¬ 
tir (cehl), ancak cehle göre daha özel bir 
durumdur; çünkü şekke düşenin aksine 
cahil kimse iki zıddın varlığı hakkında bi¬ 
le büsbütün bilgisiz olabilir. Buna göre her 
şek cehildir, fakat her cehil şek değildir (el- 
Müfredât, “şkk” md.; Tehânevî, 1, 780). 

Kur’ân-ı Kerîm’de şüphe kelimesi yer al¬ 
mamakla birlikte fiil ve isim olarak çeşit¬ 
li türevleri on iki yerde geçmektedir (M. 
F. Abdülbâki, el-Mu'cem, “şbh" md.). Hz. 
îsâ’nın çarmıha gerildiği iddiasını redde¬ 
den âyetteki “şübbihe” fiili (en-Nisâ 4/157), 
“Başka biri îsâ'ya benzetilerek o kişi ken¬ 


dilerine îsâ gibi gösterildi” veya, “Olay on¬ 
lara karışık, kuşkulu geldi; öldürdükleri¬ 
nin îsâ olup olmadığı konusunda kuşkuya 
düştüler” anlamında yorumlanmıştır (me¬ 
selâ bk. Taberî, IV, 351-355; Şevkânî, I, 600). 
Bazı âyetlerde teşâbüh ve iştibâh masda- 
rından “benzeşmek, karışık ve kuşkulu ol¬ 
mak" anlamında fiiller ve “birbirine ben¬ 
zeyen" (el-Bakara 2/25; el-En'âm 6/99, 141; 
ez-Zümer 39/23), “ne mânaya geldiği an¬ 
laşılamayan, ihtimal ve tereddüde açık 
olan” (Âl-i tmrân 3/7) mânasında isimler 
geçmektedir. Reyb ve aynı kökten türe¬ 
miş değişik fiiller yirmi altı âyette yer al¬ 
maktadır. Bunların dördü (el-Bakara 2/2, 
23; Yûnus 10/37; es-Secde 32/2) tefsirler¬ 
de genellikle “şek” kelimesiyle açıklanmak- 
ta ve Kur’an’ın gerek muhtevasında gerek¬ 
se Allah katından gönderilmiş hak kitap 
olduğunda şüphe bulunmadığını, içeriği¬ 
nin şüpheye mahal bırakmayacak dere¬ 
cede açık olduğunu ifade etmektedir (Ta¬ 
berî, 1, 129-130; Fahreddin er-Râzî, II, 18- 
19). Kelime on iki âyette (M. F. Abdülbâ¬ 
ki, el-Mu'cem, “ryb” md.) insanlığın sonu¬ 
nun geleceği, yeniden dirilme, kıyamet ve 
âhiretin gerçekleşeceği hususunda şüp¬ 
he bulunmadığını belirtir ve putperestle¬ 
rin bu konulardaki şüpheci tutumu eleş¬ 
tirilir. Şek kelimesinin geçtiği on beş âyet¬ 
te (M. F. Abdülbâki, el-Mu'cem, “şkk” md.) 
önceki peygamberlerin kavimleriyle putpe¬ 
rest Araplar’ın Allah, din, vahiy, peygam¬ 
berler ve onların davetlerine dair kuşku¬ 
larından söz edilmektedir. Her üç kelime 
hadislerde sözlük anlamları yanında bil¬ 
gi, inanç veya uygulamayla ilgili kaygı, 
kuşku ve zihin karışıklığını ifade edecek 
şekilde de kullanılmıştır. Şüphenin çoğu¬ 
lu (şübühât) “dinî hükmü açık olarak belir¬ 
tilmediği için şüpheli kalan konular" anla¬ 
mında çeşitli hadislerde geçer. Hadis mec¬ 
mualarında bu konularda ihtiyatlı olun¬ 
masını isteyen hadislerin yer aldığı bab- 
lar bulunmaktadır (Wensinck, el-Mu'cem, 
“şbh” md.). Buhârî’nin el-Cûmfu'ş-şa- 
hîh’ inde alım satımla ilgili 34. bölümün 
(kitab) üçüncü babı “Karışık ve Şüpheli 
İfadelerin (müşebbehât) Tefsiri" başlığını 
taşır. Bir hadiste, “Doğru söz gönül rahat¬ 
lığı, yalan söz huzursuzluk (rîbe) sebebidir" 
buyurulur (Tirmizî, “Kıyâmet”, 60). Diğer 
bir hadiste eşler arasında haklı bir şüphe¬ 
ye dayanmayan kıskançlıkyerilmiştir (Müs- 
ned, 11, 445, 446; İbn Mâce, “Nikâh”, 56). 
Şek kavramı yer aldığı hadislerin çoğun¬ 
da kılınan namazın rek’at sayısı, abdestli 
olunup olunmadığı, ramazan ve bayramın 
başlangıcı gibi fıkhî konulardaki tereddüt 
ve kuşkular için kullanılmıştır (bk. ŞÜPHE). 


Felsefe literatüründe başlıca iki şüphe¬ 
cilikten söz edilir. İlki, eşya ve olaylarla on¬ 
lara dair bilgilerin gerçekliğinden hiçbir 
zaman emin olunamayacağını düşünen, 
böylece şüphelenmeyi değişmez bir tutum 
şeklinde benimseyen; İkincisi, gerçeğe ulaş¬ 
mak için düşünme faaliyetine bilinenler¬ 
den şüphelenerek başlanması gerektiği¬ 
ni savunup şüphelenmeyi bir yöntem ola¬ 
rak kullanan anlayıştır. Batı düşüncesi ta¬ 
rihinde Antikçağ sofistleri ilk grubu, özel¬ 
likle Descartes’ın öncülüğünü yaptığı kuş¬ 
kucu düşünürler ikinci grubu oluşturur. İs¬ 
lâm düşüncesinin klasik kaynaklarında şüp¬ 
hecileri ifade etmek için “mütehayyir, ehl-i 
şek, hisbâniyye" gibi tabirler geçmekle bir¬ 
likte modern felsefe dilindeki şüphecilik 
kavramını tam olarak karşılayan bir teri¬ 
me rastlanmamaktadır. Batı dillerinden 
gelen ”septisizm"in karşılığında kullanılan 
“reybiyye” ve “şekkiyye” Batı felsefesinin 
etkisiyle son dönemlerde türetilmiştir. İbn 
Abdürabbih’in el- c İkdü’l-ferîd' inde (11, 407) 
Râfizîler'den söz edilen bir bölümde, Ha¬ 
life Me’mûn’un meclisine katılarak eşya¬ 
nın vehim ve zandan (hisbân) ibaret oldu¬ 
ğunu, varlığı herkesin kendi aklınca algı¬ 
ladığını, aslında eşyanın hiçbir gerçekliği 
bulunmadığını ileri süren biri hakkında 
“hisbâniyyeden bir kişi" denilmektedir. İbn 
Sînâ eş-Şifa 3 da (s. 50-52), hakikat konu¬ 
sunda zihni karışık olan ve bu hususta ay¬ 
dınlanma ihtiyacı bulunan kimse için “mü¬ 
tehayyir”, ikna edilmesi imkânsız kuşku¬ 
cu için de “muannid" kelimesini kullanmış¬ 
tır. Abdülkâhir el-Bağdâdî, varlıkların ve 
insan bilgisinin gerçeklik değeri taşıyıp ta¬ 
şımadığının bilinemeyeceğini ileri süren¬ 
leri ehl-i şek diye anmaktadır {Usûlü’d- 
dîn, s. 6-7). İslâmî literatürde konu genel¬ 
likle “Sûfestâiyye” başlığı altında ve sofist¬ 
ler diye bilinen Antikçağ Yunan düşünür¬ 
lerinin kesinlik karşıtı görüşlerini eleştiri 
bağlamında ele alınmıştır. Bunlardan Pro- 
togoras insan için doğrunun ancak onun 
gördüğü, duyduğu ve hissettiği şey oldu¬ 
ğunu, duyumlar kişiden kişiye değiştiği için 
ne kadar birey varsa o kadar gerçekten söz 
edilebileceğini, şu halde mutlak gerçek id¬ 
diasının geçersiz sayıldığını ileri sürmüş¬ 
tür. Bir tür nihilizm savunucusu olan Gor- 
gias varlık diye bir şey olmadığını, olsa bi¬ 
le insanın onu bilemeyeceğini, bilse de bu 
bilgiyi başkasına aktaramayacağını iddia 
etmiştir. İslâm kaynaklarında eleştirilen 
görüşlerden biri de şüphecilik denince ilk 
akla gelen düşünür olan Pyrrhon’nun şüp¬ 
heciliğidir. Pyrrhon'na göre temel prob¬ 
lemler üzerinde aynı düşünceyi paylaşan 
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iki felsefe ekolünün bulunmaması da gös¬ 
teriyor ki düşünce insanı gerçeğe ulaştır¬ 
madığı gibi içinden çıkılmaz tereddütlere 
sürüklemektedir. Her konuda bir iddiayı 
ve onun aksini ispat etmek mümkündür. 
Eşyanın mahiyeti anlaşılamaz. Bu sebep¬ 
le kesin tasdikten de mutlak inkârdan da 
kaçınmak gerekir. İslâm kaynaklarında Sû- 
festâiyye içinde değerlendirilen şüpheci 
temayüller eşyanın vehim ve hayallerden 
ibaret olduğunu, hakikat diye bir şeyden 
söz edilemeyeceğini ileri sürenler, varlık 
hakkındaki bilgilerin kişilere göre değişe¬ 
ceğini söyleyenler, varlığın bir gerçeği olsa 
bile insanın bunu bilemeyeceğini, bilgide 
kesinliğe ulaşamayacağını savunanlar ol¬ 
mak üzere üç gruba ayrılmıştır. İlk zaman¬ 
larda bunlara ortak bir isim verilmezken 
Sa'deddin et-Teftâzânî’nin Şerhu '’Akâ'i- 
di'rı-Nesef ?si (s. 23) ve Tehânevî'nin Keş¬ 
şafı (1, 665-666) gibi muahhar kaynaklar¬ 
da birinci akım İnâdiyye, İkincisi İndiyye, 
üçüncüsü Lâedriyye diye adlandırılmıştır. 
Sûfestâiyye’nin gerçek konusundaki kuş¬ 
kucu, agnostik veya inkârcı görüşleri, fel¬ 
sefî eserlerde de eleştirilmekle birlikte da¬ 
ha çok kelâm âlimleri bilgi problemi çer¬ 
çevesinde, “Eşyanın hakikati sabittir" şek¬ 
lindeki kategorik önermeleriyle çelişen bu 
üç kesimin görüşlerini kısaca tanıtmışlar 
ve eleştirmişlerdir. Bu tutum kelâm tari¬ 
hinde gelenek halini almıştır (bk. SÛFES- 
TÂİYYE) 

Muhtemelen Yunan kaynaklı bazı düşü¬ 
nürlerin Fars kültür coğrafyasındaki en¬ 
telektüel faaliyetleri sayesinde şüpheci ve 
agnostik fikirlere dair sınırlı bilgiler zaman¬ 
la İslâm kültür ortamına intikal etmişse 
de (Ess, s. 84-87) Gazzâlî’ye gelinceye ka¬ 
dar kelimenin felsefe literatüründeki an¬ 
lamıyla şüphecilik diye anılacak sistemli ve 
yaygın bir düşünce hareketine müslüman- 
lar arasında rastlanmaz. Ebû Hafs el-Had- 
dâd, Ebü’l-Alâ el-Maarrî, İbnü’r-Râvendî 
gibi fikir ve edebiyat adamlarının özellik¬ 
le hâkim dinî inanç ve telakkiler hakkında- 
ki sorgulayıcı, şüpheci, kötümser düşün¬ 
celeri, iddia ve itirazları kelâm ve felsefe¬ 
nin kısa zamanda güç kazanması, bilhas¬ 
sa mantık ilmindeki hızlı gelişme sayesin¬ 
de fazla yayılmadan kaybolmuş, sonuçta 
felsefî anlamda şüpheciliği hatırlatan bir 
kavram kullanıldığında genellikle Sûfes- 
tâiyye akla gelmiştir. Şiî-Bâtınîler’in yay¬ 
maya çalıştığı şüphecilik ise epistemolojik 
olmaktan ziyade politik amaçlar taşımış 
olup insanların inançları hakkında kuşku 
uyandırarak akıllarını çelmeyi ve neticede 
onlara kendi istedikleri bilgi ve kanaatleri 


yükleyip kendi taraflarına çekmeyi hedef¬ 
lemekteydi. Zamanla hem ideolojik hem 
siyasî bakımdan büyük gelişme kaydeden 
ve önemli sonuçlar doğuran bu harekete 
fikir düzeyinde en büyük darbe Gazzâlî ta¬ 
rafından vurulmuştur. Bâtıniyye’nin şüp¬ 
heci görüşleri akıl ve duyu bilgilerinin gü¬ 
venilir bilgiler sayılamayacağı, dinî metin¬ 
lerin bu yollarla anlaşılmayacağı, bu hu¬ 
susta yegâne otoritenin mâsum imam ol¬ 
duğu, dolayısıyla doğru bilgiye ancak imam¬ 
ların tâlimiyle ulaşılabileceği şeklinde özet¬ 
lenebilir. Gazzâlî, Fedâ’ihu'l-Bâtmiyye ad¬ 
lı eserinde onların şüphe uyandırıcı görüş¬ 
lerini geniş biçimde hem tanıtmış hem de 
eleştirmiştir. Bu eleştirilerde mantığın ku¬ 
ral ve ilkelerine uygun akıl yürütmelerle 
kesin bilgilere ulaşmanın mümkün oldu¬ 
ğu, bunun için bir imamın tâlimine ihti¬ 
yaç bulunmadığı, akıl yürütmeyle kavra¬ 
nan matematiğin prensiplerinden ancak 
ahmakların şüpheye düşeceği, hatta man¬ 
tıkî bir kıyas formuna uygun biçimde üre¬ 
tilmiş olması şartıyla Allah'ın varlığına ait 
bir delilin bile güvenilir sayıldığı, kural ola¬ 
rak mantığın genel geçer kanunlarına gö¬ 
re ulaşılmış bir delilden şüphe edilemeye¬ 
ceği, nihayet yeterli donanıma sahip her 
insanın bu tür deliller üretebileceği belir¬ 
tilir. Gazzâlî’nin bu entelektüel çabası sa¬ 
yesinde Bâtınîlik fikir düzeyinde büyük bir 
darbe aldığı gibi bu münasebetle ortaya 
koyduğu eserler, İslâm dünyasında Aris¬ 
to mantığının meşruiyet kazanmasında en 
büyük paya sahip olmuştur. Ancak J. van 
Ess’in (s. 97), “Gazzâlî'nin yaşadığı dönem¬ 
den itibaren İslâm’da şüphecilik ölmüş¬ 
tür” şeklindeki genellemeci ifadesi fazla 
abartılıdır. Nitekim şüphecilik düşünce ta¬ 
rihindeki üretici anlamıyla, yani şüpheyi 
gerçeğe ulaşmanın metodu sayan bir dü¬ 
şünce tarzı şeklinde anlaşılırsa bizzat Gaz- 
zâlî'yi bu mânadaki şüpheciliğin İslâm dün¬ 
yasında ilk ve tek temsilcisi olarak gör¬ 
mek gerekir. Gazzâlî, Mîzânü'l- C amer\n 
sonunda (s. 215-216), düşünce hürriyetinin 
ve gerçeğe ulaşmada şüphenin önemine 
dikkat çekerken şuursuz mezhep bağlıla¬ 
rını, kılavuzunun koluna takılıp giden kör¬ 
lere benzetir ve onları gerçeği ararken ken¬ 
di yollarını kendi düşünceleriyle belirleme¬ 
ye çağırır. el-Münkız da anlattığına göre 
(s. 3-10) Gazzâlî'nin şüpheciliği daha genç¬ 
lik yıllarında aktarılmış (mevrûs) kanaatler¬ 
den şüphelenmesi, eşyanın gerçek mahi¬ 
yetinin ne olduğunu sorması ve bu husus¬ 
ta kendi bildikleriyle o dönemdeki başlıca 
fikrî hareketlerin konuya dair görüşleri 
hakkında kuşkuya düşmesiyle başlamış¬ 
tır. Dönemindeki başlıca fikir akımlarını in¬ 


celeyen ve şüpheci sorgulamalarını duyu 
verilerine, apaçık olduğu kabul edilen aklî 
önermelere ve bu önermeleri üreten bilgi 
vasıtalarına kadar götüren Gazzâlî neti¬ 
cede “Allah'ın kalbine attığı bir nurla” bu 
şüphelerden kurtulduğunu, artık aklın zo¬ 
runlu bilgilerini kesin biçimde kabul etti¬ 
ğini belirtir. Gazzâlî bu şüphe tecrübesi¬ 
nin ardından aklın ilk prensiplerinin aran¬ 
maması gerektiğini, çünkü onların zaten 
mevcut olduğunu ifade eder; böylece ge¬ 
niş bir şüphe ve zihinsel / mânevî tecrü¬ 
be sürecinin sonunda aklın otoritesine ve 
güvenilirliğine yeniden dönmüş olur. Bu¬ 
na göre Macdonald'ın bu tecrübe süreci¬ 
nin sonunda Gazzâlî’nin artık kendini ak¬ 
la güveni yıkmaya adadığı yolundaki iddi¬ 
asını (El, II, 146) kabul etmek mümkün 
değildir. 

Batı felsefesinde Michael Eyguem de 
Montaigne, Blaise Pascal, Descartes, Pi- 
erre Bayie gibi filozoflardan itibaren şüp¬ 
hecilik yeniden önem kazanmaya başla¬ 
mış ve giderek felsefî düşünce ile bilimin 
ön şartı haline gelmiştir. Bu filozoflardan 
özellikle Descartes şüpheciliği bilgide ke¬ 
sinliğe ulaşmanın bir aracı olarak kullan¬ 
mış, bu sebeple onun şüpheciliği meto- 
dik şüphecilik diye adlandırılmıştır. Gaz¬ 
zâlî gibi Descartes da bütün bildiklerinin 
kendisine duyular yoluyla geldiğini, duyu¬ 
ların ise aldatıcı olduğunu düşünerek her 
şeyden şüphe etmiştir. “Şüphe ettiğim ke¬ 
sindir; şüphe etmek düşünmek, düşünmek 
de var olmak demektir. Düşünüyorum, o 
halde varım." Bu temel önermeden yola 
çıkan Descartes önce Tanrı’nm, daha son¬ 
ra âlemin varlığı fikrine ulaşır. Sonuçta on¬ 
da şüphe yerini akla olan sarsılmaz güve¬ 
ne bırakır. Akla karşı imanı savunan Bay¬ 
ie ise aklın sadece her şeyi daha karmaşık 
hale getirmeye ve şüpheler uyandırmaya 
yaradığını, felsefenin insana sağlayacağı 
en büyük faydanın felsefe yoluyla gerçe¬ 
ğe ulaşılamayacağını göstermek olduğu¬ 
nu, hiçbir bilimde gerçek kesinlik bulun¬ 
madığını, dinle bilim arasında ortadan kal¬ 
dırılamaz bir çelişmenin var olduğunu sa¬ 
vunmuştur. David Hume, cisimler dünya¬ 
sının varlığını ancak bir ihtimal olarak gö¬ 
rüp aklın böyle bir dünyayı hiçbir zaman 
kesinlikle kanıtlayamayacağını ileri sürer¬ 
ken İmmanuel Kant, insanın nesneleri ol¬ 
dukları gibi (numen) değil ancak görünüş¬ 
leriyle (fenomen) bilebileceğini, numenin 
özü gereği bilinemez olduğunu düşünmüş, 
buradan hareketle teorik akılla Tanrı'nın 
varlığına inanmanın da inkâr etmenin de 
mümkün görülmediğini, inanca ulaşma¬ 
nın yolunun pratik akıl olduğunu savun- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


267 



ŞÜPHECİLİK 


muştur. Başta Descartes olmak üzere ba¬ 
zı Batılı düşünürlerle Gazzâlî’nin şüpheci¬ 
liği ve diğer felsefî görüşleri üzerinde kar¬ 
şılaştırmalar yapılmakta, Gazzâlî’nin eser¬ 
lerinin XII. yüzyıldan itibaren Batı'da ta¬ 
nınmasının metodik şüpheciliğin gelişme¬ 
sinde etkili olduğu düşünülmektedir ( me¬ 
selâ bk. Ülken, s. 377-387; Çubukçu, s. 99- 
107; M. Akil b. Ali el-Mehdî, s. 329-331). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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S Mustafa Çağrici 

r n 

ŞÜRAHBÎL b. HASENE 

( ) 

Ebû Abdillâh 

(Ebû Abdirrahmân, Ebû Vâile) Şürahbîl 
b. Hasene bint Muta’ el-Kindî 
(ö. 18/639) 

Vahiy kâtibi ve kumandan. 

573 veya 574 yılında Mekke’de doğdu. 
Temîm kabilesine mensup olduğu zikredil¬ 
mişse de aslen Kindelidir. Mekke’de Züh- 
reoğulları’nın halîfi olarak yaşayan baba¬ 
sı Abdullah, Şürahbîl çok küçük yaşta iken 
öldüğünden annesi Hasene'ye nisbet edil¬ 
miştir. Hasene'nin de kendi annesi olma¬ 
dığı ve onun Şürahbîl! küçük yaşta evlât 
edindiği belirtilir. Şürahbîl babasının ve¬ 
fatından sonra annesiyle evlenen, Kureyş 


kabilesine mensup Süfyân b. Ma’mer el- 
Cümahî’nin yanında büyüdü. Gençlik yıl¬ 
ları Mekke'de geçti ve okuma yazma bil¬ 
diği için itibar gördü. Otuz beş yaşlarında 
aile fertleriyle birlikte müslüman oldu. İlk 
iman edenlerle birlikte müşriklerin işken¬ 
celerine mâruz kaldı ve ikinci kafile ile Ha¬ 
beşistan’a hicret etti. Hz. Peygamber'in 
Medine’ye hicretinin ardından o da Medi¬ 
ne'ye geldi ve üvey babasının akrabaları 
olan Züreykoğuliarı'nın yanına yerleşti. Me¬ 
dine’ye gelişi 7 (628) yılındaki Hayber Gaz¬ 
vesi sırasında olmuştur. Bu tarihten son¬ 
ra Şürahbîl birçok seriyye ve gazveye ka¬ 
tıldı. Resûl-i Ekrem’in vahiy kâtipliğini yap¬ 
tı ve çeşitli antlaşmaların metinlerini yaz¬ 
dı. Bunlardan biri, Tebük Gazvesi esnasın¬ 
da cizye vermek üzere kendileriyle antlaş¬ 
ma yapılan Eyle halkı ve önderleri Yuhan- 
nâ b. Ru’be'ye gönderilecek metindir (Mu- 
hammed Hamîdullah, s. 117-118). Resû- 
lullah vefat etmeden kısa bir süre önce 
Şürahbîl! Mısır'a elçi olarak gönderdi ve 
Şürahbîl Resûlullah'ın vefatından sonra 
Medine’ye dönebildi. 

Şürahbîl b. Hasene'nin adı Hz. Ebû Be¬ 
kir döneminde sıkça duyulmaya başlandı. 
Halife onu Yemâme tarafında peygam¬ 
berlik iddiasıyla ortaya çıkan Müseylime- 
tülkezzâb üzerine gönderdiği İkrime b. 
Ebû Cehil’e yardım etmek üzere oluştu¬ 
rulan yeni bir birliğin başında ve Müseyli- 
me’yi İslâm devletine itaate davet eden 
bir mektupla birlikte yolladı. Ancak Mü- 
seylime’ye karşı savaşmakta aceleci dav¬ 
ranan İkrime başarı sağlayamadı. Şürah¬ 
bîl de yeterli kuvvete sahip olmadığı için 
aynı âkıbete uğradı. Hâlid b. Velîd’in Mü- 
seylime’yi bertaraf etmesinin ardından Hz. 
Ebû Bekir, İrak ve Suriye taraflarının fethi 
için ordular gönderdi. Suriye’ye yollanan 
orduların başında Ebû Ubeyde b. Cerrâh, 
Yezîd b. Ebû Süfyân ve Amr b. Âs ile be¬ 
raber dördüncü kumandan sıfatıyla Şü¬ 
rahbîl b. Hasene de vardı. Şürahbîl em¬ 
rindeki 3000 kişiyle Tebük üzerinden Ür¬ 
dün’e ulaştı. Gelen yardımcı kuvvetlerle 
asker sayısı 7500’e ulaşınca diğer ordu ku¬ 
mandanlarıyla birlikte Busrâ şehrini ku¬ 
şattı. Irak’ta bulunan ve Suriye-Filistin or¬ 
dularının başkumandanlığına tayin edilen 
Hâlid b. Velîd’in komutasında şehir fet¬ 
hedildi. Müslümanların Suriye’deki ilerleyi¬ 
şini durdurmak isteyen Bizans ordusu Ec- 
nâdeyn’de İslâm ordusuyla karşılaştı (13/ 
634). Hâlid b. Velîd, bu savaşta Şürahbîl! 
Amr b. Âs ile beraber ordunun sağ cenah 
kumandanlığında görevlendirdi. Büyük fe¬ 
dakârlıklar gösteren Şürahbîl savaşın ka¬ 
zanılmasında önemli rol oynadı: ardından 


Şürahbîl 
b. Hasene'nin 
Ürdün'de 
Vâdilyâbis 
köyündeki 


Beysan’a çekilen Bizans ordusunu takip 
etti. Zaferle sonuçlanan Fihl savaşında da 
kumandan olarak yer aldı. Dımaşk kuşat¬ 
masında Ferâdîs Kapısı’nı tuttu ve fetih 
sırasında şehre birlikleriyle bu kapıdan gir¬ 
di. Yermük Savaşı’nın kazanılmasında da 
kumandan sıfatıyla Şürahbîl’in büyük payı 
oldu ( 15/636). Kudüs Bizanslılar’dan teslim 
alınırken Hz. Ömer'le birlikte şehre girdi. 

Suriye-Filistin bölgesinde Akkâ, Sûr ve 
Taberiye gibi yerleri ele geçiren Şürahbîl 
b. Hasene 18 (639) yılında Amvâs’ta orta¬ 
ya çıkan veba salgınında öldü. Kabri, Ür¬ 
dün’de Livâü’l-ağvâri’ş-şimâliyye bölgesin¬ 
deki Vâdilyâbis köyünde bir caminin son 
cemaat mahallinde özel bir bölmede bu¬ 
lunmaktadır. Mısır’ın fethinden sonra bu¬ 
rada yaşadığına dair bazı kaynaklarda yer 
alan rivayetlerle (İbn Abdülhakem, s. 231, 
314) kabrinin Kilis’te olduğuna dair riva¬ 
yetler doğru değildir. Hz. Peygamber’in ilk 
vahiy kâtibi olan Şürahbîl b. Hasene (M. 
Mustafa el-A'zamî, s. 66-67) hicretin ar¬ 
dından onun yanında bulunduğu dönem¬ 
lerde de vahiy kâtipliğini yapmıştır. Kendi¬ 
sinden sadece bir iki rivayet nakledilmiş¬ 
tir. Râvileri arasında iki oğlu Rebîa ve Ab¬ 
durrahman ile Ebû Abdullah el-Eş‘arî'nin 
adları geçmektedir (İbn Hacer, el-İşâbe, 
III, 266). 
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SÜRB 


r 

ŞÜRAHBÎL b. SIMT 

( fsMuJİ ) 

Ebû Yezîd (Ebü’s-Sımt) 

Şürahbîl b. es-Sımt b. el-Esved 
el-Kindî eş-Şâmî 
(ö. 40/660 [?]) 

Sahâbîliği konusunda 
ihtilâf edilen kumandan 
ve vali. 

Hem Câhiliye hem İslâm döneminde ya¬ 
şadığı bilinmekle birlikte sahâbîliği konu¬ 
sunda ihtilâf edilmiştir. Buhârî onun sahâ- 
bî olduğunu belirtirken İbnö’s-Seken ve İb- 
nü’l-Esîr bunun kesin sayılmadığını belirt¬ 
miştir. Bazı kaynaklarda İbn Sa'd'a daya¬ 
nılarak Şürahbîl’in Hz. Peygamber’i ziya¬ 
rete geldiği ve bu ziyaret esnasında müs- 
lüman olduğu kaydedilmekteyse de İbn 
Sa'd’ın onu Şamlı tâbiîlerin ilk tabakasın¬ 
da zikretmesinden dolayı bu bilgiye güve- 
nilmeyeceği anlaşılmaktadır. İbn Hibbân'ın 
Şürahbîl’i eserinde hem sahâbe hem tâ- 
biîn bölümünde kaydetmesi onun da bu 
hususta kesin bir kanaate varamadığını 
göstermektedir. Şürahbîl'in irtidad hare¬ 
ketlerini bastırmaya yönelik askerî faali¬ 
yetlerde bizzat çarpıştığı, Yermük ve Kâdi- 
siye savaşlarına katıldığı, hatta Yermük’- 
te babasıyla birlikte savaştığı (İbn Hacer, 
el-İşâbe, III, 264) ve Kâdisiye savaşının ön¬ 
de gelen kumandanlarından biri olduğu 
belirtilmektedir. Gerek Humus’un fethin¬ 
de gerekse fetihten sonraki uygulamalar¬ 
da bir kumandan sıfatıyla aktif rol oyna¬ 
dı. Humus’un boşaltılmış evlerini müslü- 
manlara taksim etti. Sıffîn Savaşı’nda Mu- 
âviye tarafında yer aldı. Pek çok muhare¬ 
bede kumandanlık yaptı ve yirmi yıl kadar 
Muâviye’nin Humus valiliği görevini yürüt¬ 
tü. Şürahbîl’in Humus’ta veya Sıffîn'de 
öldüğü, cenaze namazını sahâbî Habîb b. 
Mesleme’nin kıldırdığı belirtilmekte, ölü¬ 
mü hakkında 36 (656), 40 (660) ve 42 (662) 
gibi üç farklı tarih verilmektedir. Şürahbîl 
b. Sımt, doğrudan Hz. Peygamber’den, ay¬ 
rıca Selmân-ı Fârisî, Ubâde b. Sâmit, Ömer 
b. Hattâb, Amr b. Abese, Kâ'b b. Mürre 
gibi sahâbîlerden hadis rivayet etmiş; ken¬ 
disinden Cübeyr b. Nüfeyr, Amr b. Esved, 
Kesîr b. Mürre, Sâlim b. Ebü’l-Ca’d, Mek- 
hûl b. Ebû Müslim gibi tâbiîler rivayette 
bulunmuştur. Şürahbîl’in gerek sened zin¬ 
cirinde yer aldığı gerekse metninde ismi¬ 
nin geçtiği rivayetler Kütüb-i Sitte ile di¬ 
ğer hadis kitaplarında kayıtlıdır. 
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HU Mahmut Kavaklioğlu 

r n 

ŞÜRB 

( OjİJİ ) 

Sâlikin 

İlâhî aşkı yoğun 
ve sürekli biçimde yaşaması 
anlamında tasavvuf terimi. ^ 

Sözlükte şürb “içmek” anlamına gelir. 
Kur’an’da üç yerde geçen (eş-Şuarâ 26/ 
155; el-Kamer 54/28; el-Vâkıa 56/55) şirb 
kelimesi “içecekten alınan pay, hisse" de¬ 
mektir. Aynı kökten türeyen içecek şey, 
içki anlamındaki şarâbın ise hem olumlu 
(el-İnsân 76/5-6, 21; el-Mutaffifîn 83/28) 
hem olumsuz (el-En'âm 6/70; Yûnus 10/ 
4) kullanımları vardır. Kur’ân-ı Kerîm’de 
cennette su, bal, yağ ve hamrdan yapıl¬ 
mış şarap ırmaklarının bulunduğu bildiri¬ 
lir (Muhammed 47/15). İçme eylemi daima 
susamışlığı (ataş) ve suya kanmayı (rey) 
çağrıştırır. Muhyiddin İbnü’l-Arabî kıyamet 
günü kevser havuzundan bir defa içenle¬ 
rin bir daha susamayacağını, cennette de 
söz konusu içeceklerin sürekli olacağını 
belirtir. Birincisine “susuzluğu ve harareti 
gidermek için içme", İkincisine “haz ve zevk 
için içme” denir (el-Fütûhât, II, 724). 

Tasavvufta şürb, temiz kalplerin ve ruh¬ 
ların İlâhî ikramlardan kendilerine verilen¬ 
lerle nimetlenmesi demektir. Bu hal, ku¬ 
lun rabbine yaklaşarak kalbine vârit olan 
müşahede nurlarıyla nurlandığından “su¬ 
suz insanın su içmesi” anlamındaki şür- 
be benzetilmiştir (Serrâc, s. 449). Hücvîrî 
şürbü “taatin hazzı, ikramın zevki, ünsün 
lezzeti” şeklinde tarif ettikten sonra be¬ 
denin su ile, ruhun gönül huzuru ile tat¬ 
min edildiğini söyler. Ona göre şürb olma¬ 
dan hiçbir şey gerçekleşmez ( Keşfü’l-mah- 
cûb, s. 507) Kuşeyrî şürbü zevk-rey ve 
sekr-sahv terimleriyle açıklar. Zevk sâli¬ 
kin İlâhî mânaları tatması, şürb onlarla bes¬ 
lenmesinin süreklilik göstermesi, rey kan¬ 
madır. Zevk şürbün başlangıcı, rey sonu¬ 
cudur. Zevk “mânevî sarhoşluk" mânasın- 
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da sekrin başlangıcını, şürb tam sekr ha¬ 
lini, rey ise “mânevî uyanıklık" anlamında 
sahv halini ifade eder. Sühreverdî’ye göre 
zevk iman, şürb ilim, rey ise haldir. Zevk 
kalbine ansızın mânevî haller gelip giden 
sâliklere (bevâdih, ehl-i zevk), şürb mâne¬ 
vî hallerin bir nebze daha kalıcı olduğu ki¬ 
şilere, rey ise ahval ehline hastır. İbnü’l- 
Arabî’ye göre zevk İlâhî tecellilerin ilk esa¬ 
sı, şürb tecellilerin ortası, rey her maka¬ 
mın son haddidir. İbn Acîbe ilmin meyve¬ 
sinin amel, amelin neticesinin hal, halin 
neticesinin zevk, zevkin neticesinin şürb 
olduğunu söyler. Şürbü sekr, sekri de sahv 
takip eder. Sahvdan sonra kemale ve vus¬ 
lata ulaşılır. Tasavvuf edebiyatında su, süt, 
bal şerbeti ve şarap farklı derecelerdeki 
ilim, mârifet, aşk ve mestliğin simgeleri 
diye kullanılır. Nitekim Hz. Peygamber 
bir rüyasını anlatırken kendisine sunulan 
bir kadehten süt içtiğini, artan kısmını 
Hz. Ömer’e verdiğini ifade ettikten sonra 
sütün ilmin simgesi olduğunu söylemiştir 
(Buhârî, “TaTrîr”, 15, “Müsâkât”, 1; Tir- 
mizî, “Rü’yâ”, 9; Nesâî, “Şıyâm”, 54). 

Tasavvufta şürb ve şarap terimleri İlâhî 
aşkla ilişkilendirilir. Zünnûn’a göre şürb 
İlâhî muhabbeti avuç avuç, dolu dolu iç¬ 
mek ve kanmaktır (Serrâc, s. 449). “Aşk 
kadehinden öyle içtim ki bir daha susa¬ 
madım” diyen Yahyâ b. Muâz er-Râzî’ye 
Bâyezîd-i Bistâmî, “Dünyadaki bütün de¬ 
nizleri içsen bile kanmamaksın, hararetin 
geçmemeli, daha fazlasını istemelisin” de¬ 
miştir (Kuşeyrî, s. 221). İlâhî muhabbet 
kadehinden bir defa içip kananların yanı 
sıra içtikçe harareti artanlar ve kanama- 
yanlar da vardır. Bâyezîd-i Bistâmî gibi 
kanmanın imkânsızlığını savunanlar oldu¬ 
ğu gibi aksi görüş ileri sürenler de vardır 
(İbnü'l-Arabî, II, 551-552). Abdurrahman-ı 
Câmî’ye göre aşk ve şarap kabarıp coş¬ 
ma, çeşitli şekillere girme, vücudun bü¬ 
tün zerrelerine sirayet etme, insanı mert¬ 
lik, cömertlik ve tevazu hallerine kavuş¬ 
turma özelliklerine sahiptir. İkisi de insanı 
kendinden geçirir, kayıtsız duruma getirir, 
sırlarını ifşa etmesine sebep olur. Aşk ve 
şarapta içme arzusu tükenmez, kanmak 
söz konusu değildir (LeoâmF, s. 122-127). 

Şarâb-ı ezelî, şarâb-ı elest “kadîm te¬ 
cellî”, şarâb-ı tevhid “İlâhî zâtta fâni ol¬ 
ma", şarâb-ı aşk "coşkun aşk”, şarâb-ı lâ- 
yezâlî “tecellî mertebeleri”, şarâbhâne “me- 
lekût âlemi ve ârifin iç âlemi” anlamlarına 
gelir (Ca'fer Seccâdî, s. 498-503). Tasavvuf 
edebiyatında şürb ve şarapla ilgili sem¬ 
bollerden kadeh ve kâse sâliki cezbeye sev- 
keden mânevî hali, ârifin gönlü ve İlâhî aş- 
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kın şarabıyla mest olan kişinin vücudunu, 
sâkî ise insanda İlâhî aşkı uyandıran, gö¬ 
nül kadehine İlâhî aşk şarabını sunan kim¬ 
seyi, mürşid-i kâmili ifade eder. Şarap vb. 
remizlerle tasavvufî aşkı anlatan çok sa¬ 
yıda şiir yazılmıştır. İbnü’l-Fârız'm el-Ka- 
şîdetü'l-hamriyye'sı bu tür şiirlerin en 
meşhurlarından biridir. 
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ŞÜRÛT ve SİCİLLÂT 

( Lp l ) 

Hukukî muameleleri 
ve mahkeme kayıtlarını 
belgeleme usulünü konu alan 
ilim ve bu alanda yazılan 
eserlerin ortak adı. 

Sözlükte “hukukî muameleleri kayıt al¬ 
tına almak üzere düzenlenen belge, se¬ 
net" anlamındaki şartın çoğulu şürût ile 
“yargı kararını içeren belge, i’lâm, mah¬ 
keme defteri” mânasına gelen sicillin ço- 
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gulu sicillât kelimelerinden oluşan bir ta¬ 
birdir. İslâm’ın erken dönemlerinden itiba¬ 
ren şürût kelimesi, hem hukukî muame¬ 
lelere dair yazılacak belgelerin düzenlen¬ 
me esaslarını tesbit eden ilmi hem de bu 
alanda yazılan eserleri ifade etmek için 
kullanılmıştır. Literatürde ilmü’ş-şürût ve’s- 
sicillât, ilmü’t-tevsîk, ilmü’l-vesâik ve’s- 
sicillât, ilmü ezkâri’l-hukük, ilmü’s-sakk, 
ilmü’l-mehâdır ve’s-sicillât diye anılan şü¬ 
rût ilminin İslâmî ilimler arasında seçkin 
bir yere sahip bulunduğu ve bu ilmin ge¬ 
reklerine uygun belge düzenlemenin bil¬ 
gi, sanat, kültür ve tecrübe işi olduğu be¬ 
lirtilmiş, müslüman toplumlarda bu işle 
uğraşma itibarlı bir meslek sayılmıştır. 
Kur’ân-ı Kerîm’de şartın “eşrât” (alâmet¬ 
ler) şeklindeki çoğulu ile (Muhammed 47/ 
18) “sicil” (büyük kâğıt) kelimesi (el-Enbi- 
yâ 21/104) birer defa geçmektedir. Birçok 
âyette peygamberlere indirilen bildirim ve 
hükümleri içeren metinler / yazılar “kitâb” 
(çoğulu kütüb) ve “sahîfe” (çoğulu suhuf) 
kelimeleriyle ifade edilmiş, ilmin tesbit ve 
neşir vasıtası olan yazının, kalem, kâğıt, 
defter gibi yazı malzemelerinin önemin¬ 
den bahsedilmiştir (meselâ el-Bakara 2/ 
282; el-Kalem 68/1; el-İnfitâr 82/11; el-Alak 
96/1-5). Bu kelimeler ve türevleri hadisler¬ 
de de geçmektedir (Wensinck, el-Mu'cem, 
“şrt”, “sel”, “ktb”, “shf", “kim" md.leri). 

İslâmiyet’ten önce okuma yazma bilen¬ 
lerin sayısı az iken Kur’ân-ı Kerîm’in teş¬ 
viki ve Hz. Peygamber’in aldığı tedbirler 
sayesinde toplumda okur yazarların sayı¬ 
sında önemli artışlar meydana gelmiş, kı¬ 
sa zamanda yazının kullanımı yaygınlaş¬ 
mıştır. Kur’an’da borç ilişkisinin ispatını 
kolaylaştıran hususlar üzerinde önemle 
durulmuştur (özellikle el-Bakara 2/282). 
Hulefâ-yi Râşidîn döneminden itibaren ba¬ 
zı kişiler hukukî muameleleri ücretsiz ola¬ 
rak yazıya geçirip belgelendirme işiyle ta¬ 
nınmaya başlamış, diğer taraftan dava¬ 
ların çoğalması kadıları aynı mesele hak¬ 
kında verilen hükümler arasında doğabi¬ 
lecek çelişkileri gidermek için mahkeme 
kararlarını yazılı hale getirmeye yönelt¬ 
miştir. I. (VII.) yüzyılın ilk yarısından itiba¬ 
ren İslâm coğrafyasının genişlemesi, müs- 
lümanların çeşitli kültür ve medeniyet çev¬ 
relerine mensup topluluklarla yakın temas 
içine girmesi vb. etkenler hem hukukî mu¬ 
amelelerin yazıya geçirilmesine eskisin¬ 
den daha fazla ihtiyaç duyulmasına yol 
açmış, hem de bunlarla ve bu kapsamda 
sayılan mahkeme kayıtlarıyla ilgili belgele¬ 
rin dil, üslûp ve içerik yönünden yeni şart¬ 
lara uygun biçimde düzenlenmesini ge¬ 
rektirmiştir. Böylece ilmü’ş-şürût ortaya 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


çıkmış, hukukî muameierle ilgili belgeleri 
düzenleme hizmeti serbest meslek şeklin¬ 
de veya resmî görev olarak yerine getiril¬ 
miştir (ayrıca bk HÜCCET; MAHKEME; NO¬ 
TER). Resûl-i Ekrem ve Hulefâ-yi Râşidîn 
dönemlerinde belgeler daha ziyade tabak¬ 
lanmış deriler, hurma dalları, hayvanların 
kürek ve kaburga kemikleri gibi malzeme 
üzerine yazılıyordu. Emevîler’in sonlarına 
doğru belgelerin ince deri, kumaş ve niha¬ 
yet kâğıda yazılması yaygınlaşmış, Abbâsî 
Halifesi Hârûnürreşîd devrinden itibaren 
belgeler için kâğıt dışında zorlukla sakla¬ 
nabilen, kısa zamanda bozulabilen ve ko¬ 
layca kazıntı ve silinti yapılabilen yazı mal¬ 
zemelerinin kullanımı yasaklanmıştır (Öz- 
can, i, 178). 

İlk tanımlarına Taşköprizâde’nin Miftû- 
hu's-sa c âde ’siyle (II, 60) Kâtib Çelebi’nin 
Keşfü’z-zunûriunda (II, 1046) rastlanan 
ve kısaca “hukukî muameleler hakkında 
yargı önünde geçerli ispat vasıtası sayıla¬ 
bilecek yazılı belgelerin hazırlanış meto¬ 
dunu öğreten ilim" şeklinde tanımlanabi¬ 
lecek olan ilmü’ş-şürûtun konusu yazıya 
geçirilip belgelendirilmesi açısından huku¬ 
kî muamelelerdir. Bu ilmin asıl amacı mu¬ 
amelelerin yazıyla belgelenmesi esnasın¬ 
da uyulması gereken kuralları öğretmek, 
diğer amacı ise üslûp ve içerik yönünden 
uygulama birliğini sağlayacak örnek form 
belgeler hazırlamaktır. Fakihler, bu ilmin 
belirlediği ilkeler çerçevesinde belge dü¬ 
zenlenmesiyle elde edilebilecek faydaları 
şu şekilde sıralamıştır: Hakların korunma¬ 
sı, ileride meydana gelebilecek ihtilâfla¬ 
rın önüne geçilmesi, ihtilâfın yargıya inti¬ 
kali halinde hakkın ispatının sağlanması, 
ticarî, İktisadî ve hukukî ilişkilerde güven 
ve istikrarın temini, fâsid akidlerin önüne 
geçilmesi (Serahsî, el-Mebsût, XXX, 167; 
Hâcibzâde, vr. l b ). İlkelerinin bir kısmını fı¬ 
kıhtan, bir kısmını inşâ ilminden, bir kıs¬ 
mını da başta divan sistemi olmak üzere 
devletin resmî belge düzenleme esasla¬ 
rından alan şürût ilmi ayrıca toplumların 
örf ve âdetlerinden önemli ölçüde etkilen¬ 
miştir. Dolayısıyla bu ilim muâmelâtla il¬ 
gili hükümleri inceleme konusu yapması 
yönüyle fıkhın, edebî metinlerin üslûp ve 
yazım kurallarını inceleme konusu yapma¬ 
sı yönüyle de edebiyatın bir dalı şeklinde 
kabul edilmiştir. Fakihler şürût ilmini öğ¬ 
renmenin dinî hükmünün toplum açısın¬ 
dan farz-ı kifâye, birey açısından mendup 
olduğu sonucuna ulaşmıştır (Karâfî, X, 152- 
153; İbn Ferhûn, I, 248). 

Şürût ilmi açısından özel öneme sahip 
başlıca kavram ve terimler şunlardır: 1. 
Muamele. Düzenlenecek belgelerin konu- 
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sunu bir hakkın kurulması, sona erdiril¬ 
mesi veya düşürülmesi amacıyla yapılan 
ibrâ, vakıf, nikâh, talâk, vasiyet, bey', hi¬ 
be, icâre, sulh, vekâlet, kefâlet gibi hu¬ 
kukî muameleler yanında yargılama hu¬ 
kukunda kendisine birtakım hukukî so¬ 
nuçların bağlandığı dava, ikrar gibi ira¬ 
de açıklamaları oluşturur (bk. MUAMELE). 
Devlet başkanının veya temsilcisinin yap¬ 
tığı arazi iktâı, kadı tayini, barış antlaşma¬ 
sı gibi muameleler de bu ilmin kapsamın¬ 
da kabul edilmiştir. Bazı araştırmacılara 
göre bu tür muameleler hakkında düzen¬ 
lenen belgelere normal şürût belgelerinin 
özelliğini taşıdığı için “eş-şürûtü’s-suitâ- 
niyye" adı verilebilir (Özcan, 1, 83). Yine ka¬ 
dıların vakıflara kayyım, velisi olmayan kü¬ 
çüklere vasî ve kendi alanlarındaki kamu 
işleri için memur tayini gibi işlemler hak¬ 
kında düzenledikleri belgeler bu kapsam¬ 
da değerlendirilmiştir. Şürût eserlerinin 
asıl konusunu muamelelerin yazıya geçi¬ 
rilmesi sırasında uyulması gereken kural¬ 
lar teşkil etmekle birlikte bazı eserlerde 
ayrıca ele alınan her muamelenin tanımı, 
rükün ve şartları hakkında kısa bilgi veril¬ 
mektedir. Bazı şürût eserlerinde muame¬ 
le türleri arasında ayırım yapılarak bir hak¬ 
kın doğuşu, sona erdirilmesi ve düşürül¬ 
mesi amacı taşıyan muameleler “şürût”, 
yargılama hukuku alanına giren muame¬ 
leler ise “mehâdır ve sicillât” başlığı altın¬ 
da İncelenmektedir. 

2. Kitâbetü'l-vesâik. Belgeleri yazım ku¬ 
rallarına uygun olarak ve hukukun aradı¬ 
ğı biçimde düzenleme işidir. Aynı anlam¬ 
da “kitâbetü’ş-şürût, akdü’ş-şürût, hıtta- 
tü’l-vesâik, kitâbetü’s-sak, adalet” vb. te¬ 
rimler, davalarla ilgili tutanakları tutma ve 
mahkeme kararlarını yazma işini belirt¬ 
mek için de “kitâbetüT-mehâdır ve’s-sicil- 
lât” tabiri kullanılır. 

3. Şürûtî / kâtip. Şürût ilminde uzman 
olanlara şürûtî ve ehlü’ş-şürût dendiği gi¬ 
bi belge düzenleme işini üstlenen kişi için 
bunların yanında kâtibü’i-vesâik, sâhibüi- 
vesâik, kâtibü’ş-şürût, müvessik, vessâk, 
vesâiki, kâtibü’s-sak, sakkâk, adi, kâtibü’l- 
adl, kâtib-i adi, âkıd, muharrir, mukavelât 
muharriri vb. terimlere; mahkemede res¬ 
mî belgeleri düzenleme işini üstlenen gö¬ 
revli için de kâtip, kâtibü’l-kâdî, muharri- 
rü’l-mehâdır ve’s-sicillât vb. tabirlere yer 
verilmiştir. Belge düzenleme işinin özel bir 
yetenek ve ehliyet gerektirdiğini dikkate 
alan fıkıh âlimleri bu işi ister özel ister 
resmî olarak yapacak kişide aranacak ni¬ 
teliklerin kadıda arananlara yakın olduğu¬ 
nu belirtmiş, adalet vasfını taşıması ya¬ 


nında başta muamelerle ilgili hükümler 
olmak üzere fıkhı ve yazım kurallarını iyi 
bilmesi, sözleşme metinlerini okunaklı ve 
hatasız bir şekilde kaleme alabilmesinin 
lüzumunu ifade etmiştir. Şürûtînin uyma¬ 
sı gereken başlıca kurallar şunlardır: Bes¬ 
mele ve hamdeleden sonra tarafların kim¬ 
lik ve adreslerini, muameleye ilişkin be¬ 
yanlarını, ileri sürdükleri şartları ilâve ve 
eksiltme yapmaksızın kaydeder. İleride 
herhangi bir tahrif yapılmaması için bel¬ 
gede rakamları yazı ile yazar, satır arala¬ 
rını fazla açmaz, satır sonlarını boş bırak¬ 
maz, metnin sonuna satır sayısını yazabi¬ 
lir. Bir mezhebin görüşünü esas alıp dü¬ 
zenlese bile diğer mezhebe mensup bir 
kadıya ispat vasıtası olarak sunulabilece¬ 
ğini dikkate alarak belgede mümkün mer¬ 
tebe diğer mezheplerin görüşlerine aykırı 
düşecek ibare ve hükümlere yer vermez. 
Kaleme aldığı metni taraflara ve şahitle¬ 
re okur, itirazları olup olmadığını sorar ve 
itirazları yoksa metnin sonuna belgenin 
düzenlendiği tarihi yazar, şahitlere imza¬ 
latıp kendisi de imza eder ve belgeyi hak 
sahibine verir. Usulüne uygun biçimde dü¬ 
zenlenen bir belgenin unutma halinde ha¬ 
tırlatma, inkâr halinde ispatlama gibi iki 
temel fonksiyonu vardır. 

4. Şart. Muamelelere dair yazılan bel¬ 
geyi (kitâb) ifade eder. Bu isimlendirme¬ 
de şart kelimesinin "alâmet” anlamının 
esas alınmış olup muamelenin hükümle¬ 
rini doğru ve güvenilir biçimde göster¬ 
mesi, tarafları bağlaması, hakları güven¬ 
ce altına alması gibi özelliklere (alâmet) 
sahip bulunduğundan böyle adlandırılmış¬ 
tır (Serahsî, Usûl, II, 302-303; Abdülazîz 
el-Buhârî, IV, 1293; Celâleddin el-İmâdî, 
vr. 8 a ). İlk dönem şürût eserlerinde bu 
belgelere yazılı olması sebebiyle kitab ve 
sahîfe dendiği gibi üzerine yazıldığı mal¬ 
zeme, muamelenin türü, işlevi vb. husus¬ 
lara göre başka adlar da verilmiştir. Me¬ 
selâ işlenmiş deri üzerine yazıldığı için "rak” 
ve "ruk'a”, kâğıt vb. ince malzemeye ya¬ 
zıldığı için “varak”, ispat vasıtası olarak 
kullanıldığı için “hüccet”, hakkı güvence al¬ 
tına aldığı için "vesika”, sorumluluk yükle¬ 
diği için “ahd, uhde, kabâle”, unutma ha¬ 
linde borcun miktarını ve vadesini hatırlat¬ 
tığı için "zikrü’l-hak”, şahitler imzalama 
sırasında ellerini bastıkları için “sak” den¬ 
miştir. Fakat zamanla bu kelimelerden ba¬ 
zılarında anlam genişlemesi olmuş, bazıla¬ 
rının kullanımı terkedilmiştir. Nitekim geç 
dönem fıkıh ve şürût eserlerinin bir kıs¬ 
mında şart teriminin eş anlamlısı olarak 
sadece kitab, zikr, hüccet, sak, vesika (Ce¬ 
lâleddin el-tmâdî, vr, 8 a ; Hâcibzâde, vr. l b ), 


bir kısmında hüccet, vesika ve sakkin (Mol¬ 
la Hüsrev, II, 512) zikredildiği görülmekte¬ 
dir. Osmanlı hukuk literatüründe kitâbü’ş- 
şart yerine şartnâme ve mukâvelenâme, 
belgenin konusunu belirtmek için vekâlet- 
nâme, kefâletnâme, ahidnâme, iktânâme 
vb. terimler, Tânzimatîn ardından muame¬ 
leleri hukuken belgeleyen yazılar için se¬ 
net terimi kullanılmıştır. Bir muameleyi 
hukuken belgeleyen yazıda bulunması ge¬ 
reken kayıtlar şunlardır: a) Muamele. Mu¬ 
amelenin türüne göre belgelerde yer ala¬ 
cak bilgiler, ifade tarzları ve kullanılacak 
terimler farklı olabilir. Meselâ peşin bir 
alım satım muamelesine dair düzenlene¬ 
cek belgede satılan mala (mebî'), bedele 
(semen), mebîin teslimine, bedelin ödendi¬ 
ğine dair bilgiler, varsa tarafların ileri sür¬ 
düğü şartlar ve muameleye ait diğer bil¬ 
giler kaydedilir, b) Taraflar. Yine muame¬ 
lenin türüne göre taraflar bâyi - / müşte¬ 
ri, vekil / müvekkil, râhin / mürtehin vb. 
şekillerde nitelendirilerek her birinin adı, 
baba adı, mesleği ve ikametgâhı yazılır. 
Muamele ehliyet ve yetkisine sahip kişiler 
asâleten yahut vekâleten taraf olabilirken 
veli ve vasîler velâyet ve vesâyeti altındaki 
kişiler adına taraf olabilmektedir, c) Şa¬ 
hitler. Şahitlerin huzurunda hazırlanma¬ 
yan bir yazı hukuken belge niteliğini taşı¬ 
madığı için mahkemede ispat vasıtası ola¬ 
rak kabul edilmez. İsimleri ve imzaları bel¬ 
gede kayıtlı bulunan şahitler bu belgenin 
içeriğinin şahididir, d) Şürûtî / kâtip. Met¬ 
nin sonunda belgeyi düzenleyen şürûtî¬ 
nin adı ve imzası yer almalıdır. Öte yan¬ 
dan Memlükler gibi bazı İslâm devletlerin¬ 
de mahkemelerde mahkeme kâtipleri ve¬ 
ya resmen şahit diye görevlendirilen kişi¬ 
ler nikâh, bey', ibrâ gibi muamelelerle il¬ 
gili ikrar ve beyanları taslak halinde kale¬ 
me alıp kadının onayına sunuyorlar, onun 
gerekli düzeltmeleri yapmasının ardından 
metni temize çekiyorlardı. Flüccet, sak, 
vesika gibi isimlerle anılan ve bir nüshası 
Dîvânü’l-kâdî’de muhafaza edilen bu tür 
belgelerde mahkemenin adı ve yeri, kadı¬ 
nın ismi, imzası, alâmeti ve mührü, kâti¬ 
bin ismi ve hazır bulunan şahitlerin adları 
gibi kayıtlara yer veriliyordu. 

5. DîvânüT-kâdî. Aslî görevi davaları ka¬ 
rara bağlamak olan kadılara değişik dö¬ 
nemlerde hükümleri icra ve cezaları infaz 
etme, hukukî muameleleri belgeleme (no¬ 
terlik), vakıflara nezaret etme, velisi ol¬ 
mayan yetimlerin, mahcûr ve müflislerin 
mallarını koruma gibi görevler de verilin¬ 
ce nâib, zabıt kâtibi ve memurlar dışında 
idari görevleri yürütmek için vasî, kayyım 
gibi vazifeliler tayin etme ve görev alanı- 
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SÜRÜT ve SİCİLLÂT 


na giren konularda yaptıkları her çeşit hu¬ 
kukî ve İdarî tasarrufu yazılı belgeye bağ¬ 
lama mecburiyetinde kalmışlardır. Böyle- 
ce her mahkemede kımetr (torba, kitaplık), 
harita (çanta) ve sefed (sepet) adlı mahfa¬ 
zalarda saklanan bir dîvânü’l-kâdî (kadı 
arşivi, mahkeme sicilleri) meydana gelmiş¬ 
tir. Dîvânü’l-kâdînin ağırlıklı kısmı hüccet, 
mahzar ve sicil adı verilen belgelerden oluş¬ 
maktadır. Görevi sona eren kadı bu belge¬ 
leri yeni tayin edilen kadıya teslim eder. 

6. Hüccet. ŞerT mahkemede ele alman 
kazâî vak'a ile ilgili olarak “taraflardan bi¬ 
rinin kadı huzurunda yaptığı ikrarı ve di¬ 
ğerinin bu ikrarı tasdik ettiğini kayda ge¬ 
çiren, fakat hâkimin hükmünü içermeyen 
belge” demektir (bk. HÜCCET). 

7. Mahzar. Fıkıh ve şürût literatüründe 
mahzar “tarafların veya şahitlerinin hâkim 
huzurunda yaptığı ikrar, yemin veya in¬ 
kârın yahut dava ile ilgili sunduğu bilgi ve 
delillerin kaydedildiği belge, dava tutana¬ 
ğı" anlamında kullanılmıştır. Her mahzar¬ 
da davacı, davalı ve iki taraf arasında da¬ 
va konusu olan mesele olmak üzere üç te¬ 
mel unsur bulunur. Mahkemenin adı ve 
yeri, kadının adı, alâmeti ve imzası, şahit 
ifadeleri ve düzenleme tarihinin de yer al¬ 
dığı mahzarların konusu yargı alanına gi¬ 
ren her türlü kazâî vak'adır. Osmanlılar’- 
da Tanzimat’ın ardından dava tutanakla¬ 
rı ayrıca “zabt-ı deâvî cerideleri" adı veri¬ 
len defterlere kaydedilmeye başlanmıştır. 
Gaip olup vekili de bulunmayan bir kimse 
aleyhine açılan davada hâkimin davacıyı ve 
şahitlerini dinledikten sonra davaya iliş¬ 
kin beyan ve bilgileri yazıp gaip kişinin ika¬ 
met ettiği belde hâkimliğine gönderdiği 
mektup da (kitâbü’l-kâdî ile’l-kâdî, el-ki- 
tâbü'l-hükmî) mahzar hükmündedir. Mah¬ 
zar kelimesi zamanla farklı mânalar kazan¬ 
mış, özellikle Osmanlı muhitinde “resmî 
makamlara şikâyet, talep, teşekkür vb. 
hususlar için sunulan çok imzalı arzuhal” 
anlamında kullanılmıştır (bk. ARZUHAL; 
MAHZAR) 

8. Sicil / İ lâm. Sözlükte “yazılı sayfa, bü¬ 
yük kâğıt, defter” gibi anlamlara gelen 
sicil fıkıh ve şürût literatüründe "hâkimin 
yargılama sonucunda davalının ikrarına 
veya yeminden kaçınmasına yahut şahit¬ 
lerin beyanına dayanarak verdiği hükmü 
içeren belge” demektir. Bazı fakihlerin si¬ 
cil ve mahzar kelimelerini birbirinin yeri¬ 
ne kullandığı, bir kısım fakihlerin de dava¬ 
lının ikrar veya yeminden kaçınmasına bi¬ 
naen verilen hükmü içeren belgeye -sak / 
hüccet anlamında olmak üzere- mahzar, 
şahitlerin beyanlarına dayanarak verilen 
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hükmü içeren belgeye de sicil adını verdi¬ 
ği, ayrıca fıkıh ve şürût literatüründe hüc¬ 
cet ve vesika kelimelerinin sicil ve mah¬ 
zar belgelerini kapsayacak biçimde kulla¬ 
nıldığı görülmektedir (Molla Hüsrev, II, 
512). Mahzardaki bilgi ve deliller esas alı¬ 
nıp düzenlenen her sicilde davayı kazanan 
(mahkûmun leh) davayı kaybeden (mahkû¬ 
mun aleyh) ve hüküm konusu (mahkûmun 
bih) olmak üzere üç unsur bulunur. Bu 
belgede ayrıca mahkemenin adı ve yeri, 
kadının adı, alâmeti ve imzası, kâtibin ve 
şahitlerin isimleri ve düzenleme tarihi yer 
alır. İki nüsha olarak düzenlenen mahzar 
ve sicillerin birer nüshası mahkemede ka¬ 
lır, diğer nüshalar hak sahibine verilir, ge¬ 
rektiğinde diğer tarafa da verilir. Zaman¬ 
la sicil kelimesi bir yönden anlam değişik¬ 
liğine, diğer yönden anlam genişlemesi¬ 
ne uğramıştır. Nitekim Osmanlı hukuk li¬ 
teratüründe Tanzimat’tan sonra tarafla¬ 
ra verilen sicil nüshasının karşılığında i’lâm 
terimi kullanılmış, kadıların taraflara ver¬ 
dikleri i’lâm ve hüccetlerle görevleri gereği 
tuttukları kayıtları içeren defterlere -dîvâ- 
nü'l-kâdînın karşılığı olarak- sicil / sicillât 
(kadı sicilleri, şer’iyye sicilleri) adı verilmiştir. 
Bazan i'lâm, ma’rûz, hüccet, emir, ferman 
gibi belge türlerinden her biri ayrı bir def¬ 
tere, bazan da karışık biçimde bir defte¬ 
re kaydedilmiştir. Osmanlı dönemine ait 
şer’iyye sicilleri içerisinde birçok kayıt tü¬ 
rü bulunmakta, mahkemedeki işlemler 
sonucu oluşan kayıtlar yanında İstanbul’¬ 
dan gelen belge sûretleri de yer almak¬ 
tadır. 

Belgelerin Dili ve İspat Değeri. İslâm’ın 
ilk dönemlerinden itibaren hukukî mua¬ 
melelere dair belgelerle mahkeme karar¬ 
ları Arapça kaleme alınmaktaydı. Sonraki 
devirlerde Farsça ibarelere de yer verilmiş 
(el-Fetâva’l-Hindiyye,M\, 160-190), Osman- 
lılar’da yaklaşık XVII. yüzyıldan itibaren 
Türkçe yazılmaya başlanmıştır. Fıkıh âlim¬ 
leri yazının yazıya benzeyebileceği ve bel¬ 
genin tahrif edilebileceği gerekçesiyle bu 
tür belgelerin ispat vasıtası olabilmesi için 
ikrarla veya âdil şahitlerin tanıklığıyla pe¬ 
kiştirilmesi gerektiği hususunda görüş bir¬ 
liğine varmıştır. Fakihlerin çoğunluğu ka¬ 
dının, yazıyı tamsa bile evrakta tahrifat ya¬ 
pıldığından emin olamayacağı için içeriği¬ 
ni hatırlamadığı bir davaya ilişkin verdiği 
eski hükmünü şahit olmaksızın onaylayıp 
yürürlüğe koyamayacağını söylemiştir. An¬ 
cak Ebû Yûsuf, Muhammed b. Haşan eş- 
Şeybânî ve bir rivayete göre Ahmed b. Han- 
bel istihsânen kadıların kendi sorumluluk¬ 
ları altındaki mühürlü bir arşivde sakla¬ 
nan sak veya sicillerle şahitsiz amel edebi¬ 


leceği kanaatindedir. Şâfiî mezhebindeki 
bir görüş de böyledir. Sonraki dönem Ha¬ 
nefî literatüründe örfen muteber olan hü¬ 
kümdar beratları, tapu kayıtları, kadı ve 
vali menşurları, eski vakıf senetleri, eman- 
nâmeler, esnaf ve tüccarların kendi el ya¬ 
zılarıyla tuttukları muhasebe defterleri gi¬ 
bi yazılı delillerin doğruluklarına dair şa¬ 
hit aranmaksızın ispat vasıtası kabul edi¬ 
leceği belirtilmiştir. Mecellede, bir hâkim 
tarafından usulüne uygun biçimde düzen¬ 
lenen ve sahte olma ihtimali bulunmayan 
i’lâm ve senetle şahit olmaksızın amel edi¬ 
lebileceği belirtilmiş (md. 1821), yazılı de¬ 
lillerle ilgili maddeler de (md. 1606-1612) 
bu esasa göre düzenlenmiştir (ayrıca bk. 
HÜCCET) 

Literatür. Şürût kurallarının toplum ha¬ 
yatıyla yakın ilişkisi ve pratik hayatta du¬ 
yulan ihtiyaç sebebiyle konunun bazı fı¬ 
kıh ve edebü'l-kâdî kitaplarında ayrı bö¬ 
lümler halinde ele alınmasıyla yetinilme¬ 
miş, bu hususta müstakil eserler yazılma¬ 
ya başlanmış, giderek şürûtla ilgili zengin 
bir hukuk nazariyesi ve literatürü oluş¬ 
muştur (tbnü'n-Nedîm, s. 292-344; Keşfü’z- 
zunûn, II, 1046; Özcan, 1, 183-200). Fıkıh 
mezheplerinin bölgesel planda da olsa yar¬ 
gı birliğini ve hukukî istikrarı sağlama gibi 
bir fonksiyon ifa etmesi, hukukî muame¬ 
lelere ilişkin belgelerin yazımını üstlenen¬ 
lerin bunları belirli bir mezhep disiplini 
içinde düzenlemesi şürût türü eserlerin 
mezheplere göre yazılmasını gerektir¬ 
miştir. Bu eserler, şürûtla ilgili aslî ve 
tâli konulara bütün halinde yer verme ve 
uygulamaya yönelik bilgi ve örneklendir- 
meler içerme özelliğiyle dikkati çeker. Kay¬ 
naklarda şürût ilminin öncüsünün Ebû 
Hanîfe olduğu ve bu alanda telif edilen ilk 
eserlerin de Hanefî fakihlerine ait bulun¬ 
duğu kaydedilir. Şürût türünün gelişme¬ 
sinde Şâfiî ve Mâlikî fakihlerin önemli, Zâ- 
hiriyye ve Taberiyye fakihlerinin kısmî kat¬ 
kılarının bulunduğu, Hanbelî fakihlerin ise 
bu konuda fazla mesai harcamadığı gö¬ 
rülmektedir. Hanefî mezhebinde şürût il¬ 
minin temel konularını ayrıntılı ve siste¬ 
matik biçimde kaleme alan ilk fakihin bazı 
kaynaklarda Yûsuf b. Hâlid es-Semtî (Zi- 
riklî, VIII, 228), bazılarında ise Hilâl b. Yah- 
yâ el-Basrî (Keşfü’z-zunûrı, II, 1046) oldu¬ 
ğu belirtilir. Tabakat kitaplarında Muham¬ 
med b. Haşan eş-Şeybânî, Ebû Zeyd Ah¬ 
med eş-Şürûtî, İbn Semâa et-Temîmî, 
Yahyâ b. Eksem, Hassâf, Bekkâr b. Ku- 
teybe gibi âlimlerin şürût türünde eser 
yazdıkları zikredilmekle birlikte bunlardan 
hiçbiri zamanımıza ulaşmamıştır. Bu dal- 
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da günümüze kadar gelen eserlerin ilki 
Ebû Ca'fer et-Tahâvî’ye (ö. 321/933) aittir. 
Ebû Nasr Ahmed b. Muhammed el-Hâ- 
kim es-Semerkandî’nin Kitâbü'ş-Şürût ve 
c ulûmi'ş-şukûk (nşr. Ahmed Câbir Bed- 
rân, Kahire 1427/2006), Celâleddin b. Mu¬ 
hammed el-İmâdî’nin Gurerü'ş-şürût ve 
dürerü's-sümût (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 722) ve Mehmed b. Eflâtûn 
er-Rûmî'nin eş-Şukûkü'ş-Şer c iyye (Be¬ 
yazıt Devlet Ktp., Veiiyyüddin Efendi, nr. 
2697) adlı eserleri bu türün diğer örnek¬ 
leridir. Zahîrüddin Haşan b. Ali el-Merginâ- 
nî ve Kâdî Celâleddin er-Rîğadmûnî, Nec- 
meddin en-Nesefî gibi âlimlerin de bu dal¬ 
da kitaplarının bulunduğu kaydedilir. Mâ¬ 
liki mezhebinde İbn Lübâbe, Ferec b. Se¬ 
leme el-Kurtubî, Muhammed b. Hâris el- 
Huşenî. Mûsâ b. Ahmed el-Yahsubî el- 
Kurtubî gibi âlimlerin konuyla ilgili eser¬ 
lerinin yanı sıra Muhammed b. Ahmed el- 
Attâr’ın el-Veşa’ik ve's-sicillât, İbnü’l- 
Hindfnin el-Veşâ’ik ve’ş-şürût, Ahmed b. 
Muhammed et-Tuleytılî'nin el-Mukrı? fî 
c ilmi’ş-şürût (nşr. Fransisco Javier Aguir- 
re Sadaba, Madrid 1994), Ebü'l-Hasan el- 
Mutayyitî'nin en-Nihâ ye ve't-tamâm fî 
mcfnfeti'l-veşa’ik ve'l-ahkâm, Ebû İs- 
hak İbrâhim b. el-Hâc el-Gırnâtî'nin el- 
Veşâ’iku'l-muhtaşara (nşr. Mustafa Na¬ 
ci, Rabat 1987), Ali b. Yahya el-Cezîrî'nin 
el-Makşadü'l-mahmûd fî telhisi'’1- C uküd 
(nşr. Asuncion Ferreras, Madrid 1998) ad¬ 
lı kitapları zikredilebilir. Şâfiî mezhebinde 
Kerâbîsî, Müzeni, Ebû Bekir Muhammed 
b. Abdullah es-Sayrafî, Ebû İshak el-Mer- 
vezî gibi âlimlerin eserlerinin yanı sıra İbn 
Habîb el-Halebî'nin Keşfü'l-mürût c an 
mehâsini'ş-şürût, Minhâcî’nin Cevâhi- 
rü'l- c uküd ve mu c înü'l-kudât ve'l-mu- 
vakkFîrı ve'ş-şühûd (1-11, Kahire 1955) ad¬ 
lı kitabı da anılabilir. Tabakat kitaplarında 
Dâvûd ez-Zâhirî ve Muhammed b. Cerîr 
et-Taberî gibi fakihlerin de şürût dalında 
eser yazdıkları kaydedilmektedir. Osman¬ 
lIlar döneminde telif edilen sak mecmu¬ 
aları şürût türündeki eserlerin devamı ve 
örnekleri sayılabilir. Ruhi Özcan, Joseph 
Schacht, Emile iyan, Jeanette VVakin, Vâil 
B. Hallâk (Wae! B. Hallaq) gibi araştırmacı¬ 
lar şürût ilminin tarihî gelişimini, diğer hu¬ 
kuk sistemleriyle ilişkisini, fıkhın teorik hü¬ 
kümlerinin pratik hayata geçirilmesindeki 
etkisini ve belli başlı konularını farklı açı¬ 
dan ele alarak eleştirel çalışmalar yapmış¬ 
lar, böylece toplumların ticarî, İktisadî, hu¬ 
kukî ve İçtimaî yapısı hakkında önemli bil¬ 
gi ve belgeleri içeren kadı sicillerinin ve şü¬ 
rût türü eserlerin tanıtılmasını sağlamış¬ 
lardır. 
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47-48. [fi 

SI Fahrettin Atar 

r ....... n 

eş-ŞURUTU’l-OMERIYYE 

( âjjjmJI leşjZJ 1 ) 

Hz. Ömer tarafından 
zinımîler hakkında konulduğu 

ileri sürülen şartlar. ^ 

Hz. Ömer’in hilâfeti esnasında Irak ve 
İran’ın, Suriye, Ürdün, Filistin ve Mısır’ın 
fethi tamamlanmış, müslümanlar büyük 
bir gayri müslim nüfusla meşgul olmak 
durumunda kalmıştı. Barış veya savaş yo¬ 
luyla bu fetihleri gerçekleştiren kuman¬ 
danlar, ele geçirilen şehir yahut bölgeler¬ 
de yaşayan gayri müslimlerin başta cizye 
vergisi olmak üzere hak ve mükellefiyet¬ 
lerini tayin ve tesbit edip onlarla anlaşma¬ 
lar yapmışlar, bunları Hz. Ömer’in onayına 
sunduktan sonra yürürlüğe koymuşlardır. 
Kudüs'ün teslim anlaşması, Kudüslüler'in 
teklifi dolayısıyla oraya giden ve şartları 
bizzat belirleyen Hz. Ömer tarafından im¬ 
zalanmıştır. Ebû Yûsuf’un Kitâbü'l-Ha- 
râc’ı, Belâzürî'nin Fütûhu'l-büldân ı ve 
Taberî'nin Târîh' i gibi kaynaklarda yer 
alan bu şartlara, bir kısmı benzer veya ay¬ 
nı olan esaslar yanında çoğu zimmîlerin 
aleyhine bazı şartlar içeren ve Hz. Ömer’e 
nisbet edilen bir metin bazı muahhar kay¬ 
naklarda ve bilhassa bazı fıkıh kitapların¬ 
da ’’eş-şürûtü’l-Ömeriyye’’ veya kısaca “eş- 
şürût" yahut “ahidnâme-i Ömer" adıyla yer 
almaktadır. 

Ebû Abdullah İbn Mende’nin Garâ’ibü 
Şu c be adlı eserinde geçtiği söylenen (Mut¬ 
taki el-Hindî, IV, 503-504) ve iki sayfa ka¬ 
dar olan bu metin Beyhaki (es-Sünenüi- 
kübrâ, IX, 202), İbn Ebû Rendeka et-Tur- 
tûşî (Sirâcü’l-mülûk, s. 110-111) ve İbn 
Asâkir'in {TârîhuDımaşk, II, 174-179) eser¬ 
lerinde kaydedilmiş, daha sonraki müellif¬ 
ler tarafından da nakledilmiştir. Hz. Ömer’e 
izâfe edilen metnin bir kısmında şehirler- 
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eş-ŞÜRÛTÜ'l-ÖMERİYYE 


de yeniden kilise ve manastır inşa edilme¬ 
yeceği, casusların saklanılmayacağı, âyin¬ 
lerin açıkta yapılmayacağı, kıyafetlerin müs- 
lümanlarınkine benzetilmeyeceği, silâh imal 
edilmeyeceği ve üstte taşınmayacağı, çar¬ 
şı pazarlarda açıktan haçlarla dolaşama¬ 
yacağı gibi eski kaynaklarda mevcut şart¬ 
ların bulunduğu görülmektedir. Buna kar¬ 
şılık eski kaynaklarda yer almayan, bir kıs¬ 
mı Emevîler ve çoğu Abbâsîler zamanın¬ 
da konulan mâbedlerinden harap olanları, 
özellikle de müslüman mahallelerinde bu¬ 
lunanları tamir etmeyecekleri, müslüman- 
ların kiliselerine girmelerine engel olma¬ 
yacakları, seyahat eden her müslümanı ev¬ 
lerinde üç gün barındıracakları, çocukla¬ 
rına Kur’an okutmayacakları, kimseyi din¬ 
lerine davet etmeyecekleri, müslümanla- 
rı daima hürmetle karşılayacakları, müs- 
lümanların konuştuğu dille konuşmaya¬ 
cakları, onların künyelerini almayacakları, 
eyerli hayvanlara binmeyecekleri, mühür¬ 
lerini Arapça kazdırmayacakları, alkollü iç¬ 
ki satmayacakları, bellerine zünnar taka¬ 
cakları ve aynı kıyafeti her yerde koruya¬ 
cakları, müslümanların evlerinin içine bak¬ 
mayacakları gibi Hz. Ömer’e ve onun dev¬ 
rine nisbet edilmesi doğru olmayan şart¬ 
ların yer alması dikkat çekmekte ve bu 
metnin sonradan ilâve edilen benzeri di¬ 
ğer maddelerinin de Hz. Ömer’e izâfe edil¬ 
diği anlaşılmaktadır. 

eş-Şürûtü’l-Ömeriyye metninin Hz. Ömer 
dönemine ait olmadığı hususuyla ilgili gö¬ 
rüşlerin ileri sürülmesi, yalnızca yukarıda 
bir kısmı yazılan ve o dönem antlaşmala¬ 
rında bulunmayan esasların burada mev¬ 
cut olmasından ibaret değildir. Şöyle ki: Ab- 
durrahman b. Ganm’dan (ö. 78/697) riva¬ 
yet edilen ve Suriye yahut el-Cezîre bölge¬ 
si hıristiyanları tarafından Hz. Ömer'e ya¬ 
zılmış bir mektuptan ibaret olan bu metnin 
“falan şehir hıristiyanlarından Ömer’e...” 
şeklinde bir şehir adı zikredilmeden yazıl¬ 
mış olduğu görülmektedir. Ayrıca hemen 
hiçbir antlaşmada rastlanmayan bir üs¬ 
lûpla kaleme alınan şartlar, Hz. Ömer 
ya da onun vali veya kumandanlarından 
biri tarafından değil bir bölgenin hıristi- 
yanları yahut bütün hıristiyanlar adına ve 
onların ağzından yazılmıştır. Belgede bir 
şehir isminin zikredilmemesi ve metinde¬ 
ki şartların hıristiyanlar tarafından kendi¬ 
leri için belirlenmesi belgenin daha başın¬ 
dan itibaren Hz. Ömer’e nisbetinde şüp¬ 
he uyandırmıştır. Tesbit edilebildiği kada¬ 
rıyla bu belgeye ilk defa eş-şürûtü’l-Öme- 
riyye adını veren İbn Kayyim el-Cevziyye'- 
nin çok meşhur olan bu mektubun isna¬ 
da ihtiyacı olmadığını, çünkü imamların 


bunu kabul edip kitaplarında zikrettikle¬ 
rini ve delil olarak gösterdiklerini, halife¬ 
lerin de bununla amel ettiklerini... belirt¬ 
mesi (Ahkâmü ehli’z-zimme, li, 663-664) 
yaygınlığın ve şöhretin metnin sıhhatine 
delil olamayacağı, sadece şöhretine bakı¬ 
larak isnaddan müstağni kabul edilemeye¬ 
ceği, metinde Hz. Ömer zamanında konu¬ 
lan bazı şartların bulunmasının metnin ta¬ 
mamının sahih kabul edildiğini gösterme¬ 
yeceği gibi gerekçelerle eleştirilmiş, önem¬ 
li farklılıklar taşıyan bu senedsiz metnin 
Hz. Ömer’e nisbetinin doğru olamayacağı 
ileri sürülmüştür (a.g.e., II, 663). İbn Kay¬ 
yim adı geçen eserinin dörtte birini bu 
metne ve bu metin üzerine yazdığı şerhe 
ayırmış, ayrıca bu şerhin ayrı bir kitap ola¬ 
rak kabul edilmesini istemiş (a.g.e., II, 778, 
ayrıca bk. neşredenin girişi, i, 14, 25), ese¬ 
rin nâşiri Subhî es-Sâlih de müellifin bu is¬ 
teğini göz önüne alarak şerhi hem Ahkâ¬ 
mü ehli'z-zimme içinde (11, 657-893) hem 
de ayrı kitap halinde Şerhu'ş-Şürûti'l- 
c Ömeriyye adıyla yayımlamıştır (Dımaşk 
1381/1961). eş-Şürût metnini inceleyen 
Subhî es-Sâlih, bunun muhtevasının İslâm 
hukukunun gayri müslimlerle ilgili hemen 
bütün hükümlerini ve İbn Kayyim’in ya¬ 
şadığı dönemde zimmîlere karşı sertle¬ 
şen hukukî anlayışın esaslarını ihtiva etti¬ 
ğini belirtir (a.g.e., neşredenin girişi, I, 14 
vd.). Corcî Zeydân ise bu metne ahidnâ- 
me-i Ömer adını verip Hz. Ömer’e nisbet 
edilmesinin uygun olmadığı gibi bir anlayı¬ 
şın Halife Ömer'in âdil şahsiyeti göz önü¬ 
ne alındığında düşünülebileceğini söyle¬ 
mekle birlikte sonunda metnin Hz. Ömer’e 
aidiyetini kabul ederek inceleme cihetini 
tercih etmiştir (Medenigget-i İslâmiyge 
Târihi, IV, 177-190). Hangi şehir halkınca 
düzenlendiğinin belirtilmemesi, mağlûp 
tarafça tertip edilmesi, Hz. Ömer zama¬ 
nında yapılan diğer antlaşmalarda bulun¬ 
mayan şartlar ihtiva etmesi gibi sebep¬ 
lerle çağdaş müslüman ve Batılı araştır¬ 
macıların hemen hemen tamamı bu met¬ 
ni gayri mevsuk bulmuş ve daha sonraki 
dönemlerde ortaya çıkan kısıtlamaların Hz. 
Ömer’e nisbet edilmesi gayretinden doğ¬ 
duğunu ileri sürmüştür (Fattal, s. 66-69; 
Tritton, s. 8-10; Tevfîk Sultân el-Yûzbekî, s. 
130-136; Fayda, s. 180; Öztürk, s. 239-240). 
Tarih boyunca bir kısım gayri müslim züm¬ 
relerin Hz. Peygamber’e “ahd” veya "ahid- 
nâme-i nebevî” adıyla bazı muahede me¬ 
tinleri nisbet ettikleri bilinmektedir; bun¬ 
lardan biri “el- c Ahd ve’ş-şürût elletî şere- 
tahâ Muhammed resûlullâh li-ehli’l-mil- 
leti’n-naşrâniyye” ismiyle Antonius Vitray 
tarafından Arapça metni ve Latince çevi¬ 


risiyle birlikte basılmıştır (Paris 1630; uy¬ 
durma başka metinler için bk. C. Zeydan, 
IV, 174-177; Muhammed Hamîdullah, s. 
180-190, 195-197 |nr. 96-97, 102|, ayrıca 
bk. s. 549 vd ). 
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r .„ „ n 

ŞURUNBULALI 

) 

Ebüi-Ihlâs Hasen b. Ammâr 
b. Alî eş-Şürünbülâlî el-Vefâî el-Mısrî 
(ö. 1069/1659) 

Hanefî fakihi. ^ 

994 (1586) yılında Mısır'ın Menûfiye böl¬ 
gesinde Menûfülulyâ’nın (bugünkü Menûf) 
karşısında bulunan Şübrâbilûle beldesin¬ 
de doğdu. Bu yer halk arasında Şürünbi- 
lâle / Şürünbülâle şeklinde telaffuz edildi¬ 
ğinden nisbesi Şürünbülâlî diye okunagei- 
miştir (Muhibbî, II, 39; Tahtâvî, s. 8; Mu¬ 
hammed Remzî, 111, 100, 219). Şürünbülâ¬ 
lî, henüz küçük yaşta iken babası tarafın¬ 
dan götürüldüğü Kahire’de ilk eğitimini al¬ 
dı. Muhammed b. Hüseyin el-Hamevî, Ab¬ 
dullah en-Nahrîrî, Muhammed b. Mansûr 
el-Muhibbî, Ahmed b. Muhammed b. Ah- 
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ŞÜRÜNBÜLÂLÎ 


med eş-Şelebî, Nûreddin İbn Ganim el- 
Makdisî ve Abdurrahman el-Mesîrî gibi 
âlimlerden ders aldı. Şâzeliyye tarikatının 
Vefâiyye kolunun şeyhi Ebü’l-İs'âd Yûsuf 
b. Ebü'l-Atâ b. Vefâ'ya intisap etti. Tahsil 
hayatından sonra Ezher’e müderris tayin 
edildi. Gerek verdiği dersler ve eserleriy¬ 
le gerekse örnek şahsiyetiyle devrinin en 
gözde âlimlerinden biri oldu; devlet adam¬ 
ları ve halk nezdinde büyük itibar kazan¬ 
dı. Müteahhirîn Hanefî fakihleri içinde seç¬ 
kin bir yere sahip olan Şürünbülâlî’nin ye¬ 
tiştirdiği öğrenciler arasında kendi adını 
taşıyan oğlu Haşan eş-Şürünbülâlî, Ahmed 
b. Muhammed el-Acemî, Ahmed b. Mu- 
hammed el-Hamevî, İsmâil b. Abdülganî 
en-Nablusî, Şâhîn b. Mansûr el-Ermenâ- 
vî, Muhammed b. Sâlih et-Timurtâşî, Ha¬ 
şan b. Ali el-Cebertî, Abdülhay b. Abdül- 
hak eş-Şürünbülâlî, Sâlih b. Ali es-Safedî, 
Ali b. Ali es-Sivâsî ed-Darîr ve Abdürrahîm 
b. EbüT-Lutf el-Hüseynî el-Makdisî gibi 
âlimler bulunmaktadır. Şürünbülâlî 21 Ra¬ 
mazan 1069 (12 Haziran 1659) tarihinde 
Kahire’de vefat etti. Kabri Karâfetülküb- 
râ’da Türbetü'l-Mücâvirîn’dedir. Düzgün 
konuşması, güzel ahlâkı, mütevazi ve sûfî- 
meşrep kişiliğiyle tanınan Şürünbülâlî mez¬ 
hep taassubundan uzak ve diğer mezhep¬ 
lerin görüşlerine saygılı bir âlimdi. Gerekti¬ 
ğinde Hanefî mezhebine ait görüşleri eleş¬ 
tirir, çelişkili veya yanlış nakillere dikkat 
çeker, kendi görüş ve değerlendirmesini 


ortaya koyardı (örnek için bk. Keleş, s. 26- 
34, 41, 43-44). Son dönem ulemâsından 
İbn Âbidîn Reddü'l-muhtâr'da, Ali Hay¬ 
dar Efendi Dürerü’l-hükkâm da Şürün- 
bülâlî'den çokça nakilde bulunmuşlardır. 
Çeşitli kütüphanelerde mevcut eserlerine 
ait yazma nüshaların binleri bulması eser¬ 
lerine olan rağbeti göstermektedir. 

Eserleri. Fıkıh yanında usûl-i fıkıh, tef¬ 
sir, hadis, kelâm, akaid, tasavvuf, Arap di¬ 
li ve edebiyatı alanlarında da yetkin bir 
âlim olduğu anlaşılan Şürünbülâlî’nin dili¬ 
nin sadeliği, verdiği bilgilerin güvenilirliği 
ve mantıkî örgüsünün sağlamlığı bakımın¬ 
dan dikkat çeken çok sayıda kitap ve risâ- 
lesi ilim çevrelerinde yaygın kabul gör¬ 
müştür. 1. Nûrü’l-îzâh ve necâtü’l-er- 
vâh. Tahâretle namaz ve oruç ibadetleri¬ 
ne dair olup müellifin önsözde kaydettiği 
üzere eserde mezhepte ehl-i tercih sayı¬ 
lan âlimlerin sahihliğini kesin bir şekilde 
belirttiği görüşler esas alınmıştır. Fıkha 
yeni başlayanların kolayca anlayabilecekle¬ 
ri bir üslûpla kaleme alman bu özlü eser¬ 
de hükümlerin dayandığı delillere ve diğer 
mezheplerin görüşlerine yer verilmemiştir 
(Halep 1293; Kahire 1325, 1330, 1348, 1948; 
İstanbul 1329; Dımaşk 1963, 1985; nşr. Mu¬ 
hammed Ali Edlebî, Beyrut 1405/1985). 
Müellifin belirttiğine göre Nûrü’l-îzâh 14 
Cemâziyelevvel 1032 (16 Mart 1623), İm- 
dâdü'l-fettâh 1045 Receb sonunda (Ocak 
1636, temize çekilmesi 12 Rebîülevvel 1046/ 




Şürünbülâlî'nin 
Teysîrü’l- 
makâşıd 
adlı eserinin 
ilk ve son sayfalan 
(Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, 
nr. 575) 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


14 Ağustos 1636) ve Merâkı'l-felâh 1054 
Receb ayı başlarında (Eylül 1644) tamam¬ 
lanmıştır (imdâdü’l-fettâh, s. 680, Merâkı’l- 
felâh, s. 388). Eserde zekât ve hac yer al¬ 
madığından Şürünbülâlî bu konulara dair 
muhtasar bilgileri Merâkı'l-felâhîn so¬ 
nuna eklemiş, bazı çağdaş müellifler de 
Nûrü'l-îzâh'a yazdıkları şerhlere bu kı¬ 
sımları kapsayan ilâveler (tekmile) yapmış¬ 
lardır ( meselâ bk. Ebû Zeyd Şelebî, el-Mif- 
tâh şerhu Nûri'l-îzâh ile birlikte Minhatü’l- 
fettâh tekmiletü Nûri’l-îzâh, Kahire 1376/ 
1956, 1378/1958; Muhammed Muhyiddin 
Abdülhamîd, Sebîlüî-felah fi şerhi Nûri’l- 
îzâh ile birlikte Hibetüî-fettâh bi-tekmile- 
ti Nûri’l-îzâh, Dımaşk, ts.; Beyrut 1990). 
Ayrıca Ebü’s-Suûd Muhammed b. Ali el- 
Hüseynî Dav’üî-mişbâh lî şerhi Nûri’l- 
îzâh (Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Pa¬ 
şa, nr. 499; Kütahya Vahîd Paşa İl Halk Ktp., 
nr. 124), Osman b. Ya’küb el-Kemâhî Sül- 
lemü'l-felâh şerhu Nûri’l-îzâh (Süley¬ 
maniye Ktp., Kılıç Ali Paşa, nr. 423 [müel¬ 
lif hattı|; Tavşanlı Zeytinoğlu İlçe Halk 
Ktp., nr. 759), Hâmid el-İmâdî Mişbâhu'l- 
felâh şerhu Nûri'l-îzâh (Dârü'l-kütübi’z- 
Zâhiriyye, Fıkh-ı Hanefî, nr. 6160) ve İbn 
Âbidînzâde Mfrâcü'l-felâh şerhu Nûri'l- 
îzâh (Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, Fıkh-ı Ha¬ 
nefî, nr. 6667 [müellif hattı |) adıyla birer 
şerh yazmış, Muhammed Adnân Dervîş 
Hidâyetü'l-fettâh lî zikri edilleti Nûri'l- 
îzâh ismiyle bir çalışma yapmıştır (Dımaşk 
1994; Nûrüî-îzâh ve Merâkıl-felâh üzeri¬ 
ne yapılan nazım çalışmaları için bk. Ab¬ 
dullah Muhammed el-Habeşî, 111, 2055- 
2057). 2. İmdâdü'l-fettâh şerhu Nûri’l- 
îzâh. Nûrü'l-îzâh’taki kapalı ifadelerin 
açıklandığı, görüşlerin delilleri ve hüküm¬ 
lerin illetleri üzerinde durulduğu bir şerh 
olup Beşşâr Bekrî Arâbî tarafından neş¬ 
redilmiştir (bk. bibi.). Burada da genellik¬ 
le diğer mezheplerin görüşlerine yer ve¬ 
rilmemiştir. 3. Merâkı’l-lelâh bi-İmdâ- 
di’l-fettâh. İmdâdü'l-fettâh'm kısaltılmış 
şeklidir. Eser ayrı olarak ( Kahire 1276, 1301, 
1303, 1305, 1315, 1320, 1329, 1348, 1370; 
İstanbul 1330, 1331; nşr. MahmûdAbdül- 
vehhâb Fâyid, Halep 1973; nşr. Abdülcelîl 
Atâ, Dımaşk 1411/1990; nşr. Salâh Muham¬ 
med Uveyza, Beyrut 1995) ve Ahmed b. 
Muhammed et-Tahtâvî’nin hâşiyesiyle bir¬ 
likte (Bulak 1269, 1279, 1290, 1303, 1318; 
İstanbul 1327; Kahire 1320, 1356, 1372, 
1389) basılmıştır. Süleyman Fâhir, Tahtâvî 
hâşiyesinden faydalanarak Merâkı’l-fe- 
lâh'ı Türkçe’ye tercüme etmiştir (Nur-ul 
İzah Şerhi Merak-il Felâh, İstanbul 1968). 
4. Gunyetü zevi’l-ahkâm fî buğyeti Dü- 
reri’l-hükkâm. Molla Hüsrev’in OsmanlI 
medreselerinde uzun yıllar okutulan Dü- 
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rerü'l-hükkâm ti şerhi Gureri'l-ahkâm 
adlı eserine yazılmış bir hâşiyedir (Kahire 
1294, 1304; İstanbul 1297, 1299, 1300, 
1301, 1308, 1310, 1317, 1318, 1319, 1329). 
5. Teysirü'l-makâşıd bi-şerhi Nazmi'l- 
ierâ’id. İbn Vehbân’ın fıkha dair Kaydü'ş- 
şerâ’id ve nazmü'l-iera’id adlı eserinin 
şerhidir (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, 
nr. 570, 575; Lâleli, nr. 1035; Yenicami, nr. 
476, 477). Müellif bu kitabı Seriyyüddin İb- 
nü’ş-Şihne'nin aynı esere yazdığı şerhi ih¬ 
tisar etmek, yeniden düzenlemek ve ilâ¬ 
velerde bulunmak suretiyle kaleme almış¬ 
tır. 6. İs c âdü Âli ‘ Oşmâni'l-mükerrem 
bi-binâ’i Beytillâhi'l-muharrem (nşr. 
Süleyman b. SâlihÂlü Kemâl, Mekke 1424/ 
2003). 7. Mütidetü’l-hüsnâ li-defi zan- 
ni'l-huluvvi bi's-süknâ (nşr. Meşhûr Ha¬ 
şan Selmân, Risâletân fı’l-huluvvât için¬ 
de, Küveyt 1409/1989, s. 57-93). 8. Ehû- 
dîşü erbatin. Devlet yönetimi ve adaletli 
devlet başkanlarıyla alâkalı kırk hadis içer¬ 
mektedir (İÜ Ktp., nr. 2139). 9. Merâkı's- 
sa^âdât ti c ilmeyi't-tevhîd ve'l-tibâdât 
(nşr. Muhammed Riyâz el-Mâlih, Beyrut 
1973). 10. el-İstifâde miri ahkâmi'ş-şe- 
hâde (Muhammed b. Merzûk el-Muaytık 
tarafından İmam Muhammed b. Suûd Üni- 
versitesi'nde yüksek lisans tezi olarak neş¬ 
re hazırlanmıştır; 1391). 11. el- c İkdü'l-fe- 
rîd li-beyâni'r-râcih min cevâzi't-taklîd 
(nşr. Ahmed Muhammed Ferrûh Senev- 
ber, Beyrut 2007). 12. et-Tahkikâtü'l-kud- 
siyye ve'n-nefehûtü'r-rahmâniyye ti 
mezhebi's-sâdeti'l-Hanetiyye (Mecmtfa- 
tü’r-resâ’il, Resa’ilü’ş-Şürünbülâlî). Çeşit¬ 
li fıkhı konulara dair altmış risâleden olu¬ 
şan mecmuadaki eserlerin muhtevası aka¬ 
demik bir çalışma çerçevesinde tanıtılmış¬ 
tır (Keleş, s. 64-96). Çeşitli yazmaları gü¬ 
nümüze ulaşan (TSMK, Medine, nr. 375 
(müellif hattı]; İÜ Ktp., nr. 1529; Süley¬ 
maniye Ktp., Süleymaniye, nr. 1044, Beşir 
Ağa, nr. 214; Beyazıt Devlet Ktp., Veliy- 


yüddin Efendi, nr. 1550; Râgıb Paşa Ktp., 
nr. 60.503; Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 
1344) bu mecmuadaki risâlelerin bir kıs¬ 
mı şunlardır: en-Nefehâtü'l-kudsiyye ti 
kıra’ati'l-Kutiân ve kitâbetihî bi'l-Fâ- 
risiyye, İkrâmü üli'l-elbâb bi-şerîti'l- 
hitâb, el-Mesa'ilü'l-behiyyetü'z-zekiy- 
ye c ale'l-İşnâ c aşeriyye, Tuhietü a c yâ- 
ni'l-ğmtf bi-şıhhati'l-cüm c ati ve'l-Hydey- 
ni ti'l-tinâ 5 , Teceddüdü'l-meserrât bi'l- 
kasmi beyne'z-zevcât, İniâzü’l-evûmi- 
ri'l-ilâhiyye bi-nuşreti'l^asâkiri'l-^Oş- 
mârıiyye ve inkâzü sükkâni'l-Cezîre- 
ti 'l- c Ara biyye, Kahrü '1-mille ti '1-kütriy- 
ye bi'l-edilleti’l-Muhammediyye, Sa c â- 
detü'l-mâcid bi- c imâreti'l-mesâcid, Hi- 
sâmü'l-hükkâm el-muhikkin li-seddi bu- 
ğâti'l-muHedîn min evkâti’l-müslimîn, 
Tezkiretü'l-bulağâ’i'n-niizzâr bi-vücûhi 
reddi hücceti'l-vülât ve'n-nüzzâr, Dür- 
retü'ş-şemîne ti hamli's-setine, Sa c âde- 
tü ehli'l-İslâm bi'l-müşâfahâti c akıbe'ş- 
şalâti ve's-selâm. Bunların ve diğer bazı 
risâlelerin kütüphanelerde müstakil nüs¬ 
haları da mevcuttur (eserleri için ayrıca 
bk. Is c âdü Âti‘Oşmâni’l-mükerrem, neşre- 
denin girişi, s. 18-27; yazma nüshaları için 
bk. Mı/cemü’l-mahtûtâti’l-mevcûde, 1, 404- 
411). 
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H Şevket Topal 
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ŞÜŞTER 

( yJljJl ) 

Iran ın güneybatısında 
tarihî bir şehir. 

Zağros dağlarının güneyinde uzanan ve 
Kârûn nehrinin kollarının çevresinde geli¬ 
şen verimli bir ovanın kenarında dik bir ya¬ 
maç üzerinde kurulmuştur. Plinius’un adı¬ 
nı Sostra şeklinde verdiği şehir efsane¬ 
vî Pişdâdî Hükümdarı Hûşeng tarafından 
Şûş’tan (Elam’ın başşehri Susa; bk. DİA, 
XVIII, 438) sonra tesis edilmiş ve “Şûş-ter" 
(Şuş’tan daha güzel) adıyla tanınmıştır (E/ 2 
|İng.|, IX, 512). Şehrin Arapça’daki ismi 
Tüster'dir. Hamdullah el-Müstevfî'nin Hû- 
zistan’ın merkezi olduğunu söylediği Şüş- 
ter onun verdiği bilgiye göre bir süre son¬ 
ra bilinmeyen bir sebeple harabeye dön¬ 
müş, Sâsânî kralları Erdeşîr ve Şâpûr (240- 
272) tarafından yeniden imar edilerek Şâ¬ 
pûr zamanında ortasına büyük bir set ya¬ 
pılmıştır. Bazı rivayetlerde ise şehri Pers 
İmparatoru Büyük Darius’un kurduğu ve 
nehirleri de bir kanalla onun birleştirdiği 
belirtilir. Günümüzde Hûzistan eyaletine 
bağlı olan şehrin nüfusu 97.000'dir (2008 
tah.). 

Hz. Ömer zamanında Nu’mân b. Mu- 
karrin kumandasındaki kuvvetlere yeni¬ 
len Hûzistan merzübânı Hürmüzân-ı Fâri¬ 
sî’nin Şüşter’e çekilmesi üzerine Basra Va¬ 
lisi Ebû Mûsâ el-Eş’arî’nin emriyle şehir 
Ammâr b. Yâsir, Cerîr b. Abdullah, Enes 
b. Mâlik, Berâ b. Mâlik, Meczee b. Sevr, 
Berâ b. Âzib, Huzeyfe b. Yemân ve Nu’¬ 
mân b. Mukarrin’in de aralarında bulun¬ 
duğu kumandanlar tarafından bir buçuk- 
iki yıl kadar kuşatıldıktan sonra muhte¬ 
melen 17 (638) yılında zaptedildi ve on¬ 
dan sonra bütün Hûzistan müslümanla- 
rın eline geçti. Şehrin 19. 20 ve 21 (642) 
yıllarında fethedildiğine dair rivayetler de 
vardır. Emevîler döneminde bir süre Hâ- 
ricîler tarafından kale ve sığınak olarak 
kullanılan Şüşter, Haccâc b. Yûsuf es-Se- 
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kafî’nin Şebîb b. Yezîd el-Hâricî’yi ortadan 
kaldırmasının ardından tekrar Emevî yö¬ 
netimine girdi ve zamanla “dârü'l-mü’mi- 
nîn” unvanını alacak kadar bir İslâm mer¬ 
kezi haline geldi. Abbâsîler döneminde tek¬ 
rar imar edilen Şüşter ile başşehir Bağdat 
arasında bir bağlantı gelişti ve burada Şüş- 
terli tâcirlerle önemli şahsiyetlerin otur¬ 
duğu Mahallâtüttüsteriyyîn adlı bir semt 
oluştu. 334’te (945) bölge Büveyhî toprak¬ 
larına katıldı. İstahrî, Şüşter’de üretilen 
sırmalı kumaşların birçok yere gönderildi¬ 
ğini ve Kâbe örtüsünün de bu kumaşlar¬ 
dan yapıldığını söyler (Mesâlik, s. 92). 353 
(964) yılında Fâtımî Halifesi Muiz-Lidînil- 
lâh’m, üzerine o dönemde bilinen dünya¬ 
nın bütün ülkelerinin işlendiği çok göste¬ 
rişli bir Şüşter kumaşı satın aldığı bilin¬ 
mektedir. İbn Havkal'e (IV./X. yüzyıl) gö¬ 
re dünyanın en büyük su bendi burada 
bulunmaktadır (Sûretü’l-arz, s. 255); çağ¬ 
daşı Makdisî de etrafı bahçeler ve nehir¬ 
lerle çevrili Şüşter’den daha güzel bir yer 
görmediğini yazar (Ahsenü’t-tekâsîm, s. 
409). 

İlhanlı Hükümdarı Abaka'nın bölgeyi Ata- 
beg Yûsuf Han'a vermesi üzerine Şüşter’¬ 
de bir asır süren Atabegler dönemi başla¬ 
dı. O sırada burayı ziyaret eden İbn Battû- 
ta bağ ve bahçeleri, suları, çarşısı, uzun 
köprüsü ve çeşitli eserleriyle şehrin bü¬ 
yüklüğünü anlatır (er-Rihle, II, 20). 1375’- 
te Muzafferîier'in, ardından Timurlular’ın 
hâkimiyeti altına giren Şüşter 914'te ( 1508) 
Şah İsmâil’in eline geçti ve bu devirde ma¬ 
hallî Şîa’dan Seyyid Vahiştu Han’ın ailesi 
tarafından yönetildi. XVI. yüzyılın sonları¬ 
na doğru Ni’metullâhî ve Haydarı adların¬ 
daki grupların çatışması neticesinde şe¬ 
hir Haydarhâne ve Ni’methâne denilen iki 
mahalleye ayrıldı; bu durum uzun süre 
devam etti. Şüşter, 1722-1729 yılları ara¬ 
sında İran'ın mâruz kaldığı düşman saldı¬ 
rılarından dolayı zor bir dönem yaşadı, ar¬ 
dından bölgenin idare merkezi oldu. 1832’- 
de başlayan kolera ve 1876 veba salgınla¬ 
rında nüfusunun büyük bir kısmını kaybet¬ 
ti; 1885’te Kârûn nehrinin taşması sırasın¬ 
da da büyük zarar gördü. 

XIX. yüzyılda su kanallarının bozulması 
yüzünden ekonomisi kötüleşen Şüşter, XX. 
yüzyılın başlarında gittikçe gelişen Ahvazîn 
bölgenin merkezi haline gelmesi sebebiyle 
eski önemini kaybetti. 1973’ten itibaren 
durumu düzelmeye başlayan şehrin karşı¬ 
sında yeni mahalleler kuruldu ve iskân o 
tarafa doğru kaymaya başladı. Eski şehir 
çok sayıda tarihî mimarlık eseriyle günü¬ 
müzde dikkatleri çeken bir konuma sahip¬ 


tir. Bu eserler arasında en meşhur olanla¬ 
rı, Abbâsîler zamanında yapılan ve birçok 
restorasyon geçirerek günümüze kadar 
gelen 445 (1053) tarihli Mescid-i Cum’a, 
kuzeydeki Sâsânî dönemine ait Selâsil Ka¬ 
lesi, Kârûn nehrinin kollarından Gerger'in 
her iki kıyısındaki Antikçağ su değirmenle¬ 
riyle üzerindeki Sâsânîler döneminden kal¬ 
ma Bend-Mîzân (Şâpûrî Bendi) ve Şahpûr 
Köprüsü’dür. Ayrıca Berâ b. Mâlik, İmam- 
zâde Abdullah ve Seyyid Muhammed Giyâ- 
hıvar türbeleriyle şehrin 3 km. doğusun¬ 
da bulunan Antikçağ’a ait Dastova hara¬ 
beleri önemlidir. Sehl et-Tüsterî, Nûrul- 
lah eş-Şüşterî, Ahmed b. Yahyâ et-Tüsterî 
ve Ni’metullah el-Cezâirî Şüşterli meşhur 
âlimler arasında sayılabilir. Hallâc-ı Man- 
sûr da birkaç yıl burada yaşamıştır. Aynı 
nisbeyi taşıyan Nasrullah b. Ahmed et- 
Tüsterî gibi diğer bazı kişiler ise Bağdat’¬ 
taki Tüsteriyyîn semtine nisbet edilmek¬ 
tedir. 
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r ... n 

ŞUŞTERI 

( ) 

Seyyid Ziyâüddîn Nûrullâh b. Şerefiddîn 

Abdillâh b. Nûrillâh b. Muhammed Şâh 
el-Mar‘aşî eş-Şüşterî 
(ö. 1019/1610) 

Mecâlisul-mif minîn adlı 
I— eseriyle tanınan Şiî âlimi. ^ 

956’da ( 1549) İran’ın Hûzistân eyaletinin 
merkezi Şüşter’de (Şüşter) doğdu ve bura¬ 
da yetişti. Hz. Hüseyin'in oğlu İmam Ali Zey- 
nelâbidîn’in soyundandır. Kadı Ziyâeddin, 
Kadı Nûrullâh, “Üçüncü Şehid” lakaplarıyla 
ve Şüşter’in Arapça'ya Tüster şeklinde geç¬ 
mesinden dolayı Tüsterî nisbesiyle de anı¬ 
lır. Mar’aşî nisbesi ecdadından Hüseyin el- 
Asgar'ın torununun oğlu, Mar’aş lakaplı Ali 
b. Abdullah ile ilişkili olup bazı kaynaklar¬ 
da ileri sürüldüğü gibi Maraş şehrinden 
kaynaklanmamaktadır. Bununla birlikte Ali 
b. Abdullah'ın bu lakabı Maraş şehriyle il¬ 
gisi dolayısıyla aldığı, daha sonraki dönem¬ 
lerde Şîa muhitinde Mar’aşî nisbesiyle şöh¬ 
ret bulan ulemânın onun soyundan geldi¬ 
ği belirtilmektedir. 

Çocukluk döneminde babasından ve Ab- 
dürrahîm eş-Şüşterî'den ders alan Şüşte¬ 
rî 979'da (1571) ilim tahsili için Meşhed’e 
gitti. Burada on yılı aşkın bir süre Abdül- 
vâhid b. Ali et-Tüsterî ve diğer âlimlerin 
derslerini takip etti. Şehirde meydana ge¬ 
len karışıklıklar yüzünden 990 Şevvalinde 
(Kasım 1582) Hindistan’a geçerek Bâbür- 
lü Hükümdarı Ekber Şah'ın hizmetine gir¬ 
di. Ekber Şah kendisine kazaskerlik ve ve¬ 
zirlik görevleri verdi. Oğlu Alâülmülk Mu¬ 
hammed Ali’nin kaydettiği bilgiye karşılık 
(eş-Şavârimü’l-mührika, neşredenin giri¬ 
şi, s. y-b) Sünnî müelliflerin kitaplarında 
bu konuda farklı rivayetler bulunmakta¬ 
dır. Mahallî Hindistan kaynaklarından fay¬ 
dalandığı anlaşılan Abdülhay el-Hasenî’nin 
naklettiğine göre Şüşterî önce tabip Ebü’l- 


Şüşter'in 
tarihî 
Şadırvan 
Köprüsü 
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Feth b. Abdürrezzâk el-Geylânî ile yakınlık 
kurmuş, onun aracılığıyla Ekber Şah ta¬ 
rafından Lahor’a kadı tayin edilmiş ve oğ¬ 
lu Cihangir Şah zamanına kadar bu görev¬ 
de kalmıştır. Abdülhay el-Hasenî ayrıca 
Şüşterî’nin gizli tuttuğu Şîa mezhebine 
göre hüküm verdiği halde güçlü kabul et¬ 
tiği delile göre dört Sünnî mezhepten bi¬ 
riyle hükmettiğini ileri sürdüğünü, eser¬ 
lerini halktan gizlediğini, İhkâku'l-hak ve 
Mecâlisü'l-mü’minîride Eş’ariyye hak¬ 
kında ağır ithamlarda bulunduğunu, Me- 
câlisü'l-mtfminîn adlı eserini elde eden 
bir âlimin kitabı Cihangir Şah'a arzetme- 
si üzerine çok hiddetlenen sultanın em¬ 
riyle kendisine dayak cezası uygulanırken 
Agra’da öldüğünü kaydeder. Şiî müellif¬ 
lerinden Muhsin el-Emîn, Şüşterî'nin Hin¬ 
distan’da kendisini Şâfiî olarak tanıttığı¬ 
nı, şöhreti yayılınca Ekber Şah’ın onu ça¬ 
ğırıp kadı tayin etmek istediğini, onun da 
dört mezhebin görüşlerinden dilediğiyle 
hüküm vermesine müsaade edilmesi şar¬ 
tıyla bu teklifi kabul ettiğini söyler. Cihan¬ 
gir sultan olunca Şüşterî'nin aslında Şiî 
olduğu ve dört mezhepten birinin görü¬ 
şüne uydurarak Ca’feriyye’ye göre hüküm 
verdiği yolunda kendisine bilgi verildiği, 
sultanın buna inanmaması üzerine Mecâ- 
lisü'l-mü’minîn adlı kitabının getirildiği, 
sonunda kararlaştırılan dayak cezası sıra¬ 
sında Şüşterî’nin Ekberâbâd’da öldüğünü, 
kabrinin bir ziyaretgâh sayıldığını bildirir 
(A‘yânü’ş-ŞFa, X, 229). Celâleddin el-Hü- 
seynî, Ekber Şah zamanında saray imamı 
olan tarihçi Abdülkâdir el-Bedâûnî’nin Şüş- 
terî’den övgüyle söz etmesini ve onun Şiî 
olduğunu belirtmesini [Muntakhabu-t-ta- 
ıvârikh. III, 193) delil göstererek Şüşterî’¬ 
nin Şiîlik'ten dolayı değil kendisini çeke¬ 
meyenlerin iftirası yüzünden öldürüldüğü¬ 
nü kaydeder (eş-Şauârimüî-mührika, neş- 
redenin girişi, s. lâm). Bazı Şiî müellifleri, 
Şüşterî’nin tasavvufa meylini gösteren 
bir kısım ifadelerinin onun tasavvufu bü¬ 
tünüyle kabul ettiği şeklinde anlaşılma¬ 
yacağını, Şîa akaidine dair düşünceleri göz 
önüne alındığında buna aykırı tasavvufî 
yaklaşımları kabul etmesinin söz konusu 
olamayacağını belirtmişlerdir. Muhsin el- 
Emîn, Şüşterî’nin ölüm yeri olarak Ekbe- 
râbâd'ı, İsfahânî Lahor’u gösterirken [Ri- 
yâzü’Hulema 1 , V, 265) oğlu Alâülmülk Mu- 
hammed Ali babasının 26 Rebîülâhir 1019 
(18 Temmuz 1610) tarihinde saltanat mer¬ 
kezi Agra’da öldüğünü belirtir ( eş-Şavâri- 
mü’l-mührika, neşredenin girişi, s. y-t). 
Abdülhay el-Hasenî ve Âgâ Büzürg-i Tah- 
rânî de Agra’da öldüğünü kaydeder. Ek- 
berâbâd, Agra’nm diğer adı olduğuna gö¬ 
re Lahor’da öldüğüne dair bilgi yanlıştır. 


Eserleri. 140’a yakın kitap ve risâle kale¬ 
me aldığı belirtilen Nûrullah Şüşterî’nin baş¬ 
lıca eserleri şunlardır: 1. M ecâlisü'l-mix‘- 
minîn. Şîa mezhebinin Safevîler’le birlik¬ 
te doğduğuna dair iddialara karşı kaleme 
alınan bu Farsça eser, başlangıçtan müel¬ 
lifin zamanına kadar bazı Şîa âlimleri, râ- 
vileri, İmâmiyye’ye mensup meşhur sultan 
ve emîrler, mutasavvıf ve şairler hakkında 
önemli bilgiler içermektedir (Tahran 1268, 
1299, 1326, 1335 hş.; nşr. Seyyid Ahmed - 
Abdümenâfî, I-Il, Tahran 1365 hş.; Tebriz, 
ts.). 2. İhkâku'l-hak ve izhâku’l-bâtıl. 
Şâfiî âlimi Fazlullah b. Rûzbihân el-Huncî’- 
nin Şiî ulemâsından İbnü’l-Mutahhar el- 
HitlTnin imâmete dair Nehcü’l-hak ve keş- 
fü’ş-şıdk ve’ş-şavâb adlı kitabını tenkit 
için kaleme aldığı İbtâlü nehci'l-bâtıl ve 
ihmâlii keşfi'l- c âtıl 'a reddiye olarak yazıl¬ 
mıştır (I-IV, Tahran 1273; Kahire 1326; Âye- 
tullah Seyyid Şehâbeddin el-Hüseynî el- 
Mar'aşî en-Necefî’nin ta'likatıyla, I-XXXVI, 
Kum 1376-1421). Muhammed Haşan b. 
Muhammed el-Muzaffer en-Necefî bu ese¬ 
re Delâ’ilü'ş-şıdk li-nehci'l-hak adıyla bir 
tekmile yazmıştır (1, Tahran 1369; I-VI, Kum 
2004). 3. M eşa’ibü'n-nevâşıb. Müellifin 
çağdaşı Mirza Mahdûm eş-Şerîfî’nin İmâ- 
miyye’yi eleştiren Nevâkızu'r-Revâfız adlı 
eserine reddiyedir. Safevî Hükümdarı Şah 
I. Abbas’a sunulan eser, Mirza Muhammed 


Ali Müderris el-Cehârdehî er-Reştî’nin Fars¬ 
ça tercümesiyle birlikte basılmış (Tahran 
1369 h. ), ayrıca Muhammed Kutubşah’ın 
emriyle müellifin oğlu Alâülmülk Muham¬ 
med Ali tarafından Farsça’ya çevrilmiştir 
(Âgâ Büzürg-i Tahrânî, XXI, 76-77). Eserin 
daha sonra çeşitli baskıları yapılmıştır (I-II, 
Kum 1426/2005). 4. eş-Şavârimü'l-müh- 
rika fîreddi (nakdi / cevâbi)'ş-Şavâ'iki'l- 
muhrika. İbn Hacer el-Heytemî’nin Şîa’nm 
imâmetle ilgili görüşlerini tenkit için kale¬ 
me aldığı eserine reddiyedir (nşr. Celâled¬ 
din el-Hüseynî, Tahran 1367 h./l 326 ş ). S. 
Haşiye c alâ Tefsîri'l-Beyzâvî (Brockel- 
mann, GAL Suppl., I, 739-740). 6. Haşiye 
c alâ Şerhi’l-Kâfiye. Cemâleddin İbnü’l- 
Hâcib’in kitabına Şehâbeddin Devletâbâdî’- 
nin yazdığı şerhin hâşiyesidir (a.g.e., I, 533). 
7. Haşiye c alâ Şerhi Tehzîbi'l-mantık. 
Teftâzânî’nin eserine Şehâbeddin Abdullah 
b. Hüseyin el-Yezdî’nin yazdığı şerhin hâşi¬ 
yesidir (a.g.e., II, 303). 8. es-Sehâbü'l-mu- 
tîr fî tefsiri âyeti't-tathîr. Ehl-i beyt’le il¬ 
gili âyetin (el-Ahzâb 33/33) tefsirine dair 
bir risâledir (nşr. Hüdâ Câsim Muhammed 
Ebû Tabre, Türâşünâ, X/38-39 |Cemâziye- 
lâhir| 1415, s. 401-459; Şüşterî'nin eserle¬ 
rinin bir listesi için bk. Abdullah Efendi 
el-İsfahânî, V, 266-268; M. Ali Müderris, 
III, 385-386; A'yanü’ş-Şfa, X, 229; Kays 
Âl-i Kays, III, 380-389). 


Şüşterî'nin İhkaku’l-hak adil eserinin İlk ve son sayfaları (Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 673) 
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SÜZÛRÜ'z-ZEHEB 


BİBLİYOGRAFYA : 

Şüşterî, eş-Şavârimüî-mührika fi nakdi’ş-Şa- 
vahkiî-muhrika (nşr. Celâleddin el-HUseynî), 
Tahran 1367/1326, neşredenin girişi; a.mlf., es- 
Sehâbüî-mutİr fi tefsiri âyeti’t-tathir (nşr. Hüdâ 
Câsim M. Ebû Tabre, Türâşünâ, X/38-39 içinde), 
Kum 1415, neşredenin girişi, s. 407-413; Ab- 
dülkâdir el-Bedâûnî, Muntakhabu-t-tau)ârikh 
(trc. Sir WolseIey Haig), Delhi 1986, III, 193-196; 
Hür el-Âmilî, Emelü ’l-âmil (nşr Ahmed el-Hüsey- 
nî), Bağdad 1385/1965, s. 336-337; Abdullah 
Efendi el-İsfahânî, Riyâzü’l-'ulemâ’ ue hiyâzüî- 
fuzalâ ’ (nşr. Ahmed el-Hüseynî), Kum 1401, V, 
265-275; Hânsârî, Ravzâtü’l-cennât (nşr. Ese- 
dullah İsmâiliyyân), Kum, ts. (Mektebet-i İsmâi- 
liyyân), VIII, 159-161; Brockelmann, GAL Suppi, 
I, 133, 533, 739-740, 970; II, 207, 303, 607-608, 
941; Âgâ Büzürg-i Tahrânî, ez-Zerfa ilâ teşâni- 
pl’ş-Şfa, Necef-Tahran 1355-98, I, 290-291; VIII, 
251; XV, 93-94; XIX, 370; XXI, 76-77; M. Ali Mü¬ 
derris, Reyhânetü’l-edeb, Tebriz, ts. (Çâphâne-i 
Şafak), 111, 384-387; Hânbâbâ, Fihrist, IV, 4523- 
4524, 4771; a.mlf., Fihrist-i Kitâbhâ-yi Çâpî-yi 
‘Arabi, Tahran 1344 hş., s. 280-281, 423, 554, 
593; Zübeyd Ahmed, el-Âdâbüi-‘Arabiyye,\\, 358- 
359, 426; Sâlihiyye, el-Mu‘cemü’ş-şâmil, I, 247- 
248; A‘yanü’ş-Şfa, X, 228-230; Kays Âl-i Kays, 
el-frâniyyûn, III, 378-390; Abdülhay el-Hasenî, 
ISüzhetü’l-havâtır, Beyrut 1420/1999, V, 658- 
659; M. Hidayet Hosain, “Nur Allah", £/ 2 (İng ), 
VIII, 123-124; Şehîdî Sâlihî, “Tüsterî Mafaşî”, 

DMT, IV, 251-252. İTİ 

ISI Ahmet Özel 
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ŞÜŞTERİYYE 

( v. y——- i ) 

1 


EbiiT-Hasan Ali 
b. Abdullah eş-Şüşterî’ye 
(ö. 668/1269) 
nisbet edilen bir tarikat 


L 

(bk. TARİKAT). 

J 

r 

ŞÜTTÂRİYYE 

( 4ijiLijı ) 

1 


Abdullah-ı Şüttârî'ye 

(ö. 832/1428-29) 

nisbet edilen bir tarikat 


L 

(bk. ABDULLAH-ı ŞÜTTÂRÎ). 

J 

r 

ŞÜYÛİYYE 

T 

L 

(bk. SOSYALİZM). 

J 

r 

ŞÜZÛRÜ’z-ZEHEB 

( ^tsAJl ) 

“T 

L 

İbn Hişâm en-Nahvî'nin 
(ö. 761/1360) 
nahve dair eseri. 

J 


Tam adi Şüzûrü'z-zeheb fî marifeti 
kelâmi'l- c Arab'd\r. Müellif, olgunluk dö¬ 
neminde kaleme aldığı eserinin çok muh¬ 
tasar olduğunu görerek Şerhu Şüzûri’z- 


zeheb fî mcfrifeti kelâmi'l- c Arab adıyla 
kapsamlı bir şerh yazmış ve kitap asıl öne¬ 
mini bu şerhten sonra kazanmıştır. İbn 
Hişâm, Şüzûrü'z-zeheb’de Katrü'n-ne- 
dâ ve el-Elfiyye şerhinde (Evdahuî-me- 
sâlik) uyguladığı yöntemden farklı bir yön¬ 
tem izlemiştir. Bir mukaddime ile on beş 
bölümden (bab) meydana gelen eserin 
başında kelime ve çeşitlerinden bahsedil¬ 
dikten sonra sırasıyla şu bölümlere yer 
verilmiştir: 1. İ‘rab: Tanımı, lafzı, takdirî 
ve mahallî i‘rab. 2. Binâ: Mebnîlik, sükûn 
veya nâibi, fetha yahut nâibi, zamme ve¬ 
ya nâibi, kesre üzere mebnî olanlar. 3. 
Nekre isim. 4. Ma'rifenin çeşitleri. S. Mer- 
fûât: Fâil, nâib-i fâil gibi on merfû çeşidi. 

6. Mensûbât: Mefûl çeşitleriyle hal, tem¬ 
yiz, müstesna gibi on beş mensûb çeşidi. 

7. Mecrurât: Harf-i cer, izâfet ve mücâve- 
re ile mecrur olma durumları. 8. Meczû- 
mât: Meczûm muzari ve cezm edatları. 9. 
Fiilin amel etmesi: Fiilin ref ve nasb ame¬ 
li. 10. Fiil gibi amel eden isimler: Masdar, 
ism-i fâil gibi on ismin amel etme durum¬ 
ları. 11. Tenâzü': Ma'mûlün kendisinden 
önce gelen âmillerden hangisine ait oldu¬ 
ğu meselesi. 12. İştigal: Önce geçen bir is¬ 
min zamiriyle âmilin meşgul olması. 13. Te- 
vâbi': İ'rabı önceki bir kelimeye tâbi olan 
tekit, na't, atf-ı beyân, bedel ve atf-ı ne- 
sak. Bu bağlamda bir fasıl altında münâ- 
dânın tâbii olan kelime veya terkip ele alın¬ 
mıştır. 14. Gayri münsarif: Kesre ve ten- 
vin almayan mu'reb isimler. 15. Aded: Sa¬ 
yılarla temyizlerinin i'rabı. 

Şüzûrü'z-zeheb’de Sîbeveyhi’den beri 
devam eden kelimenin isim, fiil, harf (edat) 
ve i'rab taksimine mukabil mebnî, mu'¬ 
reb, âmil meselelerine ağırlık verilmesi, 
mebnîlerin özgün bir taksime tâbi tutul¬ 
ması, şerhte yer alan doyurucu ara bilgi¬ 
ler (istitratlar) eserin ve şerhin orijinal yön¬ 
lerini oluşturur. Bunun dışında diğer eser¬ 
lerinden farklı olarak kitabın şerhinde ko¬ 
nuların çok daha geniş bilgiler verilerek 
açıklanması, bazı Kur’an âyetleriyle ilgili 
i'rab bilgilerine yer verilmesi, şâhid beyit¬ 
ler konusundaki açıklamalar İbn Flişâm'm 
eserine ve şerhine ayrı bir önem kazandır¬ 
mıştır. Şerhin kaynakları arasında İbn Mâ- 
lik’in İkmâlü'l- c Umde (kendi eseri c Cim - 
detü'l-hâfız ve ‘uddetü’l-lâfız için yazdığı 
tetimme), aynı müellifin Teshîlü'l-Fevâ’id 
ve tekmîlü'l-Makâşıd ve Şerhu İkmâ- 
li'l- c Umde's\, Vâhidî'nin el-Vasît’ i (tefsir), 
Muhammed b. İbrâhim el-Mehdevî'nin Şer- 
hu'l-Hidâ ye 'si, Mevhûb b. Ahmed el-Ce- 
vâlîki'nin Tekmiletü Islâhı mâ tağletu 
fîhi'l- c âmme adlı eseri, İbn Usfûr el-İşbî- 
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lî’nin el-Mukarrib’i ve İbn Cinnî’nin el- 
Muhteseb'i gibi eserler zikredilmektedir. 
Sözlerine ve görüşlerine yer verilip tartı¬ 
şılan dil âlimleri ise Sîbeveyhi, Ali b. Ham- 
za el-Kisâî, Yahyâ b. Ziyâd el-Ferrâ, Ahfeş 
el-Evsat, İbnü’s-Serrâc, Ebû Ali el-Fârisî, 
Zemahşerî, İbnü’l-Habbâz (Ahmed b. Hü¬ 
seyin), İbnü'l-Hâcib ve İbn Mâlik et-Tâî gi¬ 
bi önemli şahsiyetlerdir. 

Birçok kütüphanede yazma nüshaları 
bulunan Şerhu Şüzûrü'z-zeheb’vn (bk. 
Brockelmann, GAL, 11, 30; Suppi, II, 19-20; 
Fihrisü’l-kütübi’l-mevcûde, IV, 219-224) 
ilk baskısı Bulak’ta yapılmış (1253), daha 
sonra özellikle Kahire, Bulak ve İstanbul’¬ 
da defalarca basılmıştır. Eserin ilk İlmî neş¬ 
ri, bazı not ve açıklamalarla birlikte Ab- 
dülmüteâl es-Saîdî tarafından Şezerât 
c alâ Şerhi Şüzûri'z-zeheb adıyla gerçek¬ 
leştirilmiştir (Kahire 1946). Daha sonra ki¬ 
tabı kendisinin yazdığı şevâhid şerhi Mürı- 
tehe'l-ereb ile birlikte Muhammed Muh- 
yiddin Abdülhamîd neşretmiştir (Kahire 
1355, 1374, 1377). Muhammed Seyyid el- 
Kîlânî, bir mukaddime ve Muhammed b. 
Muhammed el-Emîr es-Sünbâvî ile Mu¬ 
hammed b. Ubâde el-Adevî’nin haşiyele¬ 
rinden yararlanarak ilâve ettiği notlarla 
eseri el-İfâde min hâşiyeteyi'l-Emîr ve 
c Ubâde c alâ Şerhi Şüzûri'z-zeheb adıy¬ 
la yayımlamıştır (Kahire 1960). Birçok dil 
ve edebiyat âlimi Şüzûrü'z-zeheb ve şer¬ 
hiyle ilgili olarak şerh, hâşiye, ihtisar, tak¬ 
rir, nazma çevirme, şevâhid şerhi vb. ça¬ 
lışmalar yapmıştır (bk. bibi.). Son çalışma¬ 
lar arasında Abdülkerîm Muhammed es- 
Sa'd'ın el-Hâşiyetü'l- c aşriyye c alâ Şerhi 
Şüzûri'z-zeheb’i (Riyad 1989), Muham¬ 
med b. Muhammed Dîb Hamza’nın Hâşi- 
yetü Gâyeti'l-ereb c alâ Tehzîbi Şüzû- 
ri'z-zeheb’i (Beyrut 1991) ve Nevvâb b. 
Cezzâ el-Hârisî'nin, Muhammed b. Abdül- 
mün'im el-Cevcerî’nin şerhi (Şifâ’ü’ş-şu- 
dûr fî halli elfâzı’ş-Şüzûr) üzerinde hazır¬ 
ladığı yüksek lisans tezi ( Şerhu Şüzûri’z- 
zeheb, el-Câmiatu 1-İslâmiyye külliyyetü’l- 
lugatiT-Arabiyye, Medine 1993) zikredile¬ 
bilir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Hişâm en-Nahvî, Şerhu Şüzûri’z-zeheb (nşr. 
M. Muhyiddin Abdülhamîd), Kahire 1965, neşre¬ 
denin girişi; Serkîs, Mu‘cem, s. 275; Brockelmann, 
GAL, II, 30; Suppi, II, 19-20; Fihrisü’l-kütübi’l- 
mevcûde bi’l-Mektebeti’l-Ezheriyye, |baskı yeri 
ve tarihi yok| (Matbaatü’l-Ezher) IV, 219-224; Ali 
Fevde Nîl, İbn Hişâm el-Enşâri: Âşâruhû ve mez- 
hebühü’n-nahvi, Riyad 1406/1985, s. 74-94; Ab¬ 
dullah Muhammed el-Habeşî, Câmi‘u’ş-şürûh ve’l- 
havâşi, Ebûzabî 1425/2004, II, 1080-1084. 
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n 

TÂ 

(*U)f ) 

Arap alfabesinin üçüncü harfi. 

Ebced tertibinde yirmi ikinci sırada yer 
alan harfin sayı değeri 400'dür. Türk al¬ 
fabesinin yirmi dördüncü harfi olan te in¬ 
ce sesliler önünde "tâ”ya (o), kalın sesliler 
önünde “tâ’’ya (y) tekabül eder. Fenike di¬ 
linde adı tavdır ve "işaret” anlamına gelir. 
İbrânîce ve Ârâmîce’ye aynı adla, Arap¬ 
ça’ya “tâ”, Yunanca’ya tau adıyla intikal 
etmiştir. Haç işareti biçimindeki hiyeroglif 
şeklinden gelişmiş olup zamanla artı işa¬ 
reti (+) biçiminde kesişen iki çizgi şeklini, 
daha sonra üst uzantısını kaybederek bu¬ 
günkü biçimini (T) almış olmalıdır. Hiye¬ 
roglif, geç ve yeni Fenike, erken ve yeni 
Ârâmî, Yunan, Etrüsk ve Latin şekilleri ara¬ 
sında belirgin bir yakınlık görülmektedir. 
Arapça tâ şekli hiyeroglif oda planından 
doğmuş olan “bâ”nın (■_>) bir türevi olma¬ 
lıdır. Arapça’da tâ' kelimesi "sağmal deve, 
deve sütü kabı; üzerinde yürünmesi ko¬ 
lay toprak” anlamlarına gelir (Halîl b. Ah- 
med, s. 28, 34), 

“y o .o” harflerinin mahreç sahası dil 
ucu ile üst ön dişlerin kökleridir, “o” fone¬ 
minin belirleyici sıfatları şiddet ve hems- 
tir. Harfin telaffuzu sırasında dil ucunun 
diş köklerine iyice dayanması üzerine ses 
ve nefes akışının tam kesilmesinin ardın¬ 
dan mahrecin birden açılmasıyla güçlü, 
patlamalı bir soluk akışı, cehri olmayan 
hafif bir ses eşliğinde (hems) meydana 
gelir. Fonemin bu iki zıt özelliği onunla 
başlayan veya son bulan Arapça fiil mas- 
darlarında “şiddet, kuvvet, sertlik” ile "in¬ 
celik, zayıflık” şeklinde belirgin iki karşıt 
anlam yansıması olarak tesbit edilmiştir 
(Haşan Abbas, s. 55-59). İbn Sînâ “y" fo¬ 
nemini, avuç içine (veya ele) parmakla ve 
güçlü biçimde çarpmaktan hâsıl olan se¬ 
se eşdeğer görür (Mehâricü’l-hurûf, s. 
26, 46). Modern standart telaffuzda “y" 
fonemi hafif soluk akışıyla söylenen ka- 
pantılı, sert, titreşimsiz bir diş kökü ün¬ 
süzüdür. 

Aslı Grekçe veya Latince olup Arapça’¬ 
ya Ârâmîce yoluyla giren kelimelerdeki 
orijinal “y" fonemi Arapça “y” ile temsil 
edilmiştir. Yine Farsça'dan yapılan alıntı¬ 


ö 


larda orijinal “y" harfinin Arapça “y" ile 
gösterildiğine sıkça rastlanır: Taberistân, 
Tûs, İstahr gibi. Bu durum Eski ve Yeni 
Farsça’da “y" foneminin soluksuz bir ün¬ 
süz olduğunu gösterir. Modern Farsça’da 
“y" fonemi Arapça’da olduğu gibi hafif 
soluklu bir ünsüzdür. İran'da Arap alfabe¬ 
si kullanılmaya başlanınca “y" fonemi “o” 
için, “y" harfi de Arapça’dan yapılan alın¬ 
tılar için kullanılmıştır. Türk dilleri Arap 
harfleriyle yazıldığında ise genel olarak in¬ 
ce ünlüler eşliğinde “y" harfi, kalın ünlü¬ 
ler eşliğinde “y" harfi yazılmıştır. 

Arap dilinde harf ve isim (zamir) olarak 
"tâ”nın birçok çeşidi ve işlevi vardır. Yazı¬ 
lış bakımından açık (o) ve yuvarlak (ö) 
olmak üzere ikiye ayrılır. Sadece kelime 
sonlarında çeşitli işlevler için bulunan yu¬ 
varlak "s” duruş halinde "hâ”ya (o) dönüş¬ 
tüğü için bu adla da anılır. Açık tâ ise du¬ 
ruşta ve geçişte değişime uğramayıp fo¬ 
netik değerini korur. Yuvarlak tâ daha çok 
isim ve sıfatların sonunda dişil eki fonksiyo¬ 
nunda bulunur; ancak dişil bir isme sıfat 
olarak kullanılan faûl, mif’âl, mif’îl, faîl, 
mif’al vezinlerindeki mübalağa sıfatları 
eril olarak gelir: s/4” gibi. Bu kalıp¬ 

lar dişili gösteren bir isim gibi kullanılırsa 
“ö” alır: “ ojüIs” gibi. Söz konusu tâ 
kadınlara özgü sıfatlara da gelmez: s/4” 
“ y, jail> Jeb- gibi. Cins isimlerine ve 
masdarlara tekil için “s” gelir: “jj»” (ceviz 
cinsi) —> “(bir tek ceviz); “ jri” (yemek) 
—>• “Airî” (bir kere yemek) gibi. Sıfat ve mas- 
darlardan isim elde etme (nakil) "tâ”sı ola¬ 
rak da gelir: “ (güzel) — > “U~>” (iyilik, 

güzellik) gibi. Bazı ism-i fâil ve mübalağa sı¬ 
ğalarında abartı için gelir: “üGu 
gibi. Nisbet (mensubiyet) ifadesi için 
müntehe’l-cumû’ sığasına “s” gelir: 

SjûLİl ^— j£İai ^— ı gibi. 

Baştan, ortadan veya sondan düşen 
vav ve “yâ”dan bedel olarak gelir: 

(|o!^ij) ıicisi , (yu?ş) i (^/j s/ gibi. İs¬ 
min başka dilden alıntı olduğunu bildirmek 


üzere çoğuluna “s” gelir: “/,/>■ <- ojj/’ 
gibi. Fiâl, fuûl veznindeki cemilerde ço¬ 
ğulluğu pekiştirmek için gelir: 

“ 4Ji^cS< -J^eS V < y?;.> 

gibi. Sayılan öğenin eril olduğunu göster¬ 
mek üzere 3-10 arası sayılara “s” gelir: 
“JL>, gibi. 

Açık tâ mâzi fiilin sonunda “y .0 .o” 
ve türevleri şeklinde muhatap, muhatabe 
ve mütekellimde özne zamir (isim), gâibe 
sonunda dişil alâmeti harf (y) olarak ge¬ 
lirken muzâri fiilin gâibe, muhatap ve mu¬ 
hatabe sîgalarının başında muzâri harfi (>) 
olarak bulunur. Bir görüşe göre “yjl 
ve türevlerinde “ ji” zamir, “o” ve “y” 
ise hitap harfidir. Cemi müennes sâlim eki 
“ol” olarak gelir. Yemin “vâv”ından bedel 
olarak ve daha çok “Allah” lafzıyla taaccüp 
bildiren yemin harf-i cerri olarak kullanılır: 
"<üjü" gibi. Bunun diğer isimlerle kullanıl¬ 
ması nâdirdir. Üçlüyü dörtlü, dörtlüyü beşli 
köke (sülâsî, rubâî, humâsî) çevirmek için 
ilhak ”tâ”sı olarak getirilir: o4o,c) y^şy" 
( y^y^ <— jcj^) (d^— gibi. 
“İftiâl” kalıbına işteşlik (müşareket), dönüş¬ 
lülük ve abartı gibi mânalar yüklemek için 
tâ gelir: ” J^sl” (savaştı), “^coş-l ” (toplandı), 
“ ^^Tl ” (çok kazandı) gibi. İlk harfi . j? 

“y . y kalın harflerinden biri olan fiilin if¬ 
tiâl kalıbında tâ “tâ”ya döndüğü gibi ilk 
harf “j .i o” ise dâl “tâ"ya dönüşür: <- _/>” 
“/il / /sil ^— jSjşi ^—,/i * /^ı ^—y gi¬ 
bi. İlk harf .« J” ise bu harfler “tâ”ya id- 
gam edilir: “ jotil<- j^rjl -e- gibi. Açık 
tâ timsâl, tibyân, melekût, ceberût vb. 
kelimelerinde zâit olarak gelirken takvâ 
(vky), takıyye (vky), Tevrat (vry), tücâh 
(vch), uht (uhv), bint (bny) gibi kelimeler¬ 
de vâv veya “yâ”dan bedeldir. 

Kur'an kıraatinde “tâ”nın kendisine ve 
“y ,y ıj> »o- *j o o . 0 ” 

harflerine idgamı câiz görülmüştür: 

“û^cJ Jju <— yjM LcT : y <— yy" 

“ y^ı <— CU^I : i <— iö” 

(Hûd 11/95; Yûnus 10/89) gibi (diğer ör¬ 
nekler için bk. ez-Zâriyât 51/1; el-İsrâ 
17/97; Yûsuf 12/19; es-Sâffât 37/8; en-Nûr 
24/4; en-Nisâ 4/56, 90; el-Âdiyât 100/1; 
Âl-i İmrân 3/72; en-En'âm 6/146; Yûsuf 
12/83). 

Ayrıca bunlardan harf¬ 

lerinin “tâ”ya idgamı câiz görülmüştür: 
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<— ÖoJl> : O <— üü" 

<— : O <— O^r” 

(en-Necm 53/59; el-Meâric 70/3-4; diğer 
örnekler için bk. el-Bakara 2/256; Âl-i tm- 
rân 3/152; el-Mülk 67/3; el-Mâide 5/28). 

Arap dilinde tâ harfi ş, h, d, z, r, z, s, ş, 
ş, z, t, c , f, k, k, 1, m, n, h, v, y harfleriyle 
lugavî ibdâle girerek çok sayıda eş anlam¬ 
lı veya yakın anlamlı kelimenin ortaya çık¬ 
masını sağlamıştır. T/Ş: tevb / şevb (geri 
dönmek); T/H: metn / mehn (cimâ etmek); 
T/D: celt / celd (vurmak); T/Z: hett / hezz 
(söylemek); T/R: şat' / şar' (yere yıkmak); 
T/Z: nahîte / nahîze (tabiat, asıl); T/S: tûs / 
sûs (öz); T/Ş: tevk/ şevk (can atmak); T/Ş: 
lışt/lışş (hırsız); T/Z: terh/zarh (yarmak); 
T/T: ğatt / ğatt (batırmak); T/ c : nevt / nev c 
(sallanmak); T/F: mahtid / mahfid (asıl); 
T/K: sebt / sebk (geçmek); T/K: c ıtr / c ıkr 
(asıl); T/L: ateh / aleh (delilik), T/M: teaş / 
meaş (ağrımak); T/N: atş / anş (eğmek), T/ 
H: tibriye / hibriye (konak); T/V: tükele / 
vükele (kaygısız); T/Y: terbît / terbiye (eğit¬ 
mek). 
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1983, III, 228, 464, 554; IV, 239, 240, 433; İbnü’s- 
Serrâc, el-Uşûl fi’n-nahv (nşr. Abdülhüseyin el- 
Fetlî), Beyrut 1405/1985, III, 206-207, 269-272, 
400, 422-423, 432-434; Ebü'l-Kâsım ez-Zeccâcî, 
el-lbdâl ve’l-mıfâkabe ve’n-nezâ , ir (nşr. İzzeddin 
et-Tenûhî), Dımaşk 1381/1962, s. 40-43, 54-56; 
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Dımaşk 1405/1985, i, 145-170; İbn Sînâ. Mehâ- 
ricü’l-hurûf (nşr. ve trc. Pervîz Nâtil Hânlerî), Tah¬ 
ran 1333, s. 17-18, 26, 40, 46; Saymerî, et-Teb- 
şıra ue’t-tezkire (nşr. Fethî Ahmed Mustafa Aliy- 
yüddin), Dımaşk 1402/1982, II, 848-859, 939- 
941; Naim Hazım Onat, Arapça’nın Türk Diliyle 
Kuruluşu, İstanbul 1944, I, 53, 129, 169, 170, 
171, 173-175, 306-307; İbrâhim Enîs, el-Eşuâ- 
tü’TIuğauiyye, Kahire, ts. (Mektebetü nehdati 
Mısr), s. 53, 119-123; Azîze Fevvâl Bâbestî, el- 
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İSI İsmail Durmuş 

r „ h 

TA 

( plfcdl ) 

Arap alfabesinin on altıncı harfi. ^ 

Ebced tertibinde dokuzuncu sırada yer 
alan harfin sayı değeri 9’dur. T harfinin 
haç (t) biçimindeki hiyeroglif şeklinden 
gelişerek artı işareti (+) biçiminde kesişen 
iki çizgi şeklini, daha sonra da üst uzan¬ 


tısını yitirerek bugünkü biçimini (T) almış 
olduğu sanılmaktadır. Arapça'da “±," har¬ 
fi de “T”nin ters istikamette gelişmiş bi¬ 
çimine benzemektedir. Fenike, İbrânî ve 
Ârâmî alfabelerindeki tet ve Yunanca’da- 
ki theta Arapça “.d" ya, Arapça te (o) ise 
tav ve tauya mukabil gösterilirse de şekil 
gelişimi ters olmuştur. Arapça'da tâ’ ke¬ 
limesi “cinsel ilişkiye düşkün ihtiyar; vadi¬ 
nin aşağı kesimi, düz yer" gibi mânalara 
gelir (Halîl b. Ahmed, s. 40-41). 

“Tâ"nın “i” ve “o" ile paylaştığı mahreç 
sahası dil ucu ile üst ön dişlerin kökleri ola¬ 
rak belirtilirse de tâ kalın (ıtbâk/ isti'lâ) harf¬ 
lerden olduğundan dil ucunun önemli bir 
kısmı üst damak yüzeyinin ön kısmına doğ¬ 
ru kapaklanır. Bu sebeple “tâ”nın üst da¬ 
mak sırtı harflerinden olduğu söylenmiş¬ 
tir. İbn Sînâ da bu harflerin mahrecini üst 
damak sathının önü diye belirlemiş, hep¬ 
sinin nefesin / havanın tam hapsedilmesin¬ 
den sonra birden boşalmasıyla meydana 
geldiğini, ancak “tâ"nın telaffuzunda dil 
ucunun daha fazla kısmıyla ve dil ortası¬ 
nın çukurlaşmasıyla hapsedilme işleminin 
gerçekleştiğini, âni ve şiddetli bir nefes 
boşalmasıyla fonemin tamam olduğunu 
belirtmiş ve iki elin hafif çukurlaşmış avuç 
içlerinin birbirine çarpılmasından çıkan se¬ 
se eşdeğer görmüştür (MehâricüT-hurûf, 
s. 17, 26, 45). 

Başta Sîbeveyhi olmak üzere eski dilci, 
râvi ve kâriler “tâ"yı cehr sıfatıyla bugün¬ 
kü dâd (jz) fonemine benzer şekilde te¬ 
laffuz etmişlerse de çağdaş Arap lehçele¬ 
rinin çoğunda tâ (i?) ve tâ (o) fonemleri 
birbirine yaklaşmış, birçok yerde aynileş¬ 
miş, bazı yörelerde “W “o"nin kalın şekli 
olarak telaffuz edilir olmuştur. Günümüz¬ 
de özellikle Malta ile Doğu Tunus bedevile¬ 
rinde tâ (o) gibi, Güney Arabistan’da dâl 
(i) gibi telaffuz edilmektedir. “Tâ”nın dâd 
şeklinde telaffuzu diğer Sâmî dillerinde 
görülmez. Eskilerin “tâ"yı “dâd”a benzer 
şekilde yumuşak ünsüz olarak telaffuz et¬ 
mesi, cehr ve hems sıfatlarını birbirine ka¬ 
rıştırmalarından ziyade bu fonemlerin as¬ 
lında böyle olabileceği, belki de eski “dâd’in 
bugün İraklıların telaffuz ettiği şekilde ses- 
lendirildiği, daha sonra iki sesin geliştiği 
ve değişime uğradığı, “tâ”nın hems sıfatı 
kazanarak bugün bilinen “tâ"ya (±,) dö¬ 
nüştüğü, “dâd'Tn hem mahreci hem de 
sıfatı hemsten cehre değişerek günümüz¬ 
de bilinen “dâd”a dönüştüğü belirtilmiş¬ 
tir. İbn Cinnî’nin, “Itbâk (kalınlık) sıfatı ol¬ 
masaydı tâ dâl, sâd da sîn olur, dâd alfa¬ 
beden kalkardı” sözü bu fonem değişimi¬ 


ni teyit etmektedir (İbrâhim Enîs, s. 53- 
54). San'a dahil Yemen’in geniş bir bölge¬ 
sinde sesli harflerin önünde veya arasın¬ 
da bulunan “tâ"nın “dâd”a benzer şekilde 
yumuşak ünsüz gibi eski telaffuzu devam 
etmektedir. Ancak konuşma dillerinin ço¬ 
ğunda aynı pozisyondaki “tâ”nın da (o) 
yumuşak ünsüz olarak telaffuzu söz ko¬ 
nusudur. Ârâmîce yoluyla Yunanca ve La¬ 
tince’den Arapça’ya geçen kelimelerde¬ 
ki “t'Ter tâ ile (j^), Farsça’dan Arapça’ya 
yapılan alıntılarda tâ (o) genellikle tâ ile 
(±>) temsil edilmiştir: Taberistan, Tûs, İs- 
tahr gibi. İran’da Arap alfabesi kullanıl¬ 
maya başlanınca tâ (o) olduğu gibi kal¬ 
mış, tâ ise (i>) Arapça kelimeler için ter¬ 
cih edilmiştir. Türk dillerinde genellikle in¬ 
ce ünlüler eşliğinde “o", kalın ünlüler eş¬ 
liğinde " kullanılmıştır. 

Sîbeveyhi, Benî Temîm’in, sonu .js” 
“a olan fiillerde mütekellim zamiri “tü”- 
yü (o) kalın ses uyumu için “tâ’’ya (±) dö¬ 
nüştürdüğünü kaydeder: “ J=w asd <- ” 

gibi (Kitâbü Sîbeveyhi, IV, 239-240; İbn Cin¬ 
nî, 1,218). Ayrıca yine ilk harfi “m> .j* .j? ^” 
olan fiiller iftiâl babına nakledilince kalın 
ses uyumu için tâ (o) harfi “tâ"ya 
dönüştürülür: i jAu?ı <— f <— 

<- gibi. Gerek eski gerek¬ 
se yeni tâ [y) sesindeki kalınlık, sertlik, 
patlama, şiddet, yumuşaklık, zayıflık gibi 
nitelikler onu içeren Arapça kelimelerin 
birçoğunda, özellikle onunla başlayan 
veya son bulan masdarlarda “büyüklük, 
irilik, yükseklik, genişlik, yarılma, kırıl¬ 
ma, yumuşaklık, tazelik, keskin-güzel 
koku" gibi anlam yansımalarına sebep ol¬ 
duğu tesbit edilmiş, bilhassa ondaki şid¬ 
det sıfatı “ c ıtr, tîb, hamt” gibi keskin-gü¬ 
zel koku ifade eden birçok kelimede kul¬ 
lanılmıştır (Haşan Abbas, s. 119-122). 

“Tâ”nm (±,) kendine ve .i o .d) .o 
js 1(J ö harflerine idgamı câiz görül¬ 
müştür: “DüvAİ £vj>I : ^ i 

Ccjılj* <— uju gibi. 

Ebû Amr b. el-Alâ şu âyetlerde “tâ"yı 
(i>) “tâ’’ya (o) idgam etmiştir: 

^— CJa »j ” (el-Mâide 5/28); 

“ C^>î<-di»-î”(YÛSUf 12/80);“|*İj5<- 

(en-Neml 27/22). 

Yine Sûsî rivayetine göre Ebû Amr, 

^j^L>büLaJI <— I g J. ^ a (eF- 

Ra’d 1 3/29) âyetinde tâ (o) harfini “tâ"ya 
(İ 7 ), Âsim el-Cahderî şu âyette “tâ"yı (i>) 
“sâd"a (jö) idgam etmiştir: 
büiaj jî <- büLuaj jî” (Sîbeveyhi, IV, 460; 
Saymerî, II, 954). 
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Arap sözlük biliminde tâ fonemi t, c, h, 
d, z, ş, ş, z, z, ğ, f, k, k, 1, m, v harfleriy¬ 
le değişim ve dönüşüme girerek eş an¬ 
lamlı veya yakın anlamlı birçok sesteş ke¬ 
limenin doğmasına imkân vermiştir: T/T: 
mett / matt (uzatmak); C/T: cümûh / 
tumûh (serkeşlik etmek); H/T: celmeha / 
celmeta (tıraş etmek); D/T: dahv / tahv 
(yaymak); Z/ T: vakz / vakt (vurmak); Ş/T: 
şemh / tamh (büyüklenmek), Ş/T: faşm / 
fatm (kesmek), kaşş / katt (kesmek); Z/T: 
karz / kart (kesmek); Z/T: meşaz / meşat 
(el sertleşmek); G/T: ğufüvv / tufüvv (su 
üzerinde batmadan durmak); F/T: ifrâr / 
itrâr (kesmek); K/ T : m İska' / mişta' (be¬ 
liğ); K/T: kûfân / tû-fân (gece karanlığı); 
L/T: la'z / ta‘z (cima etmek); M/T: nahm 
/ naht (hırıltı); V/T: matv / matt (uzat¬ 
mak). 
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uât (nşr. Hâdî Haşan Hammûdî), London 1428/ 
2007, s. 79, 80, 195, 197, 198, 201; Sîbeveyhi, 
Kitâbü Sîbeveyhi (nşr. Abdüsselâm M. Hârûn), 
Kahire 1402/1982, III, 228, 464, 554; IV, 239- 
240, 433, 460; İbnü’s-Serrâc, el-üşûl (nşr. Ab- 
dülhüseyin el-Fetlî), Beyrut 1405/1985, III, 271- 
272; Ebü'l-Kâsım ez-Zeccâcî, el-lbdâl ve’Tmu‘â- 
kabe ve'n-neza’ir (nşr. izzeddin et-Tenûhî), Dı- 
maşk 1381/1962, s. 40, 43, 44; Ebü’t-Tayyib el- 
Lugavî, Kitâbü’l-lbdal (nşr. İzzeddin et-Tenûhî), 
Dımaşk 1379-80/1960-61, I, 126-134, 291, 
372-378; II, 282-293; İbn Cinnî, Şırru şınâ‘ati’1- 
İ‘râb (nşr. Haşan Hindâvî), Dımaşk 1405/1985, 
I, 217-226; İbn Sînâ, Mehâricü’Thurûf (nşr. ve 
trc. Pervîz Nâtil Hânlerî), Tahran 1333, s. 17, 26, 
40, 45; Saymerî, et-Tebşıra ve’t-tezkire (nşr. Fet- 
hî Ahmed Mustafa Aliyyüddin), Dımaşk 1402/ 
1982, II, 855-856, 954; Naim Hazım Onat, Arap- 
çarıın Türk Diliyle Kuruluşu, İstanbul 1944, I, 
129, 171-172, 173, 187-190, 213, 257-258; Ha¬ 
şan Abbas, Haşâ’işü’l-hurûfi'KArabiyye ve me‘â- 
nîhâ, Dımaşk 1998, s. 119-122; İbrâhim Enîs, el- 
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ISI İsmail Durmuş 


r ~1 

TÂ HÂ 

( ) 

Tâhâ sûresinin başında bulunan 
ve kendi adlarıyla okunan harfler 
(bk. HURÛF-ı MUKATTAA). 


r h 

TÂ SÎN 

( o-L’ ) 

Nemi sûresinin başında bulunan 
ve kendi adlarıyla okunan harfler 
(bk. HURÛF-ı MUKATTAA). 


TA SIN MİM 

( (v-L’ ) 

Şuarâ ve Kasas sûrelerinin 
başında bulunan 

ve kendi adlarıyla okunan harfler 
(bk. HURÛF-ı MUKATTAA). 


TAABBUDIYYAT 

( LjGjüjuII ) 

Ta'lîle elverişli olmayıp sırf 
Allah'a itaat ve teslimiyet 
anlayışıyla uyulan 
hükümler anlamında 
fıkıh usulü terimi 
(bk. İLLET; TA'LÎL). 


TAADDI 

( tŞÂfcdf ) 

Allah’ın kulları için belirlediği 
sınırları aşmak anlamında 
bir Kur an terimi. 


Sözlükte “hızlı koşmak, sınırı aşmak, te¬ 
cavüz etmek” anlamındaki adv kökünden 
türeyen taaddî terim olarak, advin "hede¬ 
fine ulaştığı halde hızını kesemeyen kim¬ 
senin daha ileri noktalara gitmesi” mâna¬ 
sından hareketle ölçüyü ve sınırı aşmayı, 
taşkınlık yapmayı, haklılık sınırını geçme¬ 
yi, başkalarına saldırmayı ifade eder. Dar¬ 
gınlık ve anlaşmazlığın kin, nefret ve silâh¬ 
lı çatışmaya vardırılmasına adavet ve ud- 
vân, bu tutum içinde olana adüv denir (Râ- 
gıb el İsfahânî, el-Müfredât, “ c adv” md.; Li- 
sânü’HArab, ‘“adv” md). Haddi aşmak ve 
özellikle Allah'ın kulları için belirlediği sı¬ 
nırları (hudûdullah) tecavüz etmek “İlâhî 
emirleri çiğnemek” mânasına gelir. Taad- 
dînin "aşırılık ve taşkınlık" anlamından do¬ 
layı Kur’an'daki gulüv, israf, tuğyan ve zulm 
(bir şeyi yerli yerine koymamak, bir hak¬ 
ka tecavüzde bulunmak) terimiyle bağlan¬ 
tısı vardır. 

Kur’ân-ı Kerîm’de taaddînin aynı kökten 
eş anlamlısı olan i'tidâ daha çok geçmek¬ 
tedir (M. F. Abdülbâki, el-MıAcem, “ c adv” 
md.). Çeşitli âyetlerde Allah'ın sınırlarına 
riayet edilmesi, buyruk ve yasaklarına uyul¬ 
ması emredilip bu sınırlara yaklaşılması 
yasaklanırken (el-Bakara 2/187) bu sınırla¬ 
rı korumanın müminlerin bir özelliği oldu¬ 
ğu vurgulanır (et-Tevbe 9/112). Öte yan¬ 
dan insan ilişkilerine ve özellikle aile huku¬ 
kuna dair yasaklar açıklandıktan sonra, 
“İşte bunlar Allah'ın koyduğu sınırlardır, 
onları aşmayın. Artık kim Allah'ın sınırla¬ 


rını aşarsa onlar zalimlerin ta kendileridir” 
buyurularak (el-Bakara 2/229) bu sınırları 
çiğnemenin zulümle eşdeğer olduğu ifa¬ 
de edilmektedir. Allah’ın belirlediği sınır¬ 
ları aşanlar Kur'an’da mu'tedî kelimesiyle 
ifade edilir. Allah haddi aşanları sevmez 
(el-Bakara 2/190; el-Mâide 5/87); çünkü 
onlar ahidlerini her fırsatta bozarlar, mü¬ 
minlere galip geldiklerinde bir yakınlık ve 
anlaşma gözetmezler, ikiyüzlü ve bozgun¬ 
cudurlar; Allah’ın âyetlerini az bir paha 
karşılığında satıp insanları doğru yoldan 
saptırırlar (et-Tevbe 9/7-10); hesap günü¬ 
nü yalan sayanlar da onlardır (el-Mutaffi- 
fîn 83/12). Haddi aşanlar kendi arzularına 
şuursuzca uyarlar; fakat Allah haddi aşan¬ 
ları çok iyi bildiği gibi (el-En'âm 6/119) on¬ 
ları içinde sürekli kalacakları, elem verici 
bir azabın bulunduğu cehenneme koya¬ 
caktır (en-Nisâ 4/14). Taaddî ile aynı kök¬ 
ten gelen kelimeler hadislerde de “haddi 
aşmak, zulmetmek, saldırmak" anlamında 
geçer (Wensinck, el-MıAcem, ‘“adv” md ). 
Haddi aşma bazı ibadet şekilleri için de 
söz konusudur. Hz. Peygamber dua eder¬ 
ken ses tonunu yükseltme, peygamber 
olmayı arzulama, kâfir olarak ölen birinin 
cennete girmesini isteme gibi sünnetul- 
laha aykırı taleplerde bulunmanın (Müs- 
necL, I, 172, 183; İbn Mâce, “Du'â”’, 12), yi¬ 
ne abdest alırken gereğinden çok titizlik 
göstererek organları üçten fazla yıkama¬ 
nın (Nesâî, “Tahâret”, 104) haddi aşma sa¬ 
yıldığını belirtmiştir. 

Allah Teâlâ, en güzel şekilde yarattığı in¬ 
sanoğlunun bu üstünlüğünü koruyup sür¬ 
dürebilmesi için uyulması gereken kural¬ 
lar koymuş, aşılmaması gereken sınırlar 
belirlemiştir. Bunların ihlâl edilmesi had¬ 
di aşmaktır. Bu tutum ısrarla devam et¬ 
tirilirse istekler ve düşünceler değişir, in¬ 
sanın fıtratı bozulur ve sonunda insanı in¬ 
sanlık çizgisinde tutan değer ölçüleri alt¬ 
üst olur. İsrâiloğulları İlâhî sınırları aşıp cu¬ 
martesi yasağını çiğnedikleri, aşırılık ve 
taşkınlıklarını sürdürüp peygamberlerini 
bile öldürecek boyutlara vardırdıkları için 
İlâhî lânete ve gazaba uğratılmışlardır (el- 
Bakara 2/65; Taberî, 11, 167-173; İbn Kesîr, 
1, 150-152; Elmalılı, I, 378). İslâmiyet, Al¬ 
lah’ın emir ve yasaklarını ihlâl etmenin bü¬ 
tün toplumu etkileyecek olumsuz sonuç¬ 
larını önlemek için emir bi'l-ma‘rûf nehiy 
ani’l-münker prensibi çerçevesinde birey¬ 
lere sorumluluk yüklemektedir. Hz. Pey¬ 
gamber, Cenâb-ı Hakk’ın koyduğu sınırları 
gözeten ve gözetmeyen kimseleri aynı ge¬ 
mide yolculuk yapanlara benzeterek alt 
kattakilerin su ihtiyacını karşılamak için 
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TAADDÎ 


gemiyi delme isteklerine üst kattakilerin 
engel olmaması halinde hepsinin batacağı 
uyarısında bulunmuş (Buhârî, “Şeriket”, 6) 
ve hudûdullaha riayetin toplumsal boyutu¬ 
na dikkat çekmiştir. 

İslâm dini savaşta da haddi aşmayı ya¬ 
saklamıştır. Hicretten evvel on küsur yıl 
boyunca müşriklerin işkencelerini, onur kı¬ 
rıcı sözlerini ve davranışlarını sabırla karşı¬ 
layan müslümanlara daha sonra savaş iz¬ 
ni veren âyetlerde haddi aşmamaları öğüt¬ 
lenmiş (el-Bakara 2/190-194), bir toplulu¬ 
ğa karşı beslenen öfkenin aşırı gitmeye 
sebep olmaması gerektiği belirtilmiştir (el- 
Mâide 5/2). Müfessirler bu âyetlerde ge¬ 
çen i'tidâ kelimesini savaş ortamında bile 
gözetilmesi gereken yasakların çiğnenme¬ 
si diye açıklamıştır. Bunlar işkence yap¬ 
mak, kulak ve burun gibi organları kes¬ 
mek, kadınları, çocukları ve savaşa katıl¬ 
mayan yaşlıları, rahipleri, hahamları öldür¬ 
mek, gereksiz yere ağaçları kesmek, bes¬ 
lenme ihtiyacı dışında hayvanları öldür¬ 
mek vb. davranışlardır (Taberî, III, 562- 
564; Fahreddin er-Râzî, V, 128; Muham- 
med b. Ahmed el-Kurtubî, III, 239-241). 
Hz. Peygamber ve ardından gelen Hule- 
fâ-yi Râşidîn orduları uğurlarken insanlı¬ 
ğa yakışmayan bu tür hareketlerden ka¬ 
çınılmasını emretmiştir (Müsned, 1, 300; 
II, 524; Buhârî, “Cihâd”, 147, 148; Müslim, 
“Cihâd", 3, 24-25, 137). İslâm her şeyde or¬ 
ta yolu öğütleyen, aşırı gitmeyi yasaklayan, 
beden ve ruhla uyum içinde insanı insan¬ 
lık onuruna yakışır düzeye ulaştıran bir öl¬ 
çü ve denge dinidir (el-İsrâ 17/29, 110; el- 
Furkân 25/67). İslâmiyet yemede ve içme¬ 
de aşırı gitmeyi yasakladığı gibi Allah’ın 
helâl kıldığı temiz rızıkları, meşrû lezzet¬ 
leri din adına kendine haram kılmayı (el- 
Mâide 5/87; el-En'âm 6/119), Allah ve re¬ 
sulünün öngördüğü ibadetleri azımsayıp 
yeni ibadet şekilleri ortaya çıkarmayı da 
yasaklamıştır. 
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TAALLUK 

( JÎ" ) 

Bâbürlüler’de, 
onların halefleri olan 
küçük devletlerde 
ve Ingiliz sömürgesi döneminde 
Hindistan’da görülen 
bir İdarî birim. 

Sözlükte “bağlı olma, bağlılık” anlamına 
gelen taalluk kelimesi taluk (taluka) şek¬ 
linde Sanskritçe ve Hintçe’ye de girmiştir. 
Taalluk (taalluka) terimi ilk defa, vergi top¬ 
lamada iltizam usulünün yaygınlaştığı Bâ- 
bürlü Hükümdarı Evrengzîb zamanında 
(1658-1707) ortaya çıkmıştır. Hem kendi 
nüfuzu altındaki toprakların hem diğer 
zemindarların vergilerini tahsil edip öde¬ 
yen zemindarlara XI. (XVII.) yüzyılın ikinci 
yarısından sonra taalluk-dâr (taalluka-dâr) 
denilmiştir (El 2 [tng.], XI, 439). 

Seksen ile 100 civarında köyden ve bir 
merkez kasabadan meydana gelen İdarî 
birime taalluk denilirdi. Taallukun başın¬ 
da bulunan taallukdar vergi tahsildarı, ay¬ 
nı zamanda büyük arazi sahibi, yani bir 
çeşit toprak ağası idi. 1858’de 10 milyon 
kişinin yaşadığı tahmin edilen Eved’deki 
(Avadh) araziler 272 taallukdarın mülki- 
yetindeydi. Taallukdarın başlıca görevleri 
kendi taallukundaki arazi vergilerini top¬ 
lamak, adalet ve güvenliği temin etmek, 
gerektiğinde eyalet merkezine insan gü¬ 
cü sağlamak veya belirli sayıda asker gön¬ 
dermekti. Taallukdarın işi ve idare alanla¬ 
rı babadan oğula veya kardeşlere geçer¬ 
di. Bunlar vergileri tahsil edip onda birini 
kendilerine ayırırlardı. Ancak bazı güçlü ve 
imtiyazlı taallukdarlar toplanan verginin 
dörtte birini aldıklarından onlara Hintçe 
“çovdherî” (dörtte bir sahibi) denilmiştir. 

Taallukdarların topraklarında çalışan köy¬ 
lülerle münasebetlerinde başka aracılar da 
görev yapmaktaydı. Meselâ 10 milyon dö¬ 
nüme sahip bir taallukdarın arazisinde ken¬ 
dilerine belirli miktarda para vermek şar¬ 
tıyla 1 milyon dönümlük yeri işletme hakkı¬ 
na sahip vergi mültezimleri vardı. Aynı şe¬ 
kilde bu mültezimlerin toprağında 50.000- 
100.000 dönümlük arazileri işleyen veya 
işleten çeşitli kimseler bulunmaktaydı. Böy- 
lece verginin toplanmasına aracılık eden 
bir mültezimler zinciri meydana geliyordu. 
Bâbürlüler döneminde XVIII. yüzyıldan XX. 
yüzyıla kadar taalluk ve taallukdar keli¬ 
meleri zamana ve bölgelere göre farklı an¬ 
lamlarda kullanılmıştır. Racastan ve Ben- 
gal’de bir taallukdar arazilerinin genişliği 
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ve sosyal statü bakımından zemindardan 
sonra gelirdi. Fakat Pencap ve Eved’de çok 
güçlü taallukdarlar vardı ve bunlar doğru¬ 
dan doğruya eyalet valisine bağlıydı. Bâ- 
bürlüler’in son zamanlarında merkezî oto¬ 
ritenin zayıflamasıyla birlikte Eved’de ve 
Kuzey Hindistan’da topladığı vergiyi devle¬ 
te nâdiren ödeyen ve kendi bölgesinin ger¬ 
çek idarecisi olan kudretli taallukdarların 
ortaya çıktığı görülmektedir. Pencap’taki 
Pindigheb ve Dhani, Fethkot taallukdar- 
ları buna örnek gösterilebilir. 

XVIII. yüzyılda Bengal, Bihâr ve Orissa’- 
da taallukdarların aleyhine büyük arazi sa¬ 
hibi zemindarların güçlendiği görülmek¬ 
tedir. Büyük zemindarlar kendi kudretle¬ 
rini ve para kaynaklarını arttırmak için 
“mezkûrî taalluk, cengelbûrî taalluk” vb. 
adlar altında birçok taalluk çeşidi oluştur¬ 
dular ve bunları gayri resmî olarak sattı¬ 
lar. Doğu Hindistan Şirketi ile Bengal ze- 
mindar ve taallukdarları arasında yapılan 
dâimî iskân anlaşmasıyla bütün bağlı ta¬ 
alluklar vergilerini bağımsız şekilde öde¬ 
yen araziler haline getirildi ( 1789-1792). Bu 
anlaşmadan sonra zemindarlar tarafından 
yeni taalluk türleri oluşturuldu. Bunların 
başındaki taallukdarların hepsi 1793 an¬ 
laşmasının öngördüğü yükümlülük ve ba¬ 
zı haklara sahip oldular. Bir taallukdarın 
kirası sabit şekilde belirlendi ve taalluk- 
darlık hakkı belirli bir bedel ödenmesiyle 
zemindara devredilecek hale getirildi. 

Tâallukdarlar Hindistan'da İngiliz sömür¬ 
gesi döneminde görevlerini ve nüfuzları¬ 
nı korudular. Hindistan genel valilerinden 
C. Canning ve J. Lavvrence'ın taallukdarlık 
kurumunu ortadan kaldırmak için silâh¬ 
ları toplatmaları ve kaleleri yıktırmaları bir 
sonuç vermedi. Taallukdarların egemenli¬ 
ğini kırmak, onları köylülerle hükümet ara¬ 
sında aracı durumundan çıkarmak ama¬ 
cıyla toprak vergisinin doğrudan doğruya 
köylerden alınmasına karar verilmesi üze¬ 
rine halkın bir kısmını arkalarından sü¬ 
rükleyen Eved taallukdarları İngiliz işgali¬ 
ne karşı başlatılan sipahi ayaklanmasına 
(1857-1858) tam destek verip İngilizler’i 
büyük zarara uğrattılar. Bu yüzden İngiliz- 
ler onların topraklarını ellerinden aldıiar- 
sa da daha sonra birçoklarının toprağı ge¬ 
ri verildi. Taallukdarlık kurumu, bazı yeni 
düzenlemelere rağmen Hindistan'da İngi¬ 
liz idaresinin sona ermesine kadar varlı¬ 
ğını devam ettirdi ve ancak 1950'li yıllar¬ 
da çıkarılan arazi kanunları ile tazminat¬ 
ları ödenmek suretiyle kaldırılabildi. 

Tanzanya 



TAASSUP 


BİBLİYOGRAFYA : 

Yusuf Hikmet Bayur, Hindistan Tarihi, Anka¬ 
ra 1950, III, 295, 306, 314, 349, 360-363; irfan 
Habib, The Agrarian System of Mughal India, 
1556-1707, New Delhi 1999; History ofBangla- 
desh (ed, Sirajul-Islam), Dhaka 2007, II; S. Nurul 
Haşan, “The Position of the Zamindars in the 
Mughal Empire”, The Indian Economic and So- 
cial History Revieıv, 1/4, New Delhi 1964, s. 107- 
119; Shireen Moosvi, “Zamlndar”, El 2 (İng.), XI, 
439; M. Gaborieau, “Th'alluk”, El 2 Suppi. (İng.), 
s. 767-768. m 

1*1 S. Haluk Kortel 


r 

TAAMMÜD 

1 

L 

(bk. KASIT). 

J 

r 


1 


et-TAARRUF 
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Muhammed b. İbrahim el-Kelâbâzî’nin 

(ö. 380/990) 

tasavvufa dair eseri 
(bk. KELÂBÂZÎ, Muhammed b. İbrahim). 

r n 

TAASSUP 

( ) 

Benimsediği görüşü 
körü körüne savunma anlamında 
bir terim. 

Sözlükte “yakalamak, kuşatmak, sar¬ 
mak, bağlamak” anlamındaki asb (usûb) 
kökünden türeyen ve “kendi soyuna yar¬ 
dım etmek, körü körüne bağlanmak” mâ¬ 
nasına gelen taassub genelde asabiyyet- 
le eş anlamlı kabul edilir ( Lisanü’HArab, 
‘“aşb" md.; Tâcü’T c arûs, ‘“aşb” md.; Ka¬ 
mus Tercümesi, I, 388). Ancak başlangıç¬ 
ta “kabile taassubu" anlamında kullanılan 
asabiyet zamanla daha geniş bir etnik ve 
siyasal içerik kazanırken Batı dillerinde fa¬ 
natizm (fanatisme) Türkçe’de bağnazlık ke¬ 
limesiyle karşılanan taassup din, düşün¬ 
ce, siyaset, milliyet gibi birçok alanda ko¬ 
yu bir muhafazakârlığı, değişik anlayışları 
aşağılayıp yok etme eğilimini, farklılıklara 
karşı katı bir hoşgörüsüzlüğü ifade eden 
bir terim haline gelmiştir. Tehânevî'nin 
“herhangi bir tarafa bağlılıktan dolayı de¬ 
lili apaçık ortaya konduğunda bile gerçe¬ 
ği kabul etmeme” şeklindeki tanımı ( Keş¬ 
şaf, II, 946) terimin belirtilen geniş kap¬ 
samına uygundur. Bu anlayışa sahip olan 
kimseye mutaassıb denir. Taassubun kar¬ 
şıtı müsamaha ve tesâhüldür. İslâm lite¬ 
ratüründe özellikle dinî ve fikrî taassup 
daha çok taklid kavramı çerçevesinde ele 
alınmıştır. 


Kur'ân-ı Kerîm'de taassupla aynı kök¬ 
ten türeyen kelimeler geçerse de bunların 
terim anlamıyla ilgisi yoktur. Dört âyet¬ 
te kör bir inatla gerçeğe karşı direnenler 
hakkında “anîd” kelimesi (M. F. Abdülbâ- 
ki, el-Mu c cem, ‘“and" md.), bir âyette de 
(el-Mü'minûn 23/75) “yanlış bir inancı inat¬ 
la sürdürme” anlamında “lecâc” masda- 
rından fiil kullanılmıştır. İbn Hazm lecâ- 
cı, “yaptığının yanlış olduğu apaçık görün¬ 
mesine yahut doğru mu yanlış mı olduğu 
bilinmemesine rağmen kafasına koyduğu 
şeyi sürdürme" şeklinde tanımlamakta ve 
bunun “yanlışlığı ortaya çıkmadığı sürece 
hak olduğuna inandığı şeye göre davran¬ 
ma” mânasındaki sebattan farklılığına dik¬ 
kat çekmektedir. Bir âyette geçen (el-Feth 
48/26) “hamiyyete'l-câhiliyye" sözü taassu¬ 
ba yakın bir anlam içermektedir (bk. HA¬ 
MİYET) “İyilik ve takvâ üzerinde yardım¬ 
laşın, kötülük ve düşmanlık yönünde yar¬ 
dımlaşmayın” meâiindeki âyetle (el-Mâi- 
de 5/2) tartışmaların doğru bilgilere, ka¬ 
nıtlara, aydınlatıcı kaynağa dayandırılma¬ 
sı (Âl-i İmrân 3/66; el-Hac 22/3, 8) ve gü¬ 
zellikle yapılması (en-Nahl 16/125; el-An- 
kebût 29/46; Fussılet 41/34) gerektiğini, 
dinde zorlama olamayacağını (el-Bakara 
2/256) bildiren âyetlerde dolaylı biçimde 
taassup reddedilmektedir. Elmalılı Mu¬ 
hammed Hamdi, son âyetin insanları zor¬ 
la bir dine sokma çabasını yasaklaması 
yanında hürriyet alanına giren konularda 
kimseye baskı yapılamayacağı anlamına 
geldiğini belirtmektedir i Hak Dini, II, 860- 
862). Atalarının yanlış inançlarını ve hayat 
tarzlarını körü körüne sürdürerek hak di¬ 
ne karşı direnen inkârcıların tutumlarını 
anlatıp eleştirme bağlamında taassuba 
işaret eden ifadeler birçok âyette yer al¬ 
makta, insanlar düşünerek ve bilerek inan¬ 
maya çağırılmaktadır (meselâ bk. el-Mâi- 
de 5/104; el-Enbiyâ 21/52-54; Lokmân 31/ 
21-22). Bir âyette, Allah’ın bildirdiği ger¬ 
çeklere uymaları istendiğinde atalarının 
tuttuğu yolda yürüyeceklerini söyleyen 
müşrikler, atalarının akla uygun davranıp 
davranmadığı, tuttukları yolun doğru olup 
olmadığı üzerinde düşünmeye davet edil¬ 
mekte, bilinçsizce atalarının yolunu izle¬ 
yenler çobanın sesine göre hareket eden 
sürüye benzetilerek, “Onlar sağır, dilsiz ve 
kördür, çünkü akıllarını kullanmazlar" şek¬ 
linde eleştirilmektedir (el-Bakara 2/170- 
171). Bu âyetleri yorumlarken, sapıklık için¬ 
de oldukları Allah tarafından bildirilen ata¬ 
ları taassupla taklit etmenin onları Allah’a 
eş tutma anlamına geldiğini belirten El- 
malılı Muhammed Hamdi'ye göre gerçe¬ 


ğin ve iyinin ölçüsü Allah'ın buyruğu ve 
delile dayalı bilgi olduğundan geçmişi sırf 
kendi geçmişi diye taklit etmek taassup¬ 
tur ( Hak Dini, I, 585-587). Asabiyet kav¬ 
ramının geçtiği hadislerde kabile taassu¬ 
bu reddedilmiştir (meselâ bk. Müsned, II, 
306, 488; Müslim, “İmâre”, 57; Nesâî, “Thh- 
rîm”, 18). Taassuba yakın bir anlamda kul¬ 
lanılan hamiyet bazı hadislerde olumsuz 
bir duygu biçiminde zikredilir (meselâ bk. 
Müsned, 1, 288; Buhârî, “Meğâzî, 34; Müs¬ 
lim, “Tevbe”, 56). Taassup kavramının, bir 
inancı körü körüne kabul edip başkasına 
dayatma ve başkalarının inanç ve düşün¬ 
celerini aşağılayıp baskı yoluyla yok etme¬ 
ye çalışma gibi sonuçlar içerdiği dikkate 
alınırsa hadislerdeki müsamaha, hilim, te¬ 
enni, sabır, sekînet vb. kavramlara yapı¬ 
lan vurgularla Hz. Peygamber’in bu yön¬ 
deki davranışlarını anlatan ifadelerin Câ- 
hiliye geleneğinde köklü bir yeri olan ta¬ 
assup ruhunu yıkmayı ve yerine müsama¬ 
hakâr bir anlayış koymayı amaçladığı or¬ 
taya çıkar. 

Ahlâk kitaplarında cedel, hilâf, husumet 
gibi kavramlar çerçevesinde daha çok inanç 
ve fikir taassubuyla bunun doğurduğu kı¬ 
sır çekişmeler üzerinde durulmuştur. Râ- 
gıb el-İsfahânî bu yolda çekişmeye giren¬ 
leri birbiriyle vuruşan hayvanlara benze¬ 
tir. Çünkü bunlardan her biri kendisinin 
baskın çıkmasını, rakibinin yenilmesini is¬ 
ter. Peygamberlerin mûcizesi, hakimlerin 
hikmeti bile inadı karakter haline getir¬ 
miş mutaassıba gerçeği kabul ettiremez. 
İsfahânî öldürmenin yaşatmaktan, yıkma¬ 
nın yapmaktan daha kolay olduğunu be¬ 
lirten ifadeleriyle taassubun hiçbir olum¬ 
lu değer üretmeyen yıkıcı bir ruh hali sayıl¬ 
dığına dikkat çeker ( ez-Zerfa ila mekari- 
mi’ş-şerfa, s. 259-262). Taassubu en çok 
eleştiren İslâm âlimlerinden biri de Gaz- 
zâlî'dir. Gazzâlî’ye göre bir sözü söyleyene 
göre değil gerçek olup olmadığına baka¬ 
rak değerlendirmek gerekir ( el-Münktz, s. 
18-19). Bir düşünce ve inanç hareketiyle 
ilgili duydukları şeyleri inceleyip değerlen¬ 
dirmek yerine kulaktan dolma bilgilerin 
taklitçi bir tutumla benimsenmesi insan¬ 
larda katı bir bağlılık doğurmakta ve gi¬ 
derek taassup duygusunun yerleşmesine 
yol açmaktadır (//ıyâ’, I, 284). Nitekim İs¬ 
lâm dünyasında özellikle fıkıh ve kelâm 
alanlarında mezheplerin ortaya çıkmasın¬ 
dan sonra taassubun ürettiği tartışmalar 
kan dökülmesine ve ülkelerin tahrip edil¬ 
mesine kadar varan düşmanlıklara sebep 
olmuştur ( a.g.e ., 1, 41-42; mezhep taassu¬ 
bu hakkında bk. DİA, XIII, 9). Gazzâlî’nin 
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mezhep kavramının anlamına ve insanla¬ 
rın farklı mezhepleri benimsemesinin se¬ 
beplerine dair Mîzânü'MameTirim son 
sayfalarında yaptığı değerlendirmeler ta¬ 
assubun İslâm dünyasındaki fikrî, sosyal 
ve siyasal gelişmelere etkisi hakkındaki 
görüşlerini yansıtması bakımından önem¬ 
lidir. Buna göre mezheplerin doğuşunun 
farklı sebepleri olsa da hepsinde ortak yan, 
“bir inanç veya düşünceye gerçeğini anla¬ 
madan sıkı sıkıya bağlılık" anlamında taas¬ 
suptur. Mezhep taassubunu kabilecilik da¬ 
yanışmasına benzeten Gazzâlî’ye göre bu 
taassubun asıl sebebi halkı kendine bağ¬ 
lamak suretiyle liderlik elde etme tutku¬ 
sudur. Hatta bir tek mezhebin bulunduğu 
yerlerde bile liderlik peşinde koşanlar ya¬ 
pay ayrılıklar üreterek halkı taassuba yö¬ 
neltir. Gazzâlî, insanların bir yandan hak 
mezhebin bir olduğunu söylerken diğer 
yandan kendi ataları, hocaları veya bel¬ 
delerinin mezhebine taassupla sarıldıkla¬ 
rını belirttikten sonra şöyle der: “Mezhep¬ 
lere yönelmeyi bırakıp gerçeği düşünce 
yoluyla kendin bul ki sana ait bir görüşün 
olsun. Kılavuzunun koluna takılıp giden 
kör gibi olma!... Kurtuluş bağımsızlıkta¬ 
dır ... Yalnız kuşkular insanı gerçeğe gö¬ 
türür, çünkü şüphe etmeyen gerçeği gö¬ 
remez.” 

İslâm dünyasında XIX. yüzyılın başların¬ 
dan itibaren Batı karşısındaki gerileme 
sürecinin yol açtığı tepki psikolojisinin et¬ 
kisiyle taassup kavramına “kendi dinî ve 
millî değerlerine sarılıp kararlılıkla sahip 
çıkma" şeklinde olumlu bir anlam yükle¬ 
yenler olmuştur. Muhammed Abduh'un 
Cemâleddîn-i Efgânî ile birlikte yazıp el- 
‘Urvetü'l-vüşkada yayımladığı “et-Ta c aş- 
şub" başlıklı makalede taassup millî birlik 
ve bütünlüğü sağlayan, ümmet yapısını 
ayakta tutan küllî bir ruh olarak değerlen¬ 
dirilmiş, taassup bağları zayıflayınca üm¬ 
met fertlerinin birbirinden kopmasının ka¬ 
çınılmaz olduğu belirtilmiştir. Bununla bir¬ 
likte Abduh taassubun farklı dereceleri¬ 
nin bulunduğunu, taassup duygusundaki 
eksikliğin ümmette çözülmeye yol açma¬ 
sına karşılık aşırı derecesinin de zulüm ve 
düşmanlık üreteceğini ifade etmektedir. 
Din rahmet, edep, bilgi gibi erdemlerin 
kaynağı olduğu halde din adına haksızlık 
yapılabileceğini söyleyen ve Hıristiyanlık 
tarihinden buna örnekler gösteren Ab- 
duh'a göre bugün de AvrupalIlar, aslında 
kendileri en koyu mutaassıp oldukları hal¬ 
de müsiümanlar söz konusu edildiğinde 
taassup kavramını onları aşağılamak için 
kullanmakta: böylece İslâm ümmetinin 


dinî bağlarını koparmaya, aralarına fitne 
sokmaya ve kendi siyasal hedeflerini ger¬ 
çekleştirmeye çalışmaktadırlar. Abduh 
müslümanların kendi değerlerini korur¬ 
ken adaletten ayrılmamasını, başka din 
mensuplarının haklarını gözetmesini, asa¬ 
biyet duygusunu bilgi ve erdem gibi me¬ 
ziyetlerle ilerleme gücü şeklinde değer¬ 
lendirmesini istemektedir (Abduh'un bu 
konudaki görüşlerinin tahlili ve eleştirisi 
için bk. Nâsîf Nassâr, “Fî Nakdi’t-ta c aş- 
şub”, Edoâ 5 c ale’t-ta c aşşub içinde, Beyrut 
1993, s. 183-196). Midhat Cemal de Batı- 
lılar'm müslümanları taassupla suçlama¬ 
sını eleştiren bir risâle yazmıştır ( Taassub, 
İstanbul 1329). Said Halim Paşa’nın 1910 
yılında Sırât-ı Müstakimde çıkan “Taas¬ 
subu İslâmî ve Ma‘nâ-yi Hakîkiyyesi” baş¬ 
lıklı yazıları daha sonra kitap halinde ya¬ 
yımlanmıştır. Müellif burada hıristiyan dün¬ 
yası ile İslâm dünyası arasındaki düşman¬ 
lığın sebeplerini incelemekte, Batı'nın müs- 
lümanlara yönelttiği taassup suçlamasına 
karşı çıkmakta, ancak Batı’nın böyle bir 
yargıya varmasında müslümanların da pa¬ 
yının bulunduğunu belirtmektedir. Mu¬ 
hammed Gazzâlî et-Ta c aşşub ve't-tesâ- 
muh beyne'l-Mesîhiyye ve'l-İslâm adıy¬ 
la bir eser yazmıştır (Dârü'l-kütübi’l-Arabiy- 
ye, ts. ). Muhammed Tâcâ el-Mezâhibü'l- 
fıkhiyye el-İslâmiyye ve't-ta c şşubü'l- 
mezhebî ismiyle yüksek lisans (Beyrut 
1419/1999) ve Ahmet Vefa Temel Kur'an 'a 
Göre Taassup adıyla doktora (bk. bibi.) 
tezi hazırlamıştır. Edvâ 3 c ale't-ta c aşşub 
adlı derleme içinde on Arap müellifinin ya¬ 
zıları bulunmaktadır (Beyrut 1993). 
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H Mustafa Çağrici 

r n 

TAAT 

(bk. İTAAT). 


r n 

TAAYYÜN 

( 

Eşyanın Hakk’ın zâtından zuhur 
ve tecellî yoluyla 
ortaya çıkması anlamında 
tasavvuf terimi 
(bk. TECELLÎ). 

r n 

TAB‘ 

( (jAalI ) 

İnsanın ahlâkî 

ve psikolojik özelliklerinin bütünü, 
tabiat, huy anlamında 
bir terim 
(bk. ŞAHSİYET). 

r n 

TAB -ı KALB 

( (jA? ) 

Gerçekleri kavrayıp 
benimseme kabiliyetine sahip 
kalbin bidayete yönelme yeteneğinin 
köreltilmesi anlamında bir terim. 

Sözlükte “bir şeyi bir şekle göre yap¬ 
mak; mühürlemek; bir şeyin fonksiyonu¬ 
nu sona erdirmek" anlamlarındaki tab’ ile 
( Lisânü’KArab, “tb c a” md.; Kamus Tercü¬ 
mesi, 111, 343-344) duygu merkezini oluş¬ 
turan kalb kelimesinden meydana gelen 
terkip, “insanın dinî gerçekleri kavrayıp be¬ 
nimsemesini sağlayan ruhî yeteneğinin kö¬ 
reltilmesi” şeklinde tanımlanabilir. Tab‘-ı 
kalb, Kur’ân-ı Kerîm'de Cenâb-ı Hakk’ın ba¬ 
zı kalpleri mühürlediğini ifade eden âyet¬ 
lerden hareketle üretilmiş bir terim olup 
aynı mânaya gelen hatm kelimesiyle de 
kullanılır (hatm-i kalb). Âyetlerde belirtil¬ 
diğine göre Allah Teâlâ dünya hayatını ter¬ 
cih edip kalplerini küfür ve inkâra açan, 
bu sebeple Allah’a, 0'nun âyetlerine ve 
peygamberlerine inanmayanların yanı sı¬ 
ra Allah’a verdikleri sözü tutmayan, pey¬ 
gamberleri öldüren ve, “Meryem oğlu îsâ 
Mesih’i öldürdük" diyen Ehl-i kitabın, ya¬ 
lan beyanda bulunarak savaşa katılmayan 
münafıkların, büyüklük taslayıp hakka bâ¬ 
tıl diyen ve arzularına uyan zorba inkârcı- 
ların kalplerini ve işitme duyularını mü¬ 
hürlemiş, gözlerine ve kulaklarına perde 
çekmiştir (M. F. Abdülbâki, el-Mu c cem, 
“tb c a”, “htm" md.leri). Kur'an'da tab‘-ı kalb 
ile ilgisi olan “iğfâl” (duyarsız ve nasipsiz 
hale getirme) “sadd” (doğru yoldan saptır¬ 
ma), “sarf” (hakyoldan çevirme), “izâga” 
(saptırma) gibi kavramlar ve “ca’l” yardım¬ 
cı fiiliyle kullanılan “kasv, kasâve” (kalbi 
sertleştirme), “hicâb” (gözlere perde çek- 
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me), “vakr" (kulakları duymaz hale getir¬ 
me) gibi kelimeler de yer almaktadır (İbn 
Kayyim el-Cevziyye, s. 246-259). Kalbin mü¬ 
hürlenmesine hadislerde de tab‘, hatm 
ve “reyn” (kir ve pasla örtmek) kavram¬ 
larıyla temas edilir. Buna göre Allah, cu¬ 
ma namazını kılmayanların veya mazeret¬ 
siz üç cuma namazını terkedenlerin kal¬ 
bini mühürler, böyleleri zamanla gafiller 
zümresine dahil olur (Müsned, III, 332; 
Müslim, “Cum c a", 40). Hz. Peygamber, as¬ 
habına kalbin mühürlenmesine yol açan 
şiddetli arzu ve hırslardan Allah'a sığın¬ 
mayı tavsiye etmiş, yalan söylemediği ve 
hainlik yapmadığı sürece müminin kalbi¬ 
nin doğruluk üzere olacağını açıklamış ve 
kıyametin kopması esnasında güneşin ba¬ 
tıdan doğmasıyla beraber kalplerin bulun¬ 
duğu hal üzere mühürleneceğini belirt¬ 
miştir (Müsned, 1, 192; V, 232, 252), Yine 
hadislerde günah işleyen müminin kal¬ 
binde siyah bir noktanın oluştuğu, tövbe 
etmesi halinde bunun kaybolduğu, ancak 
günaha devam ettiği takdirde siyah nok¬ 
taların çoğalıp kalbin tamamını kapladığı 
ve “reyn” (günahlar yüzünden kalplerin karar¬ 
ması) kavramının (el-Mutaffifîn 83/14) tef¬ 
sirinin bu şekilde yapılmasının gerektiği 
bildirilmiştir (Müsned, III, 332; İbn Mâce, 
“Zühd”, 29). 

Kader, irade hürriyeti ve dinî sorumlu¬ 
lukla ilişkili bir kavram olan tab'-ı kalbin 
mahiyeti, yorumu ve kişinin irade özgür¬ 
lüğü üzerindeki etkisine dair farklı görüş¬ 
ler ileri sürülmüştür. 1. Tab‘-ı kalb Allah'ın 
dinî hayata dair olan sünnetini anlatır. İn¬ 
sanın bâtıl inancı benimseyip günah iş¬ 
lemekte ısrar etmesi ve bu hususta son 
noktaya ulaşmasıyla onda inkâr ve isyan 
kökleşerek ikinci bir tabiat halini alır; so¬ 
nuçta onun iman ve itaate dönmesi im¬ 
kânsız duruma gelir. İlâhî emirlere uymak¬ 
ta gevşeklik gösterip isyana yönelme kal¬ 
bin hakka ve hayra karşı daralmasına se¬ 
bep olurken bâtıla ve şerre karşı genişle¬ 
mesine yol açar, böylece kalp kararır. Bu 
davranışı sürdüren kişinin gözlerine ve ku¬ 
laklarına perde çekilir, ardından kalbi mü¬ 
hürlenir. Yine de vazgeçmediği takdirde 
kalbine kilit vurulur ve nihayet kalp ölür. 
Bu durum, kâfirlerin iman etmesinin en¬ 
gellendiği veya onların zorla inkâra sev- 
kedildiği anlamına gelmez. Aksine, kâfir¬ 
lerin inkârı seçmeleri yüzünden imanları¬ 
nı sağlayacak delillerden yararlanamaya¬ 
caklarına ilişkin İlâhî bir kanunun (sünne- 
tullah) bulunduğunu ifade eder. Buna kar¬ 
şılık Cenâb-ı Hak iman ve itaate yönelen 
kimsenin kalbini hidayete açık duruma ge¬ 
tirir. Kişi hidayet yolunda devam ederse 


Allah tarafından denenir, başarılı olması 
halinde kalbini temizleyip imanı sevdirir. 
Bu yolu sürdürürse kötü fiilleri yapmak¬ 
tan korunup iyi fiilleri işlemeye yönlendi¬ 
rilir. Sonunda Allah onun kalbini değişme¬ 
yen bir karaktere büründürür (el-En'âm 6/ 
125; el-Mücâdile 58/22). Selefiyye’ye men¬ 
sup âlimler bu görüştedir (Râgıb el-İsfahâ- 
nî, el-Müfredât, “htm" md.; a.mlf., Tafşîlü’n- 
neş’eteyn, s. 104-108; Taberî, I, 259-260; 
İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 254-255; Reşîd 
Rızâ, I, 143-147). 2. Tab'-ı kalb hakikat mâ¬ 
nasında olup “Allah'ın iman etmelerini is¬ 
temediği kâfirlerin hidayete ermesini en¬ 
gellemesi” demektir. Çünkü iman etme¬ 
yeceklerini ezelî ilmiyle bilmiş, bu sebeple 
kulaklarına ve gözlerine perde çekip kalp¬ 
lerini mühürlemiştir; bununla birlikte on¬ 
ları sorumlu tutmuştur ve iman etme¬ 
dikleri için âhirette cezalandıracaktır. Ha¬ 
şan b. Muhammed el-Hanefiyye başta ol¬ 
mak üzere Cebriyye mensupları bu yoru¬ 
mu benimsemiştir (Hâdî-İlelhak Yahyâ b. 
Hüseyin, II, 188-194; Taberî, 1, 261-262; Eş- 
'arî, s. 147-148; İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 
229-230). 3. Tab‘-ı kalb mecazi bir tabir 
olup bununla inkârda aşırı giden kâfirle¬ 
rin durumu anlama yeteneği bulunma¬ 
yanlara, sağır ve körlere benzetilmiştir. 
Bütün insanlar görme, işitme ve anlama 
yeteneklerini dünya işleri için kullandığı 
halde inkâr ve isyanda ısrar edenler bu ye¬ 
tenekleri mânevî alana yöneltmemişlerdir. 
Bu sebeple Cenâb-ı Hak bir bakıma küf¬ 
rü kalplerine yazmıştır. Ancak bu onların 
mevcut durumlarını haber vermekten iba¬ 
rettir; eğer engelleme anlamına gelseydi 
âhirette cezalandırılmaları âdil olmazdı. Bu 
hükme aykırı gibi görünen âyetlerin mü- 
teşâbih kabul edilip dil bilimi kuralları ve 
aklî bilgilerin ışığında yorumlanması ge¬ 
rekmektedir. Kalpleri mühürlemenin Al¬ 
lah’a nisbet edilmesini kâfirlere inkâr im¬ 
kânının tanınması şeklinde yorumlamak 
da mümkündür. Mutezile ve Şîa'ya men¬ 
sup âlimler bu görüştedir (Hâdî-İlelhak 
Yahyâ b. Hüseyin, 11, 190-194; Kâdî Abdül- 
cebbâr, s. 51-54, 211-212, 342-343; Zemah- 
şerî, I, 29-30; Tabersî, I, 17; İbnüT-Murtazâ, 
s. 76) 4. Tab'-ı kalb “inkâr ve isyanı tercih 
edenlerin kalplerinde küfrün yaratılması" 
anlamındadır. Bu durum kâfirlerin inkâra 
dair kararlarının ardından gerçekleştiği için 
İlâhî bir zorlama söz konusu değildir. Kalp 
bilginin bulunduğu bir zarfa benzetilebilir. 
Kalbin mühürlenmesi zarfın, kulağın mü¬ 
hürlenmesi de bilginin giriş yerinin mühür¬ 
lenmesi demektir. İnkâr ve isyan kalbi 
kaplayan çok bir seviyeye ulaşınca kâfir¬ 
lerin inkârdan, müslümanların isyandan 


kurtulması imkânsız hale gelir. Bütün in¬ 
sanların imanı tercih edebilme yeteneği¬ 
ne sahip kılınmış olmaları dinî yükümlülük 
açısından yeterlidir. İnkârcılaria âsi mü¬ 
minlerin benliklerini gaflet ve şehvetin bü¬ 
rümesi kendi tercihlerinin bir sonucudur. 
Cenâb-ı Hakk'ın kalplerinde küfür veya is¬ 
yanı yaratması kendi fiilinin yalnızca O'na 
ait bir sıfat olduğunun bildirilmesinden 
ibarettir. Esasen tevhid ilkesi yaratıcılığın 
sadece O'na nisbet edilmesini gerekli kı¬ 
lar. Mâtürîdiyye ve Eş'ariyye kelâmcılarıy- 
la Selefiyye'ye mensup bazı âlimler bu gö¬ 
rüştedir (Eş'arî, s. 20-21; Mâtürîdî, I, 33- 
34; İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 238-260). 

Tab'-ı kalb, inkâr ve isyan edip arzula¬ 
rına uyan insanlara İlâhî tevfik ve yardım 
kapısının kapatılacağını anlatan bir terim 
olarak kabul edilebilir. İlâhî yardımdan 
mahrum kalmanın temel sebebi, peygam¬ 
berlerin daveti ve aklî bilgilerin kılavuzlu¬ 
ğu gibi iman ve itaat için gerekli olan ve¬ 
silelerin sağlanmasına rağmen kişilerin ıs¬ 
rarla inkâr ve isyanı tercih etmeleridir. Al¬ 
lah’ın, tercihleri doğrultusunda insanlara 
muamele etmesi adaleti ve hikmetinin ge¬ 
reği olup zulüm sayılmaz. Cebriyye men¬ 
supları dışında âlimlerin çoğunluğunun bu 
görüşte birleştiğini söylemek mümkün¬ 
dür. Ehl-i sünnet’e bağlı âlimlerle Mu'te- 
zile ve Şîa mensupları arasında bu konu¬ 
daki anlaşmazlıklar iki noktada toplan¬ 
maktadır. Bunların ilki kâfirlerin kalplerin¬ 
de küfrün yaratılması veya aynı yerde bir 
alâmetin konulması meselesidir. Bu ise da¬ 
ha çok imanın veya küfrün Allah'ın doğ¬ 
rudan yahut dolaylı biçimde yaratmasıy¬ 
la gerçekleştiği konusunu ilgilendirir. An¬ 
cak bütün ekoller kişinin iman veya inkâr 
etmesinin İlâhî fiillere konu olduğunu, Al¬ 
lah’ın imanı tercih edene tevfikiyle, inkârı 
seçene yardımını kesmekle muamele et¬ 
tiğini kabul etmektedir (ayrıca bk. HIZLAN-, 
TEVFİK). İman veya inkâr fiilleri karşısın¬ 
da Allah’ın insana yaptığı muameleye dair 
ayrıntıları ayrıca yaratmasının mahiyetini 
bilmek mümkün değildir. İkincisi tab'-ı 
kalbin kâfirin iman etmesini engelleyip en¬ 
gellemediği hususudur. İnkâr ve isyanın 
ikinci bir tabiat haline geldiği kişilerin 
iman etme imkânının kalmadığını söyle¬ 
mek mümkündür. Bu da kişinin bedenin¬ 
deki bir hastalıktan bahsedilmesi gibi pa¬ 
tolojik bir durumunun varlığından söz edi¬ 
lebileceğine benzer. Ancak bu durumun 
dinî sorumluluk açısından problemli kabul 
edilmesi doğru değildir, çünkü iman et¬ 
me imkânının ortadan kalkması inkârcınm 
kendi tutumundan kaynaklanmaktadır. 
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TAB'-l KALB 
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H Yusuf Şevki Yavuz 

r n 

TABAKA 

( II ) 

Memliik Devleti nde 
sultan memlüklerinin kaldığı 
kışlalara verilen ad. 

Tabaka kelimesinin “kışla” anlamında 
ilk defa I. Baybars döneminde Kahire’de 
Kal'atülcebel ve çevresinde inşa edilen kış¬ 
lalar için kullanıldığı bilinmektedir. Taba¬ 
kalar özellikle el-Melikü’n-Nâsır Muham- 
med b. Kalavun devrinden itibaren önem 
kazanmış ve bunlara yeni ilâveler yapıl¬ 
mıştır. Tabakaların sayısı zaman içerisin¬ 
de değişiklik göstermiştir. Nitekim Mu¬ 
hammed b. Kalavun döneminde on yedi 
tabaka varken Halîl b. Şâhin, IX. (XV.) yüz¬ 
yılda Kahire Kalesi'nde her biri 1000 mem¬ 
lûk alabilen on iki tabakanın varlığından 
bahseder. Memlükler’in son döneminde 
ise bu kışlaların dörde kadar düştüğü be¬ 
lirtilmektedir. Tabakalar “refref, tâziyye, 
zimâm (zimâmiyye), eşrefiyye, sandaliyye 
ve Mercan el-Hâzindâr” gibi genellikle ta¬ 
bakadan sorumlu olan hadım ağasının (ta- 
vâşî) adı veya göreviyle adlandırılırdı. Ta¬ 
bakalarda ikamet eden memlükler “mu- 
kaddemü’l-memâlîki’s-sultâniyye" unva¬ 
nını taşıyan bir kumandana bağlıydı. Her 
tabakanın başında bu kumandana bağlı 
“mukaddemü’t-tıbâk" unvanlı bir tavâşî ve 
onun da bir yardımcısı bulunurdu. Aynı za¬ 
manda askerî bir okul özelliği taşıyan ta¬ 


bakalara yeni getirilen çocuk yaştaki mem- 
lüklere “küttâbiyye” (kitâbiyye) adı verilirdi. 
Sultanlar tabakaları zaman zaman bizzat 
teftiş ederlerdi. 

Memlükler tabakalara ırklarına ve yaş¬ 
larına göre yerleştirilir, tabakada eğitim 
gören memlükler arasında kıdeme göre 
bir hiyerarşi bulunurdu. Yeni gelen kıdem¬ 
siz memlûk (ini) kışlasındaki kıdemli bir 
memlükün (ağa) nezareti altına verilirdi. 
Aynı dönemde getirilen ve birlikte eğitim 
gören memlükler (hoşdaş / hoşdaşiyye) ara¬ 
sında hayat boyu süren bir dayanışma olur¬ 
du. Yeni gelen çocuk yaştaki memlüklere 
tabakalarda önce Kur’an, yazı ve temel 
dinî bilgiler öğretilirdi. Bu eğitim fakih de¬ 
nilen hocalar tarafından yürütülürdü. Ar¬ 
dından fıkhı bilgiler verilir, bulûğ çağına 
geldiklerinde askerî tâlimlere (furûsiyye) 
başlanırdı. Bu tâlimlerde çeşitli savaş oyun¬ 
ları, kılıç kullanma, ok ve mızrak atma, 
ata binme eğitimi verilirdi. Tabakalardaki 
askerî eğitim genelde on dört veya on beş 
ay sürerdi. Eğitim döneminde “câmekiy- 
ye” denilen bir çeşit maaş alan memlük- 
lerin eğitimlerini tamamlayıncaya kadar 
evlenmeleri yasaktı. Eğitimini tamamla¬ 
yan memlükler yapılan bir törenle (itâka) 
âzat edilir, bu tören sırasında her birine 
silâh, at, özel elbise verilirdi. Daha sonra 
bunlar birliklere ayrılır, her birliğin başına 
bir emir tayin edilirdi. Askerî kabiliyetiyle 
sivrilenler terfi eder, geleceğin sultanları 
da çok defa onların arasından çıkardı. Ta¬ 
bakalarda disipline riayet etmeyen mem¬ 
lükler şiddetle cezalandırılırdı. Memlükle- 
rin tabakalardan ayrılmasına genellikle izin 
verilmemekle birlikte bazı dönemlerde gün¬ 
düzleri şehre inmelerine, bazan da haf¬ 
tada bir günü şehirde geçirmelerine mü¬ 
saade edilirdi. Berkuk döneminde mem- 
lüklerin kışlalardan çıkmasına ve evlenme¬ 
sine izin verildiği, bunun giderek yaygın¬ 
laşması yüzünden kışlaların sadece bir eği¬ 
tim merkezi haline geldiği belirtilmekte¬ 
dir. Makrîzî, bu uygulamanın askerî eğiti¬ 
min kalitesini düşürmesinin yanı sıra ah¬ 
lâkî bozulmaya yol açtığını söyler (el-Hıtat, 
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Cengiz Tomar 


r n 

TABAKAT 

( CjUAaİI ) 

Islâm telif geleneğinde, 
sahasında tanınmış şahsiyetlerin 
biyografilerini konu edinen 
telif türü. 

Sözlükte “üst üste olan iki şeyin birbi- 
riyle uyuşması, derece, mertebe ve konum 
bakımından örtüşmesi” anlamındaki tabak 
(tabaka, çoğulu tabakât) “sınıf, zümre” 
mânalarına da gelir. Kelimenin aslı olan 
tabk (el vb. bir şey kapalı olmak) az kulla¬ 
nılır ( Lisânü’l- c Arab , “tbk” md ). İslâm ge¬ 
leneğinde sahâbe, tâbiîn, âlimler, edip, 
şair ve sanatkârlar, sûfîler, düşünürler ve 
ayırıcı niteliklere sahip olan kişilerden söz 
eden telif türünü ifade eder. Sınıf, derece 
ve dönem ayırımı yapılmadığı halde muh¬ 
tevaları alfabetik düzenlenen bazı biyog¬ 
rafi eserlerine tabakat adının verilmesi, 
müelliflerin eserlerine aldıkları kişileri ba¬ 
ğımsız birer sınıf ve kategori oluşturacak 
derecede önemli kişiler olduğunu kabul et¬ 
mesi veya tabakat kavramının zamanla 
asıl anlamını yitirerek toplu biyografilerin 
yer aldığı kitapları ifade eden bir terim ha¬ 
line gelmesinden kaynaklanmıştır. 

□ ARAP EDEBİYATI. Arap edebiyatın¬ 
da şairler, edipler, müellifler, gramer ve 
lügat âlimlerinin biyografilerine dair çoğu 
tabakat adını taşıyan, dönem ve seviye ba¬ 
kımından tasnife tâbi tutulan veya tutul¬ 
mayan çok sayıda eser kaleme alınmıştır. 
İbn Sellâm el-Cumahî (ö. 231/846|?|), Za¬ 
manımıza ulaşmış en eski kaynaklardan 
olan Tabakötü fuhûli'ş-şu c arâ > adlı ese¬ 
rinde Arap şairlerini sanatkârlıkları itiba¬ 
riyle en iyiden en kötüye doğru sıraladığı 
gibi yaşadıkları dönem açısından Câhiliy- 
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TABAKAT 


yûn, muhadramûn ve İslâmiyyûn katego¬ 
rilerine ayırmış, eserlerinin değeri birbiri¬ 
ne yakın olanları bir tabaka kabul ederek 
on üç Câhiliyyûn ve on İslâmiyyûn tabaka¬ 
sı belirlemiş, toplam 114 şaire yer vermiş¬ 
tir. Devirlere göre bu üçlü tasnifi, Cuma- 
hî'den önce Fuhûletü'ş-şrfarâ’smda As- 
maî (ö. 216/831) yapmıştır. Cumahî’den 
sonra ünlü hiciv şairi Di'bil’in ikinci dere¬ 
cedeki şairlere de yer verdiği ve Câhiliye 
döneminden kendi zamanına kadar gelen 
şairleri ele aldığı Tabakâtü'ş-şu c arû :, sı ge¬ 
lir. İbn Kuteybe, Tabakâtü'ş-ştfarâ’ adıy¬ 
la da anılan eş-ŞiV ve'ş-şu c arâ’sında şiir 
ve türlerine ilişkin giriş niteliğindeki bir 
bölümün ardından “evâilü'ş-şuarâ" diye bir 
kategori belirlemiş, daha sonra toplam 206 
şairi Câhiliyyûn, İslâmiyyûn, Emeviyyûn ve 
Abbâsiyyûn şeklinde ayırarak biyografile¬ 
ri yanında şiirlerinden örneklere yer ver¬ 
miştir. Şair ve edip İbnü'l-Mu'tez, Taba- 
kâtü'ş-şıYara’i'l-muhdeşîn adlı eserin¬ 
de Abbâsî halife, vezir, vali ve kumandan¬ 
larını öven şairlerden, Abbâsî Devleti’nin 
kuruluşundan kendi vefat yılı olan 296’ya 
(908) kadar gelenlerin biyografileriyle şiir¬ 
lerinden örnekler kaydetmiş, vefat yıllarına 
göre sıraladığı 121 erkek, altı kadın ve ilâ¬ 
ve ettiği beş şairi incelemiştir. Ebû Zeyd 
el-Kureşî, Cemheretü eş c âri'l- <: Arab' ında 
Arap şairlerini meşhur kasidelerine göre 
yedi tabakaya ayırmış, her tabakada yedi 
şairi ve her şairin meşhur kasidesini zik¬ 
retmiştir. İlk altı kategoriye dahil olan şa¬ 
irlerin çoğu Câhiliyyûn ve muhadramûn- 
dan, üçü İslâmiyyûn'dandır. Abdülkâdir el- 
Bağdâdî, Hizânetü'l-e debînde Arap şa¬ 
irlerini Câhiliyyûn, muhadramûn, İslâmiy¬ 
yûn ve muhdesûn (müveiledûn) diye ayır¬ 
mıştır. Bunların şiirlerini, lügat ve gramer 
kurallarını destekleyici örnek (şâhid) kabul 
edilip edilmemesi yönünden değerlendir¬ 
miş, “kudemâ" olarak nitelediği üç taba¬ 
kadan ilk ikisinin şiirleriyle istişhâd edilebi¬ 
leceği ittifakla benimsendiği halde üçüncü 
tabakaya ait şiirlerin ihtiyatla şâhid kabul 
edildiğini ve dördüncü tabaka şairlerinin 
şiirleriyle istişhâda izin verilmediğini söy¬ 
lemiştir. 

Arap şairlerini yetiştikleri ve yaşadıkları 
bölgelere göre tasnif eden tabakat kitap¬ 
ları da vardır. Bunlarda şairler Hicaz, Mek¬ 
ke, Medine, Suriye (Şam), İrak, Mısır, Azer¬ 
baycan, Cezîre, Endülüs, Mağrib, Rey, Ci- 
bâl, İsfahan, Fars, Kirman, Cürcân, Este- 
râbâd, Hârizm, Horasan ve Sicistan gibi 
yerlere göre gruplandırılmıştır. Bu telifle¬ 
rin meşhur olanları birbirinin tamamlayıcı¬ 
sı niteliğinde bir dizi oluşturur. Adlarında 


tabakat kelimesi yer almasa da bu özelli¬ 
ği taşıyan eserler şöylece sıralanabilir: Hâ- 
rûn b. Ali İbnü’l-Müneccim (ö. 288/901), 
el-BâıF; Seâlibî, Yetimetü'd-dehr; Bâhar- 
zî, Dümyetü'l-kaşr; Ali b. Zeyd el-Bey- 
haki, Vişâhu Dümyeti'l-kaşr; Dellâlülkü- 
tüb. Zînetü'd-dehr; İmâdüddin el-İsfahâ- 
nî, Harîdetü'l-kaşr; İbnü’ş-Şa“âr, c Ukü- 
dü’l-cümân. Şehâbeddin el-Hafâcî’nin 
Reyhânetü'l-elibbâ'sı ile ona tetimme 
olarak yazılan Muhibbî’nin Nefhatü'r-Rey- 
hâne's\ ve İbn Ma’sûm’un Sülâfetü'l-aşr' ı 
da bu tür içinde sayılır. Seâlibî'nin Yetîme- 
tü't-dehr' inin etkisinde kalan İbn Bessâm 
eş-Şenterînî hacimli eseri ez-Z ahîre fî 
mehâsini ehli’l-Cezîre’smde Endülüslü 
şair, edip, tarihçi ve siyaset adamlarını 
Kurtuba (Cordoba) ve civarı, Batı Endülüs, 
İşbîliye (Sevilla) ve civarı, Doğu Endülüs, Do¬ 
ğu İslâm ülkelerinden Endülüs’e gelenler 
şeklinde bölgelere göre ele almıştır. Yine 
Osman b. Rebîa el-Endelüsî Tabakâtü’ş- 
şu'arâ 3 bi’l-Endelüs'ü, İbnü’l-Faradî 7a- 
bakâtü (Ahbâru) ştfarâ'iî-Endelüsü yaz¬ 
mıştır. 

Ali b. Muhammed el-Medâinî (ö. 228/ 
843), Muhammed b. Habîb, Sükkerî, İbn 
Ebû Tâhir Tayfûr, Abdülazîz b. Yahyâ el- 
Celûdî kaleme aldıkları eserlerde farklı ka¬ 
tegorilere yer vermişlerdir. Medâinî Kü- 
tüb fî ahbâri’ş-şu c arâ 3 adlı bir dizi eserin¬ 
de annelerine nisbet edilen şairler, şüyûh 
şairler, gazâ yapan, hastalığında bir şiirle 
temessül eden veya bir ölüm dolayısıyla 
şiirle yahut sözle temessül eden, şiirlerin¬ 
de bedevî kadınlarını şehirli kadınlara ter¬ 
cih eden, irticâlen şiir söyleyen, yabani hay¬ 
vanlar hakkında şiir yazan, söylediği bir şi¬ 
irle isim alan, hükûme (hakemlik, devlet ida¬ 
resi) hakkında şiir söyleyen, övgü veya yer¬ 
gisiyle nedîm olan, söylediği şiire nesirle 
cevap verilen, anne ve babasına itaat eden 
veya âsi olanlar şeklinde bir tasnife tâbi 
tutmuştur. İbn Habîb, Sükkerî, İbn Ebû 
Tâhir ve Celûdî de benzer gruplandırmalar 
yapmıştır (Sezgin, II, 97-101 ). Haşan b. Bişr 
el-Âmidî el-Mii’telii ve’l-muhtelif 'mde 
İmruülkays, Nâbiga, A'şâ, Amr, Muham¬ 
med gibi isim, künye, lakap ve nisbe açı¬ 
sından birbirine benzeyen şairleri tasnif 
ederek bunların birbirine karıştırılmasını 
önlemeye çalışmıştır. Ebü’l-Ferec el-İsfa- 
hânî hacimli eseri el-Eğânîde şiirlerin bes¬ 
telenip okunmuş olmasını esas alıp şairle¬ 
rin biyografilerini vermiş, onlarla ilgili bazı 
anekdotları aktarmış, bestelenip okunan 
şiirlerinden ve diğer eserlerinden örnek¬ 
ler zikretmiştir. 

Bazı yazarlar kadın şairlere dair müs¬ 
takil eserler yazmıştır. İbn Kuteybe en- 


Nisâ 5 ve’l-ğazel, Hârûn İbnü'l-Müneccim 
Ahbârü’n-nisâ Muhammed b. Halef en- 
Nisâ 3 ve’l-ğazel, Ebü’l-Ferec el-İsfahânî 
el-İmâ , ü’ş-şevâ c ir, Üsâme b. Münkız Ah- 
bârü'n-nistf, Nâcî b. Abdülvâhid İbnü’t- 
Tarrâh en-Nisâ^ü'ş-şev^ir gibi eserler 
telif etmiş, Zeyneb Fevvâz el-Âmiliyye, ed- 
Dürrü'l-menşûr fî tabakâti rabbâti'l- 
hudûr' unda İslâm’ın ünlü kadınlarının bi¬ 
yografileriyle çeşitli yönlerini incelemiştir. 
İbn Sa’d’a da Tabakâtü'n-nisâ 3 adında bir 
eser nisbet edilir. Şuarâ biyografilerinin 
bir kısmı özgün başlıklara sahipken birço¬ 
ğu önem verdikleri konuyu vurgulayacak 
biçimde Tabakâtü’ş-şu c arâ\ Ahbâıü’ş- 
şıYartf, eş-ŞıYara*, eş-Şi c r ve'ş-ştfarâ’, 
Mu c cemü'ş-şu c arâ\ Fuhûlü (fuhûletü)ş- 
şu^arâ’ gibi genel başlıklar taşır. Nitekim 
kâtip ve yazarların biyografileriyle sanat ve 
eserlerine dair Lührâsb b. Kevgân’ın Ta- 
bakâtü'l-küttâb, Akuştin ile Seken b. Sa- 
îd’in Tabakâtü'l-küttâb bi'l-Endelüs ad¬ 
lı eserleri vardır (Sezgin, GAS, II, 93, 668, 
669). Cehşiyârî'nin ei-Vüzerd 5 ve'l-küt- 
tâbî, İbn Dürüsteveyh'in el-Küttâb'\, İz¬ 
zet Edîb’in Mu c cemü Küttâbi Sûriyye'- 
si de bu bağlamda zikredilmelidir. 

Arap lügat ve gramer âlimleriyle edip¬ 
lerinin biyografi, anekdot ve eserlerine 
ilişkin çok sayıda eser kaleme alınmıştır. 
Birçoğu tabakat adını taşıyan bu teliflerin 
bazılarında lügat ve gramer âlimleri bir¬ 
likte veya müstakil olarak ele alınmış; ne¬ 
sil, ekol ve faaliyet gösterdikleri şehirler 
itibariyle tasnife tâbi tutulmuş, bir kısmı 
da “üdebâ” başlığı altında edip, kâtip ve 
şairlerle lügat ve gramer âlimlerini bir ara¬ 
da ele almıştır. İbn Sellâm el-Cumahî’nin 
Basra mektebine mensup kadîm nahiv 
âlimlerini beş nesil halinde sınıflandırma¬ 
sı kendisinden sonra gelen Ebü't-Tayyib 
el-Lugavî, Ebû Saîd es-Sîrâfî ve Zübeydî 
gibi müellifleri etkilemiştir. Cumahî, Bas¬ 
ra gramercilerini Ebü’l-Esved ed-Düeiî'- 
den başlayarak beş kuşağa ayırmıştır (Fu- 
hû/ü’ş-şı/arâ 3 , neşredenin girişi, I, 12-23). 
Ebü’t-Tayyib el-Lugavî, Merâtibü'n-nah- 
viyyînde tabakat yerine onun eş an¬ 
lamlısı olan “merâtib" kelimesini kullan¬ 
mış, Ebü’l-Esved'den başlayıp nesiller ha¬ 
linde elli dokuz nahiv ve lügat âliminin 
ilimdeki düzeylerini, aktardıkları rivayet¬ 
leri, mensup oldukları ekoller ve hoca-öğ- 
renci ilişkilerini Basra, Küfe, Bağdat, Mek¬ 
ke ve Medine şehirlerine göre tasnif ede¬ 
rek anlatmıştır. Ebû Saîd es-Sîrâfî de Ah- 
bârü ’n-nahviyyîne '1-Başriyyînînde ta¬ 
bakat yerine merâtib kelimesini yeğlemiş, 
Basra mektebine mensup nahiv âlimleri¬ 
ni hoca-öğrenci zincirine ve mensup bu- 
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lundukları nesillere göre tabakalara ayırıp 
ahbâr ve anekdot ağırlıklı olarak ele al¬ 
mış, Ebü'l-Esved'den başlayıp Müberred 
ve “ashab”ı ile bitirmiştir. Ebû Bekir ez- 
Zübeydî, Tabakâtü’n-nahviyyîn ve'l-lu- 
ğaviyyînmde ilk defa daha ince ve bilinç¬ 
li bir tabakat anlayışı ortaya koymuş, na¬ 
hiv ve lügat âlimlerini nesil tabakalarına 
ve mensup oldukları ekollere göre sıra¬ 
layarak kaydetmiştir. Önce Basra, ardın¬ 
dan Küfe nahivcilerini, daha sonra lugat- 
çıları ele almıştır. Eserin son bölümünde 
nahiv ve lügat âlimlerini birlikte incele¬ 
miş, nesiller halinde üç tabaka Mısırlı, 
dört tabaka karyeli nahiv ve lügat âlimle¬ 
rine yer vermiş, eserin sonunda Endülüs¬ 
lü nahiv ve lügat âlimlerini altı tabakada 
zikretmiştir. Merzübânî’nin el-Mukte- 
bes’i ile bunun Yağmurî tarafından yapı¬ 
lan muhtasarı Nûrü’l-kabes’ te nahiv, lü¬ 
gat, rivayet ve kıraat âlimleriyle edipler 
Basra, Küfe, Bağdat şehirlerine göre ele 
alınmış, Ebü’l-Esved'den Ömer b. Şebbe’- 
ye kadar elli dokuz Basralı, Kabîsa b. Câ- 
bir'den İbnü’l-A’râbî’ye kadar otuz Küfeli, 
İbn İshak’tan Ebû Bekir es-Sûlî’ye kadar 
otuz bir Bağdatlı âlim, ayrıca dört nesep 
âlimi kaydedilmiştir. Kâdî Mufaddal b. Mu- 
hammed b. Mis’ar et-Tenûhî, Târîhu'l- 
t ulemâ’i’n-nahviyyîn adlı eserinde Bas¬ 
ra, Küfe ve Bağdat şehirlerinde yetişen 
nahiv ve lügat âlimleriyle kısmen kıraat 
ve fıkıh âlimlerini kendi zamanından geri¬ 
ye doğru nesiller halinde incelemiş, sek¬ 
sen bir nahiv ve lügat âlimini tanıtmıştır. 
Kemâleddin el-Enbârî, Nüzhetü'l-elibbâ’- 
sında Ebü’l-Esved'den başlayıp İbnü’ş-Şe- 
cerî'ye kadar 181 edebiyat, lügat ve nahiv 
âlimine kronolojik sıraya göre yer vermiş¬ 
tir. Ediplerin biyografisine dair eserler ara¬ 
sında Ali b. Faddâl el-Mücâşiî’nin Şece- 
retü'z-zeheb’i, Yâküt el-Hamevî’nin İrşâ- 
dü'l-erîb adıyla da anılan hacimli eseri 
Mu^emü'l-üdebâ’st, İbn Fazlullah el- 
Ömerî’nin Mesâlikü'l-ebşâr’\ (ediplerle 
ilgili bölüm), Ahmed b. Emîn eş-Şinkitî’- 
nin el-Vasît fî terâcimi'l-üdebâ’sı, But- 
rus b. Süleyman el-Bustânî’nin Üdebâ’ü'l- 
‘ Arab’ı Cebbûr Abdünnûr’un Mu c cemü'l- 
üdebâ’sı, Muhammed Flırzüddin’in Ma‘- 
rifetü'r-ricâl fî terâcimi'l- c ulemâ’ ve'l- 
üdebâ’ sı zikredilmelidir. İbnü’l-Kıftî, İn- 
bâhü'r-ruvât’mda Ebü’l-Esved ed-Düelî’- 
den başlayıp kendi zamanına kadar İslâm 
dünyasının çeşitli bölgelerinde yetişen lü¬ 
gat ve nahiv âlimleri, ayrıca bu alanlarla 
ilgisi olan diğer âlimleri ele almış ve 1000 
kadar biyografi kaydetmiştir. Abdülbâki 
el-Yemenî’nin İşâretü’t-ta c yîn (Tabakâ- 
tü’n-nühât), Fîrûzâbâdî’nin el-Bulğa fî 
târihi (terâcimi) e’immeti(’n-nahv ue)’l- 
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luğa, Takıyyüddin İbn Kâdî Şühbe’nin Ta- 
bakâtü’n-nühât ve'l-luğaviyyîn, Süyû- 
tî’nin Buğyetü'l-vu c ât fî tabakâti'l-luğa- 
viyyîn ve'n-nühât adlı eserleri isim sıra¬ 
sına göre düzenlenmiş, ancak Süyûtî Mu¬ 
hammed adlı müelliflere ilk sırada yer ver¬ 
miştir. Aslında Süyûtî nahiv ve lügat âlim¬ 
lerinin biyografi ve anekdotlarına dair et- 
Tabakâtü'l-kübrâ, et-Tabakâtü'l-vüstâ 
ve et-Tabakâtü'ş-şuğrâ adıyla üç eser ha¬ 
zırlamış, ancak et-Tabakâtü'ş-şuğrâ' sı 
Buğyetü'l-vu c ât diye tanınmıştır. Emîl 
Bedf Ya’küb, el-Mu c cemü'Tmufaşşal fi’l- 
luğaviyyîne’l-'Arab adlı alfabetik ve an¬ 
siklopedik eserinde 5000’e yakın biyogra¬ 
fiye yer vermiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Cumahî, Fuhûlü’ş-şu'ara’, neşredenin girişi, I, 
12-23, 24-27, 65-69; İbn Kuteybe, eş-Şi’r ve’ş- 
şu’ara', 1-11; İbnul-Mütez, Tabakâtü’ş-şu’arâ 5 (nşr. 
Abdüssettâr Ahmed Ferrâc), Kahire 1981; Ebü’t- 
Tayyib el-Lugavî, Merâtibü’n-nahviyyîn (nşr. M, 
Ebü’l-Fazl İbrâhim), Kahire 1375/1955, neşrede¬ 
nin girişi, s. 3-4; Ebû Saîd es-Sîrâfî, Ahbârü’n- 
nahviyyîne’TBaşriyyîn (nşr. M, İbrâhim el-Ben- 
nâ), Kahire 1405/1985, neşredenin girişi, s. 5-7; 
Ebû Bekir ez-Zübeydî, Tabakâtü’n-nahviyyîn ve’l- 
luğaviyyîn (nşr. M. Ebü’l-Fazl İbrâhim), Kahire 
1373/1954, neşredenin girişi, s. 3-5; Ebû Zeyd 
el-Kureşî, Çembere (Fâûr), neşredenin girişi, s. 9- 
10; a.e. (Hâşimî), neşredenin girişi, I, 37-65; İbn 
Mis'ar et-Tenûhî, TârîhuT-’ulemâ’i’n-nahviyyîn 
(nşr. Abdülfettâh M. el-Hulv), Cîze 1412/1992, 
neşredenin girişi, s. 13-15; Kemâleddin el-Enbâ- 
rî, Nüzhetü’l-elibbâ 5 (nşr. M. Ebü’l-Fazl İbrâhim), 
Kahire 1386/1967, neşredenin girişi, s. 10; İb- 
nü'l-Kıftî, İnbâhü’r-ruvât, neşredenin girişi, I, 7, 
24-26; Zeyneb bint Ali Fevvâz, ed-Dürrü’l-men- 
şûrfı tabakâti rabbâti’l-hudûr, Bulak 1312; Broc- 
kelmann, GAL, I, 80, 93, 345, 346, 369, 375, 
379; II, 93, 94; ayrıca bk. tür.yer.; Suppi, I, 157- 
158, 169, 175; II, 44; ayrıca bk. tür.yer.; Sezgin, 
GAS, II, 93-102; VIII, 16-19; IX, 13-23; ayrıca bk. 

tUryer ' H İsmaİl Durmuş 

□ TEFSİR. Taşköprizâde Ahmed Efen¬ 
di, diğer ilim dallarında olduğu gibi tefsir 
ve kıraat âlimlerine dair çalışmalar için de 
“ilmü tabakâti’l-müfessirîn” ve “ilmü ta- 
bakâti’l-kurrâ’” adlarını kullanmıştır (Mif- 
tâhu’s-sa’-âde, I, 284). Aslında bunun kö¬ 
kü oldukça eskilere dayanır. “Mu’cemü’l- 
müfessirîn" adlandırmasının tabakata ya¬ 
kın bir mânada kullanıldığı anlaşılmakta¬ 
dır. Ancak mu’cem türü eserlerde müfes- 
sirler çok defa dönem merkezli bir yakla¬ 
şım yerine başka usullerde tanıtılmıştır. 
“Esmâü ricâli’t-tefsîr” veya “esmâü ricâ- 
li’l-kırâât"lerde tefsir ve kıraat âlimleri kay¬ 
dedilmektedir. Son dönemde bazı eserle¬ 
re “et-tefsîr ve’l-müfessirûn” veya “el-mü- 
fessirûn” gibi adlar verilmiş, bu eserlerde 
de müfessirlerin biyografileri ele alınmış¬ 
tır. Telif edilen kitaba müellifi tarafından 
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hangi ad verilirse verilsin müfessirleri bel¬ 
li bir usul ve sıra ile inceleyen eserlere “ta- 
bakâtüi-müfessirîn" veya “mu’cemü’l-mü- 
fessirîn" ismi verilebilir. Başta Süyûtî’nin 
el-İtkân ı olmak üzere Kur’an ilimleri ki¬ 
taplarının bir kısmında “tabakâtüi-müfes- 
sirîn" bölümleri bulunmaktadır. İbn Aki- 
le’nin ez-Ziyâde ve'l-ihsân fî ' ulûmi’l- 
Kur’ân adlı hacimli kitabında 153. bölüm 
bu başlıkla adlandırılarak el-İtkân da yer 
alan bilgilerin genel bir tekrarı yanında 
müfessirlere dair bazı yeni bilgiler eklen¬ 
miştir. Müfessirlerin biyografilerine sade¬ 
ce tabakâtü’l-müfessirîn eserlerinde değil 
genel nitelikli tabakat kitaplarında da rast¬ 
lanır. Mu’tezilî, Hanefî, Şâfiî, Hanbelî, Mâ- 
likî ve Şiî âlimlerinin veya sûfîlerin biyog¬ 
rafilerine dair tabakat kitaplarında söz ko¬ 
nusu mezheplere ve düşünce ekollerine 
mensup müfessirler de tanıtılır. 

Tabakâtü’l-müfessirîn eserlerinde ilk ta¬ 
bakanın hangi dönemden başlatıldığı hu¬ 
susu önemli bir konudur. Müfessirlerin il¬ 
ki Resûl-i Ekrem ve onun ashabı olduğu 
için bazı kitaplarda önce sahâbî müfes¬ 
sirlerin tanıtıldığı görülür. Kişinin eser te¬ 
lif etmiş olmasının esas kabul edildiği ça¬ 
lışmalarda ise daha çok tâbiîn dönemiyle 
başlangıç yapılır. Çünkü ilk telif eserler sa- 
hâbe sonrasında tâbiîn veya tebeu’t-tâbi- 
în âlimleri tarafından kaleme alınmıştır. 
Müstakil bir tefsir dışında yer yer tefsirle 
ilgili eser meydana getirenlerin tanıtıldığı 
tür içinde her tabakanın ne zaman baş¬ 
layıp ne zaman sona erdiği hususunda bir 
birlik bulunmamaktadır. Ancak zaman¬ 
dan hareketle telif edilen eserlerde hicrî 
her yüzyıl genellikle bir tabaka kabul edil¬ 
miştir. Müfessirlerin biyografisine dair ta¬ 
bakat kitaplarının ilkinin Süyûtî’ye ait ol¬ 
ması, geçen uzun süre içinde tabaka oluş¬ 
turma anlayışının diğer ilimlerde olduğu 
gibi iyice yerleştiğini ortaya koymaktadır 
(tabakâtü’l-müfessirîn literatürü için bk. 
MÜFESSİR) 

Kıraat âlimlerinin biyografilerini içeren 
eserlerden olan tabakâtü’l-kurrâların te¬ 
lifi tabakâtü’l-müfessirînlerden öncedir. 
Bunun sebebi, ilk dönemde sayıları bir 
hayli fazla olan kıraat âlimlerinin büyük 
bir kısmının daha çok kıraatle meşgul ol¬ 
ması, tefsir âlimlerinin ise hadis, fıkıh, ke¬ 
lâm ve tasavvuf gibi ilimlerde de şöhret 
kazanmasıdır. Bunlardan ya genel nitelik¬ 
li tabakat kitaplarında söz edilmiş ya da 
muhaddis, fakih, mütekellim ve mutasav¬ 
vıfların hayatını konu alan kitaplarda bi¬ 
yografilerine yer verilmiştir. Kıraat âlim¬ 
lerinin biyografilerini kaydeden ilk müel¬ 
lifin tesbitinde de çeşitli görüşler ileri sü- 
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rülmüştür. İbnü’n-Nedîm, Halîfe b. Hay- 
yât’a (ö. 240/854-55) Kitâbü Tabakâti'l- 
kurrâ 5 adlı bir eser nisbet etmiş ( el-Fih- 
rist, s. 288), bazı çalışmalarda bu kitaba 
konusunda yazılmış en eski eser diye işa¬ 
ret edilmiştir (Makdisi, XXXI 1/4 [ 1993), s. 
387, 395) İbnü’l-Münâdî'nin ve Kitâbü'l- 
Mu c cemi'l-kebîr fî esmâ’i'l-kunâ’ ve kı- 
râ’âtihim adlı eserinden dolayı Muham- 
med b. Haşan en-Nakkâş'ın adları da bu 
bağlamda zikredilmektedir (Nöldeke, s. 
158) Diğer taraftan Ibn Mihrân en-Nîsâ- 
bûrî'ye ait -hakkında bilgi bulunmayan- 
Tabakâtü'l-kurrâ’ da bu alanın iik örnek¬ 
leri arasında sayılır (Zehebî, neşredenin 
girişi, I, 73). Ebû Amr ed-Dânî’nin Taba- 
kâtü'l-kurrâ’ ve'l-mukri’în adlı eseri gü¬ 
nümüze ulaşmasa da hem Zehebî hem 
İbnü'l-Cezerî tarafından görülmüş ve kay¬ 
nak olarak kullanılmıştır (DİA, VIII, 460- 
461). Ahmed el-Bâtırkânî (Zehebî, II, 809; 
Îzâhuî-meknûn, II, 79) ve Ebû Ma'şer et- 
Taberî’nin (Zehebî, II, 828) Tabakâtü'l- 
fcurrâ’larıyla Ebü'l-Alâ el-Hemedânî’nin 
Tabakâtü'l-kurrâ’ olarak da zikredilen 
el-İrıtişâr ü ma c rifeti kunâ’i'l-müdüni 
ve'l-emşâf ı bu alanın önemli çalışmaları 
olmakla birlikte günümüze ulaşıp ulaşma¬ 
dıkları bilinmemektedir (a.g.e., neşrede¬ 
nin girişi, I, 73-74). İbnü'l-Cezerî, Hemedâ- 
nî’nin eserini bulmak için çok çaba sar- 
fetmiş, ancak sonunda Cengiz Han’ın is¬ 
tilâsı sırasında kaybolmuş olabileceğine 
hükmetmiştir (Gâyetü’n-Nihâye, I, 204). 
Emînüddin Abdülvehhâb b. Yûsuf b. İb- 
râhim İbnü’s-Sellâr eş-Şâfiî, Tabakâtü'l- 
kurrâ’i's-seb c a adıyla bir eser hazırlamış¬ 
sa da eser bir tabakat kitabı olmaktan çok 
kırâat-i seb'ayı tanıtan bir kıraat tarihi ni¬ 
teliğindedir. 

Kıraat alanında günümüze ulaşan biyog¬ 
rafi ve tabakat kitaplarının en genişi ve 
meşhuru Zehebî'nin Ma‘rifetü'l-kurrâ’i'1- 
kibâr c ale't-tabakâti ve'l-a c şâr adlı ça¬ 
lışmasıdır. Hz. Osman'dan müellife kadar 
gelmiş olan kıraat âlimlerinden önde ge¬ 
lenlerinin kıraat ilmindeki faaliyetleri, ye¬ 
tiştirdikleri talebeler, verdikleri eserler dik¬ 
kate alınıp on sekiz tabaka halinde düzen¬ 
lenen eserin farklı nüshalardan hareket¬ 
le dört ayrı neşri gerçekleştirilmiştir. Bun¬ 
lardan Pakistan Uluslararası İslâm Üniver¬ 
sitesi (11U1) İslâm Araştırmaları Enstitüsü 
(İRİ) mensuplarından Ahmed Han'ın Mek¬ 
ke'de özel bir kütüphanede bulduğu bir 
nüshaya dayanarak yaptığı üç ciltlik so¬ 
nuncu neşirde (1-iII, Riyad 1418/1997) 1269 
biyografi yer almaktadır. İbnü'l-Cezerî'nin 
de konuyla ilgili iki önemli çalışması var¬ 
dır. Bunlar günümüze ulaşıp ulaşmadığı bi¬ 


linmeyen Nihâyetü'd-dirâyât fî esma’i 
ricâli'l-kırâ’ât ile müellifin bundan özet¬ 
lediği, 3955 biyografi içeren Göy etü'n- 
Nihâye fî tabakâti'l-kurm’dv (Gâyetü’n- 
Nihâye fîesmâ’i ricâli’l-kırâ’ât üli’r-riuâye 
ve’d-dirâye). 
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E Abdülhamİt Bİrişik 

□ HADİS. Hadis ilminde “hadis ricâlinin 
ilk tabakasını oluşturan sahâbeden baş¬ 
layarak daha sonraki dönemlerde birbiri¬ 
ne yakın yaşlardaki râvilerin teşkil ettiği 
gruplar" anlamında kullanılan tabakat te¬ 
rimi hadis âlimlerinin geliştirdiği ve diğer 
ilim dallarının da benimsediği bir telif tü¬ 
rüdür. Muhaddislerin üzerinde durduğu 
râvi tabakatı hadisin mürsel, münkatı', 
mu'dal ve müdelles olanını belirlemeye im¬ 
kân vermesi, an'ane ile nakledilen rivayet¬ 
lerin hocadan hangi yolla alındığını göster¬ 
mesi, isimleri, nisbeleri veya künyeleri bir¬ 
birine benzeyen râvilerin karıştırılmasını 
önlemesi, ayrıca bir yerde belli dönemler¬ 
de hadisle ilgili yapılmış faaliyetlerin tes- 
bitine yardımcı olması bakımından önem 
taşımaktadır. 

Büyük sahâbîlerin çoğunun vefat ettiği 
40 (660) yıllarında fitne olaylarının patlak 
vermesinden sonra hızla genişleyen İslâm 
âleminde toplumun kozmopolit hale gel¬ 
mesi ve hadisin Resûl-i Ekrem ile görüş¬ 
meyen kimselerin eline intikal etmesi gi¬ 
bi sebeplerle sened sorma ihtiyacı duyul¬ 
muş ve senedin bir parçası olarak râvi- 
ler hakkında bilgi toplama zorunluluğu 
ortaya çıkmıştır. I. (VII.) yüzyılın ikinci ya¬ 
rısında Abdullah b. Amr b. Âs. Abdullah 
b. Abbas, Abdullah b. Ömer, Ebû Saîd el- 
Hudrî, Câbir b. Abdullah, Enes b. Mâlik 
gibi râvi sahâbîlerle Ebü’l-Âliye er-Riyâhî, 
Saîd b. Müseyyeb, İbrâhim en-Nehaî, Şa‘- 
bî ve Muhammed b. Şîrîn gibi tâbiîler; II. 
(VIII.) yüzyıl boyunca İbn Şihâb ez-Zührî, 
Yezîd b. Ebû Habîb, Eyyûb es-Sahtiyânî, 


Hişâm b. Urve, Abdullah b. Avn, Evzâî, 
Şu'be b. Haccâc, Süfyân es-Sevrî, Mâlik b. 
Enes, Hammâd b. Zeyd ve Abdullah b. 
Mübârek gibi hadis otoriteleri hadisleri 
derleyip rivayet ederken râvilerin hayatı 
ve güvenilirliği hakkında bilgi toplamış, bu 
bilgileri naklettikleri hadislerle beraber ak¬ 
tarmışlardır. Hadislerin müstakil eserler¬ 
de tasnif edilmeye başlanmasının ardın¬ 
dan râvilerle ilgili bilgilerin de ayrı eserler¬ 
de bir araya getirilmesi ihtiyacı ortaya çık¬ 
mış, böylece tabakat kitapları yazılmıştır. 
Tabakat türünde ilk telifin Muâfâ b. İm- 
rân’ın (ö. 185/801) Kitâbü Tabakâti’l-mu- 
haddişîn adlı eseri olduğu bilinmektedir. 
Bu eser daha sonra tarih, nesep ve şehir 
esasına göre telif edilen tabakatların te¬ 
melini teşkil etmiştir. Muâfâ b. İmrân’ın 
ardından Heysem b. Adî (ö. 207/822), Ki¬ 
tâbü men revâ c ani'n-nebiyyi min aş- 
hâbih ve Tabakâtü'l-fukahâ’ ve'l-mu- 
haddişîn adlı eserlerini kaleme almış (İb¬ 
nü’n-Nedîm, s. 112), ancak bunlar muhte¬ 
melen günümüze ulaşmamıştır. Heysem 
b. Adî’nin çağdaşı Vâkıdî Kitâbü't-Taba- 
kât adıyla bir kitap yazmış (a.g.e., s. 111), 
onun geç devirlere intikal ettiği bilinme¬ 
yen bu eseri büyük ölçüde talebesi İbn 
Sa'd'ın et-Tabakâtü'l-kübrasmda değer¬ 
lendirilmiştir. 

Hadislerin senedlerinde ricâlle ilgili ba¬ 
zı meseleleri çözmek amacıyla sahâbe, tâ- 
biîn ve tebeu’t-tâbiîn sıralamasına göre 
telif edilen tabakat türü eserlerin 111. (IX.) 
yüzyıldan itibaren farklı metot ve muhte¬ 
valarla kaleme alınmaya başlandığı görül¬ 
mektedir. Bu eserlerden bir kısmı şöyle- 
ce sıralanabilir. 1. Genel Tabakat Kitapla¬ 
rı. Kendi dönemlerine kadar bütün râvi- 
leri veya ricâli tanıtmak amacıyla yazılan 
bu eserlerin sonrakilere kaynaklık eden 
ve günümüze de ulaşan en önemlileri İbn 
Sa'd’ın et-Tabakâtü'l-kübrâ, Halîfe b. 
Hayyât'ın Kitâbü't-Tabakât (Tabakâtü’r- 
ruoât) ve Müslim b. Haccâc'ın et-Taba- 
kât adlı eserleridir. Bunların ardından Ebû 
Zür'a ed-Dımaşki et-Tabakât\, Berdîcî 
Tabakâtüî-esmâ’iî-müfrede’yi, Nesâî et- 
Tabakâtî, Ebû Arûbe et-Tabakât'ı Mes- 
leme b. Kâsım el-Endelüsî Tabakâtü'l- 
muhaddişîn’l İbn Hibbân Meşâhîru c ule- 
mâ’i'l-emşârh, Ebü'l-Kâsım İbn Mende 
Tabakâtü’l-muhaddişînl ve Zehebî Tâ- 
rîhu'l-İslâm ve tabakâtü'l-meşâhîr ve'l- 
a c lâm ile el-Mu c în fî tabakâti'l-muhad- 
disîn’i kaleme almıştır. Genel tabakat ki¬ 
taplarının sonuncularından biri kabul edi¬ 
len el-Mu c în fî tabakâti'l-muhaddişîn’- 
de Zehebî kendi dönemine kadar yaşa¬ 
mış 2200’ün üzerinde erkek ve kadın ha- 
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dis ehlini yirmi sekiz tabakaya ayırarak ele 
almış, sadece isimlerini zikrettiği bu mu- 
haddislerin sıralamasına Hz. Peygamber ve 
aşere-i mübeşşere ile başlamış, 730 (1329) 
yılında vefat eden Ebü’l-Abbas Ahmed b. 
Ebû Tâlib ed-Dımaşki ile sona erdirmiştir 
(Es'ad Sâlim Teyyim, s. 164-165). İbn Hib- 
bân’ın eş-Şikât' ı, Ebû Nuaym el-İsfahâ- 
nfnin Hilyetü'l-evliyâ’sı ve Zehebî’nin Si¬ 
yeri! adâmi'n-nübeld’si da bu türe giren 
eserlerdir. 

2. Özel Tabakat Kitapları. Belli bir şe¬ 
hir, konu veya özellik dikkate alınarak ta¬ 
bakat esasına göre telif edilen pek çok 
eser bulunmaktadır. Bunlardan belli bir 
şehrin âlimleriyle ilgili olanları önemli bir 
yekûn teşkil eder. Genel tabakat kitapla¬ 
rı arasında zikredilen İbn Sa'd'ın et-Taba- 
kâtü'l-kübrası, Halîfe b. Hayyât’ın Kitâ- 
bü't-Tabakât\ ve Müslim’in et-Tabakât' ı 
Medine, Mekke, Küfe, Basra, Dımaşk, Ye¬ 
men gibi şehirlere göre düzenlenmiştir. 
Şehirlerin hadis âlimlerine dair tabakat ki¬ 
tapları içinde Duhaym ve Ebû Zür’a ed- 
Dımaşki’nin Tabakâtü'ş-Şâmiyyîn adlı 
eserleri, Ebû Ca’fer İbn Ebû Şeybe'nin Ta¬ 
bakâtü ehli'l-Kûfe’si, Ebû Arûbe'nin Ta- 
bakâtü'l-Cezeriyyînh, Ebü'l-Hasan Ali b. 
Fazl b. Tâhir el-Belhî’nin Tabakâtü c ule- 
ma’i Belh' i, Ebü'l-Arabîn Tabakâtü c ule- 
mâ’i İfrîkıyye’si, Ebü’ş-Şeyh’in Tabakâ- 
tü'l-muhaddişîn bi-İşbahân ve'l-vâri- 
dîne c aleyhas\, Şîrûye b. Şehredâr ed- 
Deylemî'nin Tabakâtü T-Hemezârıiyyîrü 
(Târîhu Hemedân) en çok bilinen eserler¬ 
dendir. İsimlerinde tabakat yerine tarih 
kelimesinin kullanıldığı kitaplar arasında 
Bahşel’in Târîhu Vâsıfı, Muhammed b. 
Saîd el-Kuşeyrî’nin Târîhu'r-Rakka sı, Ebû 
Ali Abdülcebbâr b. Abdullah b. Muham¬ 
med el-Havlânî ed-Dârânî'nin Târîhu Dâ- 
reyyası ve Hâkim en-Nîsâbûrî'nin Târîhu 
Nîsâbûr u sayılabilir. Özel tabakat kitap¬ 
larının en meşhurları hadis hâfızları hak¬ 
kında yazılanlardır. Ebü’l-Velîd İbnü'd-Deb- 
bâğ Tabakâtü'l-huüâz min ehli'l-hadîş, 
Şemseddin İbn Abdülhâdî Tabakâtü c ule- 
mâ’i'l-hadîş, Zehebî Tezkiretü'l-huffâz, 
İbnü’l-Müiakkın Tabakâtü'l-muhaddişîn 
adıyla eserler kaleme almış, Süyûtî de Ze- 
hebî'nin kitabını Tabakâtü'l-huffâz is¬ 
miyle ihtisar etmiştir. IX (XV) ve X. (XVI.) 
yüzyıllardan itibaren terkedilmeye başla¬ 
nan tabakat esasına göre telif türü günü¬ 
müzde bazı çalışmalara konu olmuştur. 
Bunlardan Es’ad Sâlim Teyyim'in c İlmü fa- 
bakâti'l-muhaddişîn adlı araştırmasıyla 
(bk. bibi.) İbrâhim Hafsî’nin “Recherches 
sur le genre ’tabaqât’ dans la litterature 
c arabe” (Arabica, XXIII |Leiden 1976|, s. 
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227-265) ve C. F. Robinson'un "Al-Mu c âfâ 
b. ‘Imrân and the Beginnings of the Ta- 
baqât Literatüre” (JAOS, CXVI/1 11996] , 
s. 114-120) adlı makaleleri zikredilebilir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Halîfe b. Hayyât, et-Tabakât (Ömerî), neşrede- 
nin girişi, s. 30-64; Müslim, et-Tabakât (nşr. Ebû 
Ubeyde Meşhûr b. Haşan b. Selmân), Riyad 1411/ 
1991, neşredenin girişi, 1, 9-63; İbnü'n-Nedîm, el- 
Fihrist (Teceddüd), s. 111, 112; İbn Abdülhâdî, 
'Ulemâ’ ü’l-hadîş, neşredenin girişi, I, 52-67; Mu¬ 
hammed b. Muhammed Ebû Şehbe, el-Vaslt ft 
'ulûm ue muştalahi’l-hadtş, Cidde 1403/1983, 
s. 684-688; Ekrem Ziyâ el-Ömerî, Buhûş fi târi¬ 
hi’s-sünneti’l-müşerref e, Medine 1405/1984, s. 
74-83; Mücteba Uğur, Ansiklopedik Hadis Terim¬ 
leri Sözlüğü, Ankara 1992, s. 380-381; Es'ad Sâ¬ 
lim Teyyim, 'İlmü tabakâti'l-muhaddişîn, Riyad 
1415/1994, s. 147-190; Cl. Gilliot. “Tabakat", El 2 
(İng ), X, 8-9. İT] 

ISI Mehmet Efendİoğlu 

□ FIKIH. Fıkıh tarihinde birbiriyle irti¬ 
batlı iki tabakat literatürü ortaya çıkmış¬ 
tır. Birincisi fıkıh mezhepleri tarihi içinde 
değerlendirilen, fakihlerin belirli türdeki 
biyografik bilgilerini içeren eserler olup 
“fukaha tabakatı” diye adlandırılabilir. Di¬ 
ğeri, mezheplerin teşekkülünden sonra 
gelişen fıkhî istidlâl türlerini tanımlaya¬ 
rak tasnif eden çalışmalardır; bunlara da 
“fıkhî istidlâl tabakatı” denebilir. Fukaha 
tabakatı bir grup fakihin hayatına dair bil¬ 
gileri bir araya getirmeyi hedeflerken fık- 
hî istidlâl tabakatı fakihin mezheple iliş¬ 
kisini fıkıh usulü diliyle teşhis ve tasnif ça¬ 
lışmalarından ibarettir. Fukaha tabakatı- 
nın kapsamı genellikle yalnızca bir mez¬ 
hebin mensuplarıyla sınırlıdır ve bu çer¬ 
çevede kaleme alınan eserler “tabakâtü’l- 
Hanefiyye, tabakâtü'ş-Şâfiiyye” gibi adlar 
taşımaktadır. Fıkıh eserleri içinde hacim¬ 
li olmayan bölümler halinde yer alan fıkhî 
istidlâl tabakatı ise “tabakâtü'l-müctehi- 
dîn, tabakâtü’l-müftîn, tabakâtü’l-fukahâ” 
gibi fıkıhla ilgili uzmanlaşmaya yönelik kav¬ 
ramları içeren başlıklara sahiptir. 

Fukaha Tabakatı. Bir fıkıh mezhebinin 
tarihi içinde değerlendirilen fakihler hak¬ 
kında kaleme alınmıştır. Bu literatürün, ne 
bir mezhebe mensup bütün fakihleri ih¬ 
tiva etmek ne de kadılık, müftülük veya 
bir mezhebin bir coğrafyada önderi ol¬ 
mak gibi mevkileri haiz mezhep mensup¬ 
larını kapsama hedefi vardır. Söz konusu 
eserler, mezhep birikimine esaslı katkı¬ 
larda bulunarak mezhebin sınırlarının çi¬ 
zilmesinde önemli roller üstlenmiş fakih¬ 
leri bir araya getirmektedir. Ancak mez¬ 
heplerin henüz teşekküllerini tamamla¬ 
madığı dönemde bu ölçüt dışında kalan 
bazı kişilere de özellikle mezhebin tarihi¬ 
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ni aydınlatmak amacıyla yer verildiği gö¬ 
rülmektedir. Mezheplerin ortaya çıkışın¬ 
dan önce yaşamış nesilleri de içeren bazı 
tabakat çalışmaları bulunmakla beraber 
bu eserler, ele aldıkları mezheplerin tari¬ 
hini Hz. Peygamber’den itibaren kesinti¬ 
siz bir süreç olarak tasvir etmek amacıy¬ 
la söz konusu nesillere yer vermiştir. Fuka¬ 
ha tabakatının kapsamını belirleyen mez¬ 
hep birikimine esaslı katkılarda bulunmuş 
olmanın ölçütü, özellikle VI. (XII.) yüzyılın 
sonundan itibaren büyük oranda fıkıh eği¬ 
timinin müfredâtını teşkil eden metinler¬ 
de zikredilmiş olmakla eş anlamlı hale gel¬ 
miştir. 

Fukaha tabakatında yer alan isimler 
bazı çalışmalarda hoca-talebe ilişkileri ve 
ölüm tarihlerine göre belirlenen tabaka¬ 
lar halinde tasnif edilmiş, bazılarında ise 
alfabetik sıralanmıştır. Bu iki usulün bir¬ 
likte uygulandığı tabakat kitapları da bu¬ 
lunmaktadır. Bunlarda genellikle ele alı¬ 
nan kişilerin isimleri, unvanları, meslekle¬ 
ri, vefat tarihleri, başlıca hoca ve talebe¬ 
leri, şahsiyetleri ve İlmî faaliyetleri hakkın- 
daki görüşlerin yanı sıra mezhep biriki¬ 
mine katkıları kısaca anlatılır. Verilen bil¬ 
gilerin büyük bir kısmı İslâm medeniyeti, 
İslâm ilimleri ve özellikle fıkıh tarihine da¬ 
ir telmihlerle dolu yarı kalıplaşmış ifade¬ 
lerden oluşmaktadır. Söz konusu ifadeler 
ancak İslâm medeniyeti tarihi hakkında 
yeterli bilgiye sahip okuyucu tarafından 
çözülebilecek derecede yoğundur. Ele alı¬ 
nan kişilerin öğrenimiyle ilgili tabirler ve 
özellikle hoca-talebe ilişkilerini tasvir eden 
terimler, fıkıh tarihindeki önemli gelişme¬ 
leri ve fıkıh eğitimindeki kurumlaşmaları 
ima edecek şekilde kullanılmıştır. Birçok 
biyografinin sonunda, hayatı işlenen faki¬ 
hin idarecilerden uzak durması ve elinin 
emeğiyle geçinmesi gibi davranışları ve 
meziyetleri arasından okuyucuya örnek 
teşkil edebilecek olanları zikredilmektedir. 
Fukaha tabakatının birçoğu, hacimli giriş 
bölümleri içinde ele alman mezhebin di¬ 
ğer mezheplerden üstünlüğüne ve mez¬ 
hep imamının hayatına dair başlıklar içer¬ 
mektedir. Giriş bölümlerinde Hz. Peygam¬ 
berin sîretine veya müellifin anlayışına 
göre özetlenmiş İslâm tarihi kronolojisine 
de yer verildiği görülmektedir. 

Bu tabakatların kökeni mezhep imam¬ 
ları hakkında yazılan menâkıb literatürü¬ 
ne dayanmaktadır. Fıkıh mezheplerinin te¬ 
şekkül sürecindeki önemli gelişmelerden 
biri olan mezhep imamlarına dair menâ- 
kıb telifinin ilk örneklerinden itibaren bu 
literatür içinde söz konusu imamların ta¬ 
lebeleri hakkında da bilgi verildiği görül- 
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inektedir. IV. (X.) yüzyılın ilk yarısında mez¬ 
hep imamının menâkıbına nisbeten geniş 
yer ayırmakla beraber mezhep mensubu 
kabul edilen fakihler hakkında müstakil 
başlıklar altında biyografik bilgiler veren 
eserler ortaya çıkmıştır. Şerh ve hâşiye li¬ 
teratürünün tarihine paralel bir seyir ta¬ 
kip eden fukaha tabakatı yazımı VIII (XIV) 
ve IX. (XV.) yüzyıllarda önemli bir artış gös¬ 
termiş, X. (XVI.) yüzyılla birlikte azalmaya 
başlamıştır (dört Sünnî mezhebin fuka- 
hasına dair tabakat kitapları için ilgili 
mezhep maddelerine bakılabilir). Fukaha 
tabakatı, fıkıh literatürünün tarihî boyu¬ 
tunu tamamlayan en önemli telif gelene¬ 
ğini oluşturmaktadır. Muhtasarların fıkıh 
sahasının çeşitli dallarına hâkim olmasın¬ 
dan itibaren birçok fukaha tabakatı belirli 
muhtasarlarda geçen şahıs isimlerini açık¬ 
lamak için kaleme alınmıştır. Bu gelenek 
sayesinde fıkıh tahsil eden kişi, metinler¬ 
deki görüşlerin hangi dönemde ortaya çık¬ 
tığını ve mezhebi temsil noktasındaki de¬ 
ğerini anlayabilmektedir. 

Fukaha tabakatındaki biyografik mâlû- 
mat bir bütün halinde değerlendirildiğin¬ 
de tabakat müelliflerinin gerek geçmiş dö¬ 
nem gerekse yaşadıkları devir hakkındaki 
anlayışları tesbit edilebilmektedir. Öte yan¬ 
dan farklı dönemlerde yaşamış kişilerin bi¬ 
yografilerinde farklı terim ve yarı terimleş- 
miş kavramların kullanımı mezhep tarihi¬ 
nin nasıl bir gelişim çizgisi izlediğini gös¬ 
termektedir. Bu eserlerdeki hoca-talebe 
ilişkilerine dair bilgiler bir araya getirildi¬ 
ğinde önce mezhep imamına ve ardından 
Hz. Peygamber’e ulaşacak kesintisiz bir ir¬ 
tibatın gözetildiği anlaşılmaktadır. Bir fa- 
kihin ilminin, toplumsal hayatı ve ahlâkı¬ 
nın nasıl olması gerektiği hakkında bir ide¬ 
al ortaya koyan fukaha tabakatı, mezhep 
içindeki farklılaşma ve mücadeleleri de zım¬ 
nen ifade eden bir muhtevaya sahiptir. 

Tabakatlarm telifinde İslâm tarihi lite¬ 
ratürünün yanı sıra mezhep geleneği için¬ 
de şifahî olarak aktarılan bilgilere ve icâ- 
zet kayıtlarına sıkça başvurulmuştur. Ay¬ 
rıca hacimli fürû-i fıkıh eserleri, fevâidler, 
emâlîler ve özellikle fetva mecmuaları ile 
nevâzil eserlerinde görülen ayrıntılar fu¬ 
kaha tabakatının kaynakları arasında yer 
almaktadır. Tabakat yazımında müellifle¬ 
rin bir yandan kendi telakkilerini yansıta¬ 
cak kelime ve ifadeleri kaynaklardan se¬ 
çerek naklettikleri, diğer yandan bazı kay¬ 
naklardaki kullanımları kendi dönemleri¬ 
nin terminolojisine uyacak biçimde değiş¬ 
tirdikleri anlaşılmaktadır. Belirli bir mes¬ 
leğin veya bölgenin fakihlerini içeren Ku- 
dâtü Kurtuba ve Tabakâtü fukahâ'i'l- 


Yemen gibi eserler, fukaha tabakatının 
muhteva ve işlevine sahip olmayıp bu nok¬ 
tada genel İslâm tarihi sahasındaki taba- 
katiarla büyük ölçüde aynı özellikleri taşı¬ 
maktadır. 

Fıkhî İstidlal Tabakatı. Mezhep kavra¬ 
mıyla birlikte ortaya çıkan fıkhî akıl yü¬ 
rütme kategorilerini tanımlamayı ve tas¬ 
nif etmeyi hedefleyen çalışmalardır. Bu 
tabakatlarda müctehidle fıkıh sahasında 
uzmanlığı olmayan âmmî-mukallit arasın¬ 
da bir dizi kategori tesbit edilir. Muhtelif 
tabakat çalışmalarında sayıları değişen bu 
kategoriler ictihad, tahrîc ve tercih kav¬ 
ramlarına indirgenebilir. Söz konusu ça¬ 
lışmalarda öncelikle mezhep imamlarıyla 
mezhep mensubu fakihlerin ictihad faali¬ 
yetleri birbirinden ayırt edilir. Buna yöne¬ 
lik olarak “mutlak fi’ş-şer‘, müntesib, mu- 
kayyed fi’l-mezheb, fi’l-mesâil" gibi tabir¬ 
lerle içtihadın ait kavramları ortaya kon¬ 
muştur. Tabakatlar her fıkhî istidlâl kate¬ 
gorisi hakkında örnek halinde birkaç fa- 
kih ismi zikretmektedir. Ancak bu isimle¬ 
rin bütün fıkhî mesaisinin örnek verilen 
kategori içinde değerlendirilmesi müm¬ 
kün olmayıp diğer kategorilere dahil edi¬ 
lebilecek görüşlere de sahip bulundukları 
anlaşılmaktadır. 

Fıkhî istidlâl tabakatlarındaki temel ka¬ 
tegorilerin kavramsal varlığının mezhep 
imamının talebelerinin faaliyetlerini sür¬ 
dürdüğü döneme kadar uzandığı anlaşıl¬ 
maktadır. Bu kategorilerin hiyerarşik tas¬ 
nifi ise ancak mezheplerin teşekkülünün 
ardından ortaya çıkmıştır. İmâmüi-Flare- 
meyn el-Cüveynî’nin tasnifi bu literatü¬ 
rün ilk örneklerinden biridir. İbn Rüşd el- 
Cedd’in 519’da (1125) kendisine gönderi¬ 
len bir mektuba verdiği cevap, fıkhî istid¬ 
lâl tabakatını teşkil eden hiyerarşik tasnif 
anlayışının yaygın biçimde kabul gördüğü¬ 
ne işaret etmektedir. Mütekaddimîn dev¬ 
rinin sona erdiği bir zamanda kaleme alı¬ 
nan İbnü’s-Salâh’ın çalışması ise en yay¬ 
gın fıkhî istidlâl tabakatı diye kabul edilebi¬ 
lir. İbnü’s-Salâh'ın beşli taksimi daha son¬ 
ra üzerinde kısmî değişiklikler yapılsa da 
Nevevî, İbn Kayyim el-Cevziyye, Süyûtî ve 
İbn Hamdân gibi birçok müellif tarafın¬ 
dan izlenmiştir. Flanefî literatüründe hay¬ 
li etkili olan İbn Kemal’in tabakatı fıkhî is¬ 
tidlâl kategorilerini çoğaltmış ve gerek ka¬ 
tegorilerin kavram olarak birbirinden ay¬ 
rılması gerekse her birine dair verdiği ör¬ 
nekler hakkında ciddi tenkitler almıştır. 
Tabakatlar mezhep birikiminin hiyerarşik 
bir bünye şeklinde düşünülmesini sağla¬ 
maktadır. Mezhep mensubu fakih açısın¬ 
dan her bir tabakaya dahil görüşün bağ¬ 


layıcılık, dolayısıyla mezhebi temsil etme 
derecesi farklıdır. Böylece bir yandan mez¬ 
hebe mensup fakihin İlmî donanımı, diğer 
yandan mezhep birikimi içinde yer alan 
görüş ve çalışmaların farklı bağlayıcılık de¬ 
recelerine sahip olması fakihle mezhep ara¬ 
sında birden fazla intisap ilişkisi ortaya çı¬ 
karmıştır. 

Fıkhî istidlâl tabakatında ictihadla mez¬ 
hep kavramları arasındaki irtibat fıkıh 
usulü diliyle sınırlı kalarak teşhis edilme¬ 
ye çalışıldığı için gerek mezhebe mensup 
içtihadı tanımlamak, gerekse mezhep ima¬ 
mıyla mezhep mensubu müctehidin gö¬ 
rüşlerinin mahiyetini ayırmakla ilgili prob¬ 
lemler tamamıyla aşılamamıştır. Öte yan¬ 
dan bazı tabakatlarm ima ettiğinin aksine 
metot ve kaynakları dikkate alındığında ic¬ 
tihad, tahrîc ve tercih kategorilerinin ne 
mürekkepten basite (ve dolayısıyla zordan 
kolaya) doğru giden bir şekilde sıralandığı 
ne de bu kavramların uygulanmasının fı¬ 
kıh tarihindeki herhangi bir dönemle sı¬ 
nırlı olduğu söylenebilir. Nasiardan ve fı¬ 
kıh usulünde işlenen metot ve prensip¬ 
lerden yararlanmak da bu kategorilerden 
herhangi birine mahsus değildir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Muhammed b. Haris el-Huşenî, Ahbârü’l-fuka- 
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Hanîfe ve aşhâb'ıh, Beyrut 1985, tür.yer.; Şîrâzî, 
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Katar 1401, s. 397-435; İbn Rüşd, Fetâvâ İbn 
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Abdülmuttalib), Kahire 1413/1992, s. 40-49; İbn 
Hamdân, Şıfatü'Tfetvâ ve’l-müftî ve'Tmüsteftl 
(nşr. M. Nâsırüddin el-Elbânî), Beyrut 1404/1984, 
s. 13-28; İbn Kayyim el-Cevziyye, Tlâmü'l-muvak- 
kTîn (nşr. Muhammed el-Mu'tasım-Billâh el-Bağ- 
dâdî), Beyrut 1418/1998, IV, 186-190; SübKÎ, 7a- 
bakât, I, 321-345; İsnevî, Tabakâtü’ş-ŞâfTiyye, 
I, 3-10; Kureşî, eTCevahirü’l-mudıyye, I, 10-12; 
ayrıca bk. neşredenin girişi, I, 58-78; İbn Kâdî 
Şühbe, Tabakâtü’ş-Şafı‘iyye, I, 30-36, 53-54; 
Burhâneddin İbn Müflih, el-Makşadü’Terşed 
(nşr. Abdurrahman b. Süleyman el-Useymîn), Ri¬ 
yad 1410/1990,1, 35-46; İbn Kemal. Tabakatü’l- 
müctehidîn, Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 
1602, vr. 155-156; Kınalızâde Ali Efendi, Tabakâ- 
tü’l-Hanefıyye (nşr. Süfyân b. Âiş b. Muhammed - 
Firâs b. Halîl Meş'al), Amman 1425/2003, s. 17- 
24, 91-98; Mahmûd b. Süleyman el-Kefevî, Ketâ’i- 
bü a‘lâmi’Tahyârmin fukahâ :l i mezhebi’n-riu c - 
mâni’l-muhtâr, Süleymaniye Ktp., Halet Efendi, 
nr. 630, vr. 3*-76 b ; Temîmî, et-Tabakâtü’s-seniy- 
ye, I, 5-7; Keşfü’z-zunûn, I-II, tür.yer.; Leknevî, 
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en-Nâfüu’Tkebîr(eTCâmku’ş-şağir içinde), Bey¬ 
rut 1406/1986, s. 8-17; Mercânî, Hâzûretü’l-hak 
fi farzıyyeti'l-'işâ’ ve in lem yeğibi’ş-şafak, Ka¬ 
zan 1287/1870, s. 58-65; M. Zâhid Kevserî, Hüs¬ 
nü ’t-tekâdi fisireti’l-lmâm Ebî Yûsuf el-Kâdi, Hu¬ 
mus 1388/1968, s. 102-115; Menderes Gürkan, 
“Müctehidlerin Tasnifinde, Kemalpaşazade ile 
Kınalızade Arasında Bir Mukayese”, Kmalı-zâde 
Ali Efendi: 1510-1572 (ed, Ahmet Hulûsi Köker), 
Kayseri 1999, s. 83-95; Yunus Apaydın, “Kınalı- 
zâde'nin Hanefi Mezhebini Oluşturan Görüşleri¬ 
nin Toplandığı Eserlerin, Gruplandırılmasına Da¬ 
ir Bir Risale”, a.e., s. 96-100; Eyyüp Said Kaya, 
Mezheblerin Teşekkülünden Sonra Fıkhi İstid¬ 
lal (doktora tezi, 2001), Mü Sosyal Bilimler Ens¬ 
titüsü, tür.yer.; Wael B. Hallaq, Authority Conti- 
nuity and Change in Islamic Law, Cambridge 
2001, s. 1-23; Kasım Ali Sa'd, Cemheretü teraci- 
mi’l-fukahâ’i’l-Mâlikiyye, Dübey 1423/2002, 1, 
25-111; Christopher Melchert, “The Formation 
of the Sünni School of Law”, The Formation Is- 
lamic Law (ed. Wael B. Hallaq), Aldershot 2004, 
s. 351-366; R. K. Jaques, Authority, Conflictand 
the Transmission of Diversity in Medieoal Isla- 
mic Law, Leiden 2006, tür.yer.; G. Makdisi, “Th- 
baqat-Biography: Law and Orthodoxy in Classi- 
cal İslam”, İS, XXXII/4 (1993), s. 371-396; C. F. 
Robinson, “Al-Muafâ b. Imran and the Begin- 
nings of the Tabaqât Literatüre”, JAOS, CXVI/1 
(1996), s. 114-120; N. Calder, “Al-Nawawi’s Typo- 
logy of Muftis and its Significance for a General 
Theory of Islamic Law”, Islamic Law and Soci- 
ety, 1II/2, Leiden 1996, s. 137-164; L. VVİederhold, 
“Legal Doctrines in Conflict the Relevance of 
Madhhab Boundaries to Legal Reasoning in the 
Light of an Unpublished Tteatise on Taqlid and 
Ijtihad”, a.e., 1II/2 (1996), s. 234-304. 



□ KELÂM. İtikadî mezhepler tarihinde 
kelâmı bir ilim dalı haline getiren Mu’tezi- 
le’den beri Şîa, Havâric ve Ehl-i sünnet'in 
belirli kollarında kelâmcılarla ilgili tabakat 
kitapları yazılmış yahut genel tabakat ki¬ 
taplarında veya tür içinde değişik adlarla 
yer alan eserlerde kelâm âlimlerinin biyog¬ 
rafisine ve çalışmalarına yer verilmiştir. 
Mutezile mensupları fırkanın doğuşundan 
itibaren mezhep âlimlerini günümüze kıs¬ 
men veya tamamen ulaşan değişik eser¬ 
lerde ele almışlardır. Ebü’l-Kâsım el-Kâ’- 
bî’nin (ö. 319/931) Kitâbü'l-Makâlât'mm 
“Bâbü zikri’l-Mutezile” bölümünde (s. 57- 
119) mezhebin ileri gelenleriyle Medine, 
Mekke, Yemen, Tâif, Basra, Şam ve Küfe 
gibi yerlerde yaşamış mezhep ulemâsına 
dair verilen bilgiler, Kâdî Abdülcebbâr’ın 
mezhebin prensiplerini ele aldıktan son¬ 
ra Mutezile ricâlini on tabaka halinde in¬ 
celediği Tabakötü'l-Mu c tezile'si (s. 213- 
344) ve Hâkim el-Cüşemî'nin bir önceki 
esere iki tabaka daha ekleyerek oluştur¬ 
duğu Şerhu'l- C uyûn’u (s. 365-393) önem¬ 
li çalışmalardır. Zeydî imamlarından İbnü’l- 
Murtazâ'nın el-Münye ve'l-emelinin, yu¬ 
karıda belirtilen iki eserde geçen on iki ta¬ 
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bakayı içeren “Zikrü’l-Mutezile" adlı bölü¬ 
mü Tabakâtü'l-MuHezile adıyla bir ki¬ 
tap halinde yayımlanmıştır (nşr. Susanna 
Diwald-Wilzer, Beyrut 1380/1961). 

Mezheplerinin kelâmcıları hakkında en 
çok eser telif eden fırka İmâmiyye Şîası’- 
dır. Bu eserler şöylece sıralanabilir; Ebû 
Ca’fer el-Berki (ö. 274/887), Kitâbü'r-Ri- 
câl; Muhammed b. Ömer el-Keşşî, Kitâ- 
bü'r-Ricâl; Ebû Ca’fer et-Tûsî, Keşşî’nin 
er-Ricâl’ ini ihtisar ederek meydana ge¬ 
tirdiği Ma c rifetü ahbâri'r-ricâl; Ahmed 
b. Ali en-Necâşî, Ricâlü'n-Necâşî) çağdaş 
müelliflerden Muhammed Ali Ebtahî İsfa- 
hânî'nin bu eser üzerine yazdığı Tehzî- 
bü'l-makâl fî tenkihi C ilmi'r-ricâl adlı 
şerh; İbn Dâvûd el-Hillî, Kitâbü'r-Ricâl; 
İbnü’l-Mutahhar el-Hillî, Ricâlü'l- t allâme 
(Hulâşatü’L-akuâl fi ma c rifeti’r-ricâl); İbn 
Ma’sûm, ed-Derecetü'r-refTa fî taba- 
kâti'l-İmâmiyye mine'ş-Şfa; Mirza Ab¬ 
dullah Efendi İsfahânî, Riyâzü’l- ( 'ulema‘ 
ve hiyâzü'l-fuzalâT Muhammed Bâkır 
Hânsârî, Ravzâtü'l-cennât fî ahvâli'l- 
t ulema > ve's-sâdât; Mirza Muhammed 
Tünükâbünî, Kışaşü'l-‘ulemâ; çağdaş 
âlimlerden Muhammed Ali Tebrîzî, Rey- 
hânetü'l-edeb; Muhsin el-Emîn, A‘yâ- 
nü'ş-Şî c a ve tekmileleri; Âgâ Büzürg-i 
Tahrânî’nin Tabakâtü a c lâmi'ş-Şî c a seri¬ 
si içinde yayımlanan el-Kevâkibü'l-mün- 
teşire fi'l-karni'ş-şânî ba‘de'l-‘aşere, 
Nükâbâ’ü'l-beşer fi'l-karni'r-râbf c aşer, 
el-Envarü's-sâtTa fi'l-mi’eti's-sâbfa, 
el-Haka > iku'r-râhine fî terâcimi a c yd- 
ni'l-mfeti'ş-şâmine, İhyâ’ü'd-dâşir mi- 
ne'l-karni'l-'âşir ve el-Kirâmü'l-berere 
fi'l-karni'ş-şâliş c aşere; son zamanlarda 
Ca'fer es-Sübhânî’nin başkanlığında bir 
heyet tarafından hazırlanan, bütün Şîa ke- 
lâmcıiarınm biyografisini, çalışmalarını ve 
bibliyografik kaynakları içeren Mu c cemü 
tabakâti'l-mütekellimîn. Zeydiyye mez¬ 
hebi keiâmcılarıyla ilgili bilgiler genel ta¬ 
bakat kitaplarında yer almaktadır. İbrâ- 
him b. Kasım b. İmâm Müeyyed-Billâh’ın 
Tabakâtü' z-Zeydiyyeti’l-kübrâ's\, Şev- 
kânî’nin el-Bedrü't-tâlf bi-mehâsini men 
ba c de'l- karni's-sâbT adlı eseriyle Mu¬ 
hammed b. Muhammed b. Yahyâ ez-Ze- 
bâre el-Yemenî’nin el-Bedre ek olarak yaz¬ 
dığı el-Mülhaku't-tâbi% çağdaş âlimler¬ 
den Seyyid Ahmed Hüseynînin M ü’elle- 
fâtü'z-Zeydiyye'si bu alandaki önemli ça¬ 
lışmalardır. Kelâmcılarını bir tabakat ha¬ 
linde tanıtmayan İsmâiliyye’nin âlimleri ve 
bunların eserleriyle mezhebin inançları hak¬ 
kında çağdaş müelliflerden VVladimir İva- 
now Ismâ c ili Literatüre (Tahran 1963) ve 
İsmail K. Poonavvala Biobibliography of 


Isma c ili Literatüre (Malibu 1977) adıyla 
birer eser kaleme almışlardır. 

İlk dönem Hâricîleri ile ilgili olarak önem¬ 
li bilgiler ihtiva eden Müberred’in el-Kâ- 
mil ’i yanında Ebû Zekeriyyâ el-Vercelânî’- 
nin Kitâbü’s-Sîre ve ahbârü'l-e’imme’- 
si, Ebü’l-Abbas ed-Dercînî’nin Tabakâtü'l- 
meşâ’ih bi'l-Mağrib'i, Ebü’l-Abbas eş- 
Şemmâhî’nin Kitâbü’s-Siyer’l Ebü’l-Kâ- 
sım Muhammed b. İbrâhim el-Berrâdî’- 
nin el-Cevâhirü'l-müntekât'\, Selîl b. Ra- 
zîk’ın History of İmâms and Sayyids of 
Omân ı (trc. G. P. Badger, London 1871), 
Nûreddin Abdullah b. Hamîd Sâlimî’nin 
Tuhfetü’l a‘yân bi-sîreti ehli c Umân'\ 
İbâzıyye kelâmcılarına dair bilgi edinilecek 
başlıca eserlerdir. 

Ehl-i sünnet’in iki büyük kelâm ekolünü 
teşkil eden Mâtürîdiyye ve Eş’ariyye âlim¬ 
leriyle ilgili müstakil tabakat kitapları yok 
denecek kadar azdır. Bu ekollere mensup 
müelliflerin biyografileri daha ziyade Ha¬ 
nefî ve Şâfiî mezheplerine dair genel ta¬ 
bakat kitapları içinde yer almaktadır. Mâ¬ 
türîdiyye kelâmcılarını mensup oldukları 
Hanefî ulemâsıyla birlikte ele alan önemli 
tabakatlar arasında, Abdülkâdir el-Kureşî’- 
nin (ö. 775/1373) el-Cevâhirü'l-mudıyye 
fî tabakâti'l-Hanefiyye’si, İbn Kutluboğa’- 
nın Tâcü't-terâcim fî tabakâti'l-Hane- 
fiyye’si, Kınalızâde Ali Efendi’nin Taba- 
kâtü'l-Hanefiyyes\, Takıyyüddin b. Ab¬ 
dülkâdir et-Temîmî’nin et-Tabakâtü's-se- 
niyye fî terâcimi'l-Hanefiyye's\, Abdül- 
hay el-Leknevî’nin el-Fevâ’idü'l-behiyye 
fî terâcimi'l-Hanefiyyes\ zikredilebilir. 
Eş’arî keiâmcılarıyla ilgili en eski çalışma 
İbn Fûrek’in (ö. 406/1015) günümüze ulaş¬ 
mayan Tabakâtü'l-mütekellimînidir (Keş- 
fü’z-zunûn, II, 1106). Bu ekole mensup ke- 
lâmcıları diğer âlimlerle beraber ele alan 
eserler arasında Tâceddin es-Sübkî’nin Ta¬ 
bakâtü 'ş-Şâfi c iyyeti'l-kübrds\, İsnevî’nin 
Tabakâtü'ş-ŞâfTiyye's\, Takıyyüddin İbn 
Kâdî Şühbe’nin Tabakâtü'ş-Şâfi c iyye's\, 
İbn Hidâyetullah el-Musannif’in Tabakâ- 
fü'ş-Şâ/Tiyye’si sayılabilir. Ebü’l-Kâsım İbn 
Asâkir’in Tebyînü kezibi'l-müftens\ de 
başta Ebü’l-Hasan el-Eş‘arî olmak üzere 
bu mezhebin âlimlerini beş tabaka halin¬ 
de inceleyen önemli bir çalışmadır. 

Hemen hemen bütün İslâm fırkaları¬ 
nın akaid ve kelâm âlimleri hakkında bil¬ 
gi veren eserler arasında İbnü’n-Nedîm’in 
el-Fihrist’ i, İbn Hallikân’ın Vefeyâtü'l- 
a c yânı, Safedî’nin el-Vâfî bi'l-Vefeyât’ı, 
Zehebî’nin Siyerü a^âmi'n-nübelâ 3 sı ve 
yine aynı müellifin Târîhu'l-İslâm ve ve- 
feyâtü'l-meşâhîr veT-a c lâmi zikredilme- 
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lidir. Kelâmdan çok akaidle meşgul olan 
âlimlere dair Muhammed b. Muhammed 
Mahlûf’un Şeceretü'n-nûri'z-zekiyye fî 
tabakâti'l-Mâlikiyye's\y\e Muhammed 
Beşîr Zafîr Ezherî’nin el-Yevâkitü’ş-şe- 
mîne fî a c yâni mezhebi C âlimi'l-Medî- 
ne adıyla da anılan Tabakâtü'l-Mâlikiyye 
adlı eserleri sayılabilir. Kelâmı mezmûm 
bir ilim şeklinde görmeye mütemayil olan 
Hanbelîler, akaidle ilgili konularda eser ya¬ 
zan müellifleri İbn Ebû Ya’lâ’nın Tabakâ- 
tü'l-Hanâbile’ siyle Ebü’l-Ferec İbn Re- 
ceb’in ez-Zeyl c alâ Tabakâti'l-Hanâbi- 
le’si gibi eserlerde tanıtmışlardır. 
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İSİ Mustafa Öz 

□ TASAVVUF. İslâm dünyasında zühd 
ve tasavvuf hayatının yaygınlık kazanma¬ 
sıyla birlikte III. (IX.) yüzyılın sonlarından 
itibaren zâhid ve sûfîlerin hayat hikâyele¬ 
rini, faziletlerini ve hikmetli sözlerini içe¬ 
ren tabakat türü eserler yazılmaya başlan¬ 
mıştır. Bu eserlerde sûfîlerin biyografileri 
yanında yaşadıkları tasavvuf! hal ve ma¬ 
kamlara, benimsedikleri yol ve meşrebe de 
işaret edilmiş, bir kısmında bazı tasavvu- 
fî kavram ve konuların açıklamasına yer 
verilmiştir. Sûfî tabakatına dair ilk eser¬ 
lerde sûfîler genellikle âbid ve zâhidler- 
le birlikte kaydedilmiştir. Bu eserlerden 
Muhammed b. Âsim b. Yahyâ’nın Ta- 
bakâtü'l-evliya’sı, Hakim et-Tirmizî’- 
nin Târîhu'l-meşâyih'l, Ebû Saîd İbnü’l- 
A'râbî’nin Tabakâtü'n-nüssâkî, Muham¬ 
med b. Dâvûd ez-Zâhid’in Ahbârü'ş-şû- 
fiyye ve'z-zühhâd’\, Ca'fer el-Huldî’nin 
Hikâyâtü'l-meşâyihî, Ebû Bekir Muham¬ 
med b. Abdullah er-Râzî’nin Târîhu'ş-şû- 
fiyye'si (Hikâyâtü’ş-şûfiLiLie), Ebü'l-Abbas 
Ahmed b. Muhammed en-Nesevî’nin Tâ- 
rîhu'ş-şûfiyye'si ve Hargûşî’nin Siyerü’l- 
c ubbâd ve’z-zühhâd'i günümüze ulaşma¬ 
mıştır. 

Sûfî tabakatıyla ilgili zamanımıza inti¬ 
kal eden ilk eser Muhammed b. Hüseyin 
es-Sülemî’nin (ö. 412/1021) Tabakâtü'ş- 


şû/iyye’sidir. Sülemî’nin bu eserden önce 
günümüze küçük bir kısmı ulaşan Târî- 
hu’ş-şûfiyye adlı bir eser kaleme aldığı 
belirtilmektedir ( Tabakat, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 49-50). Müellif ashap, tâbiîn ve 
tebeu’t-tâbiîn dönemi zâhidlerini bugü¬ 
ne kadar gelmeyen Kitdbü'z-Zühd adlı 
eserinde anlattığı için ( Tabakat, s. 3) Ta¬ 
bakâtü'ş-şûfiyyeye II. (VIII.) yüzyıl sû- 
fîlerinden Fudayl b. İyâz ile (ö. 187/803) 
başlamış, ele aldığı kişileri beş tabakaya 
ayırarak 105 sûfînin biyografisine ve gö¬ 
rüşlerine yer vermiştir. Sülemî ayrıca ka¬ 
dın sûfîler için yazdığı Zikrü'n-nisveti'l- 
müte c abbidâti'ş-şûfiyyât’ta seksen dört 
kadın sûfî hakkında çok kısa notlardan iba¬ 
ret bilgiler vermiş ve sözlerini nakletmiş- 
tir. Onun günümüze ulaşmayan el-İhve 
ve'l-ahavât mine'ş-şûtiyye adlı bir ese¬ 
rinin daha olduğu anlaşılmaktadır ( Zikrü’n- 
nisue, neşredenin girişi, s. 8). 

Sülemî’den sonra bu konuda telif edi¬ 
len eser Ebû Nuaym el-İsfahânî’nin on cilt¬ 
lik Hilyetü'l-evliyâ^ ve tabakâtü'l-aşfiyâ’ 
adlı kitabıdır. Eserin başlığında “sûfiyye” 
yerine “evliyâ" ve “asfiyâ” kelimelerini kul¬ 
lanan Ebû Nuaym kitaba ashabın, tâbiîn 
ve tebeu't-tâbiînin âbid ve zâhidleriyle baş¬ 
lamış, böylece tasavvuf! hayatın Hulefâ-yi 
Râşidîn, aşere-i mübeşşere, ehl-i Suffe ve 
diğer sahâbîlerle ortaya çıktığını göster¬ 
mek istemiştir. Ardından II-IV. (V11I-X.) yüz¬ 
yıllarda yaşayan zâhid ve sûfîleri anlatmış¬ 
tır. Hz. Fâtıma'dan itibaren kadın zâhid ve 
sûfîlere de yer veren Ebû Nuaym kaydet¬ 
tiği bilgilerin çoğunu hocalarından ve çağ¬ 
daşı âlimlerden derlemiş, Sülemî’nin 7a- 
bakâtü'ş-şûfiyye'smden geniş ölçüde is¬ 
tifade etmiştir. Günümüze ulaşmayan Mu¬ 
hammed b. Âsim b. Yahyâ’nm Tabakâtü’l- 
eviiyâ’sından, Ebû Saîd İbnü’l-A’râbî’nin 
Tabakâtü’n-nüssâk'inden ve Ca'fer el- 
Huldî’nin Hikâyâtü’l-meşâyih'inden de 
faydalanmıştır. 650’nin üzerinde zâhid ve 
sûfî biyografisini içeren Hilyetü'l-evliyâ’- 
yı Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî Şıfatü'ş-şafve 
adıyla özetlemiş, ayrıca bazı bölümlerle 
234 kadar kadın zâhidi ilâve etmiştir. İb- 
nü’l-Cevzî'nin eseri Abdülvehhâb eş-Şa‘- 
rânî tarafından Şafvetü'ş-şafve (Muhta¬ 
sara Şıfati’ş-şafue), İbrâhim b. Ahmed er- 
Rakki tarafından Ehâsinü’l-mehâsin adıy¬ 
la ihtisar edilmiştir. Ebû Nuaym ve İb- 
nü’l-Cevzî'nin eserleri bir heyet tarafından 
Sahabe'den Günümüze Allah Dostlan 
adıyla Türkçe'ye çevrilmiş (İstanbul 1995), 
altı cildi bulan bu tercümeye IV. (X.) yüz¬ 
yıldan günümüze kadar 330’un üzerinde 
sûfî eklenerek eser on cilde tamamlan¬ 
mıştır. 


Sülemî’nin Tabakâtü'ş-şûl iyye’sinde ol¬ 
duğu gibi sûfîleri tabakalara ayırarak an¬ 
latma usulü Abdullah Herevî’nin Tabakâ- 
tü'ş-şûfiyye'si, İbn Hamîs el-Kâ‘bî'nin (Hü¬ 
seyin b. Nasr el-Mevsılî) Menâkıbü’l-eb- 
râr ve mehâsinü'l-ahyâr'ı, Abdurrah- 
man-ı Câmî'nin Nefehâtü'l-üns min ha- 
zarâti'l-kuds’ü, Muhammed Abdürraûf 
el-Münâvî’nin el-Kevâkibü'd-dürriyye fî 
terâcimi's-sâdeti'ş-şûfiyye'si gibi eser¬ 
lerde sürdürülmüştür. Herevî Tabakâtü’ş- 
şûfiyye’sini, sohbet meclislerinde Sülemî'- 
nin aynı adı taşıyan Arapça eserini bazı 
ilâve ve kısaltmalarla Farsça'ya tercüme 
ederek meydana getirmiştir. Kitaba Ebû 
Hâşim es-Sûfîile (ö. 150/767 |?|) başlayan 
Herevî, Sülemî’den sonra yaşayan üniü sû¬ 
fîleri, özellikle kendi şeyhlerini ve görüş¬ 
tüğü mutasavvıfları ilâve ederek 120 ka¬ 
dar sûfînin biyografisine de yer vermiştir. 
İbn Hamîs el-Kâ‘bî Menâkıbü'l-ebrâr’da 
109 sûfînin hayatını ve görüşlerini anlat¬ 
mıştır. Sülemî’nin Tabakât’ı ve Ebû Nu- 
aym'ın Hilyetü'l-evliyâ , s\ İbn Hamîs’in 
başlıca kaynaklarıdır. Abdurrahman-ı Câ- 
mî Nefehâtü'l-üns'ünü, Farsça’nın He- 
rat lehçesiyle yazıldığı için anlaşılması zor 
olan Abdullah Herevî’nin kitabını sadeleş¬ 
tirip kendi dönemine kadar yetişen sû¬ 
fîlerin biyografilerini ekleyerek yeniden 
teiif etmek suretiyle meydana getirmiş¬ 
tir. Sülemî’nin Zikrü'n-nisveti'l-müte c ab- 
bidâti'ş-şûfiyyât'mdan faydalanıp otuz 
dört âbid ve zâhid kadının biyografisine 
de yer verilen eserde sûfîlerin sayısı 600’ü 
geçmektedir. Câmî sûfîlerden bahseder¬ 
ken tasavvuf! hareketlere ve tarikatlara 
mensup olanları bir arada anlatmaya ça¬ 
lışmıştır. Eseri Ali Şîr Nevâî, 170 kadar Türk 
ve Hint kökenli sûfînin biyografisini ekle¬ 
mek suretiyle Nesâyimü'l-mahabbe min 
şemâyimi'l-fütüvve adıyla Çağatay Türk- 
çesi'ne, Lâmiî Çelebi de Nakşibendiyye 
şeyhleri hakkında tamamlayıcı bilgiler ve¬ 
rip Zeynîler ve Halvetîler başta olmak üze¬ 
re bazı tarikatlara dair mâlûmatla Ana¬ 
dolu’da yetişen sûfîleri ekleyerek Fütû- 
hu'l-mücâhidîn li-tervîhi kulûbi'l-mü- 
şâhidîn (Tercüme-i Nefehât) ismiyle Ana¬ 
dolu Türkçesi'ne çevirmiştir. Abdürraûf 
el-Münâvî, el-Kevâkibü'd-dürriyye fî te- 
râcimi's-sâdeti'ş-şûfiyye’de yer verdiği 
kişileri on bir tabaka halinde ele almış ve 
her tabakayı kendi içinde alfabe sırasına 
göre düzenlemiştir. Sülemî eserine Asr-ı 
saâdet ile başlamamış, İbn Hamîs el-Kâ‘- 
bî Menâkıbü'l-ebrâr da, Ferîdüddin At- 
târ Tezkiretü'l-evliyâ’da, Abdullah b. 
Es’ad el-Yâfiî Ravzü'r-reyâhîn fî hikâyâ- 
ti'ş-şâlihîn’de, İbnü'l-Mülakkın Tabakâ- 
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tü'l-evliyâ^da (Tabakâtü’ş-şûfiyye), Ke- 
mâleddin Hüseyin Gazurgâhî Mecâlisü'l- 
‘uşşâk’ ta. Köstendi! Süleyman Şeyhî Bah- 
rü'l-velâye ve şemsü'l-hidâyede bu usu¬ 
lü benimsemiştir. İbn Hamîs, Sülemî gibi 
eserine Fudayl b. İyâz, Attâr Ca'fer es-Sâ- 
dık, Yâfiî ve Gazurgâhî Zünnûn el-Mısrî, 
İbnü'l-Mülakkın İbrâhim b. Edhem ile baş¬ 
lamıştır. 

Ferîdüddin Attâr, kaynakları arasında 
Sülemî ile Herevî’nin Tabakâtü'ş-şûfiy- 
ye’leri, Ebû Nuaym'ın Hilyetü'l-evliyâ 
sı bulunan Farsça Tezkiretü'l-evliyâ’sm- 
da yetmiş iki âbid, zâhid ve sûfîye yer 
vermiştir. Bunlara muhtemelen Attâr'dan 
sonra yirmi beş isim daha eklenmiştir. Baş¬ 
ta Sinan Paşa olmak üzere birkaç tercü¬ 
mesi yapılan eserin son çevirisi Süleyman 
Uludağ tarafından gerçekleştirilmiştir. Yâ¬ 
fiî, mukaddime ve hatimesinde sûfîler ve 
tasavvufla ilgili bazı konuları açıkladığı Rav- 
zü’r-reyâhînde 500 kadar biyografiye yer 
vermiştir. İbnü’l-Mülakkın, Tabakâtü'l-ev- 
Ziyd’sında alfabe sırasına göre yazdığı sû- 
fîleri diğer sûfî tabakat kitaplarından fark¬ 
lı şekilde esas kısım ve zeyiller olmak üze¬ 
re iki bölümde ele almış, bazı sûfîleri an¬ 
latırken müridleri veya akrabası olan sû¬ 
fîler hakkında da bilgi vermiştir. Böylece 
230 biyografi içinde 300’ün üzerinde sû¬ 
fîye dair bilgi aktarmıştır. Kemâleddin Hü¬ 
seyin Gazurgâhî, Farsça M e câlisü'l-’'uş¬ 
şak' ında her birine “meclis" başlığını koy¬ 
duğu, kendi dönemine kadar gelen yet¬ 
miş beş sûfîyi anlatmıştır. Süleyman Şey- 
hî'nin Bahrü'l-velâ ye’si Türkçe telif edi¬ 
len en geniş hacimli evliya tezkiresi diye 
bilinmektedir. 1014 kişinin yer aldığı eser¬ 
de Câmî’nin Nefehâtü'l-üns’ü nden isti¬ 
fade ile kadın sûfîlerden de bahsedilmiş, 
eserin sonunda müellif 1015. kişi olarak 
kendi hayatını yazmıştır. 

Ebû Nuaym’ın Hilyetü'l-evliyâ’smda 
olduğu gibi sûfîleri Asr-ı saâdet'ie başlat¬ 
ma usulü Şa’rânî’nin et-Tabakdtü'l-küb- 
rd’sı (Leuâkıhu’l-enuâri’l-kudsiyye fi taba- 
kâti’l-'ulemâ’ ue’ş-şûfıyye, Leuakıhu’l-en- 
vâr fi tabakâti’l-ahyar), Abdürraûf el-Mü- 
nâvî’nin el-Kevûkibü'd-dürriyye fî terâ- 
cimi's-sâdeti'ş-şûfiyye'si, Dârâ Şükûh’un 
Sefînetü'l-evliyâ’si ve son dönem müel¬ 
liflerinden Yûsuf b. İsmâil en-Nebhânî'nin 
Cdmfu kerâmâti'l-evliyâ’si ile Ebü'l-Feyz 
Mahmûd el-Menûfî’nin Cemheretü’l-ev- 
liyâ’ ve a c lâmü ehli't-taşavvufu gibi 
eserlerde devam ettirilmiştir. Şa’rânî, ken¬ 
di çağına kadar 420'nin üzerinde biyog¬ 
rafiye yer verdiği Tabakâtü'l-kübras\na 
çağdaşı âlim ve sûfîleri içeren ve et-Ta- 
bakdtü'ş-şuğrû diye bilinen bir zeyil yaz¬ 
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mıştır. Münâvî el-Kevâkibü'd-dürriyye’- 
ye Asr-ı saâdet’ten başlamakla Ebû Nu- 
aym’a, zikrettiği şahısları tabakalara ayır¬ 
makla Sülemî’ye uymuştur. Eser Hz. Pey¬ 
gamber ile birlikte 878 kişinin biyografi¬ 
sini içermektedir. Münâvî’nin, bu eserden 
başka İrğâmü evliyâ’i'ş-şeytân bi-zikri 
menâkıbi evliya* i'r-rahmûrı adlı küçük 
hacimli bir tabakatının daha olduğu belir¬ 
tilmektedir (el-Keuâkibü’d-dürriyye, neş- 
redenin girişi, s. c-m). Adı geçen eserin, 
Kütahya Vahîd Paşa İl Halk Kütüphanesi’n- 
de (nr. 366) Tuhfetü'l-aşfiyâ bi-menâkı- 
bi'l-evliyâ* ismiyle Münâvî'ye nisbet edi¬ 
len ve 216 biyografiyi içeren eser olması 
muhtemeldir (D/A,XXXI, 574). DârâŞükûh 
411 velînin hayatını ve kerametlerini an¬ 
lattığı, özellikle Hintli sûfîler hakkında ver¬ 
diği bilgilerle ayrı bir değer kazandıran 
eseri Sefînetü'l-evliyâ’da Hz. Peygam¬ 
ber, Hulefâ-yi Râşidîn, on iki imam ve dört 
Sünnî mezhebin kurucularından bahset¬ 
tikten sonra sırasıyla Kâdiriyye, Nakşiben- 
diyye, Çiştiyye, Kübreviyye ve Sühreverdiy- 
ye silsilelerinde yer alan şeyhler hakkında 
bilgi vermiş, daha sonra söz konusu silsi¬ 
lelerde yer almayan diğer mutasavvıflarla 
Resûl-i Ekrem'in hanımları, kızları ve ün¬ 
lü kadın mutasavvıflar hakkında kısa bil¬ 
giler aktarmıştır. Nebhânî Câmfu kerâ- 
mâti'l-evliyâ’ya Hz. Peygamber’i anlata¬ 
rak başlamış, elli dört sahâbîyi alfabe sı¬ 
rasına göre kaydettikten sonra adı Mu- 
hammed olan sûfîleri öne almış, ardından 
yine harf sırasına göre çağdaşları dahil 
1450 kadar sûfîyi tanıtmıştır. Menûfî ise 
iki ciltlik Cemheretü'l-evliyd*n\n ilk cil¬ 
dinde tasavvuf hakkında genel bilgi ver¬ 
dikten sonra 11. cildinde Hz. Peygamber¬ 
den itibaren 118 kişinin biyografisini sıra¬ 
lamıştır. 

Sûfî tabakatı arasında, Ahmed b. Ah- 
med ez-Zebîdî'nin Yemen sûfîleri için yaz¬ 
dığı Tabakdtü'l-havâş ehlü'ş-şıdkı ve'l- 
ihlâş’ ı, Mirzâ La’l’in Güney Asya Hint alt kı¬ 
tası sûfîleri için kaleme aldığı Şemerâtü'l- 
kuds min şecerâti'l-ünsü, Beşîr Hüse¬ 
yin Nâzım’ın telif ettiği Evliyâ*-i Mültâri ı, 
İbnü'z-Zeyyât et-Tâdilî’nin Mağrib sûfîle- 
rine dair et-Teşevvüf ilâ ricali't-tasav¬ 
vufu gibi belli coğrafyayı esas alanlar ya¬ 
nında belli tarikata mensup sûfîleri anla¬ 
tan tabakatlar da vardır. Mehmed Rif’at'ın 
Nefhatü'r-riyâzi'l-âliye'si Kâdirîler’i, Ebü’l- 
Hüdâ es-Sayyâdî’nin Kılâdetü'l-cevâhiri 
Rifâîler’i, Abdülmecîd b. Muhammed el- 
Hânî'nin el-Hadâ*iku'l-verdiyye’s\ Nakşî- 
ler’i, Cemâleddin Hulvî'nin Lemezâti Hal- 
vetîler'i, Sâkıb Dede'nin Sefîrıe-i Nefîse-i 
Mevleviyârıh ile Esrar Dede'nin Tezki¬ 
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re-i Şuarâ-yı Mev/eviyye’si Mevlevîler’i, 
Laiîzâde Abdülbâki’nin Sergüzeşti, Müs- 
takimzâde'nin Risâle-i Melâmiyye-i Şüt- 
târiyye'si Bayramî Melâmîleri’ni ele al¬ 
maktadır. İran sahasında Ma’sûm Ali Şahin 
Tarâ*iku'l-hakâ*ik’\, OsmanlI sahasında 
Hüseyin Vassâfın Sefîne-i Evliyâ'sı en 
geniş hacimli sûfî biyografi kitapları ola¬ 
rak dikkat çekmektedir. Tabakat eserle¬ 
rinden olmamakla birlikte Hücvîrî’nin Keş- 
fü'l-mahcûb'u ile Abdülkerîm el-Kuşey- 
rî'nin er-Pisâle’sinin bir bölümü sûfîlerin 
hayatına ve sözlerine ayrılmıştır. Daha son¬ 
raki dönemlerde Hücvîrî ve Kuşeyrî’nin 
eserleri gibi bir bölümü sûfî tabakatına 
tahsis edilen kitaplar kaleme alınmış, ay¬ 
rıca bazı bölge ve şehir tarihlerinde, âlim 
ve şair gibi kişileri bir araya getiren ki¬ 
taplarda, menâkıbnâmelerle vefeyât tü¬ 
rü eserlerde, tarikatların, tarikat silsilele¬ 
rinin veya tekkelerin anlatıldığı ansiklope¬ 
dik kaynaklarda sûfîlerin biyografilerine de 
yer verilmiştir. 
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□ İSLÂM TARİHİ. İslâm tarihinde bi¬ 
yografi (biyografya) kitapları “siyer, terâ- 
cim, tabakat, vefeyât” gibi isimlerle anılır. 
Bunlardan siyer / sîret, özellikle Hz. Pey¬ 
gamberin hayatına dair eserler için kulla¬ 
nılan bir terim şeklinde yaygınlık kazan¬ 
mış olmakla birlikte diğer biyografiler için 
de kullanılmaktadır. Meselâ Bahâeddin İbn 
Şeddâdin Selâhaddîn-i Eyyûbî’ye dair en- 
Nevâdirü’s-sultâniyye ve '1-mehâsinü'l- 
Yûsufiyye adlı eseri Sîretü Şalâhiddîn 
(es-Sîretü’l-Yûsufiyye) adıyla da bilinmek¬ 
tedir. Zehebî’nin çok sayıda meşhur kişi¬ 
nin biyografisini içeren Siyeru a c lâmi'n- 
nübelâ’sı da böyledir. Terâcim “biyografi" 
(tercüme-i hâl) anlamındaki “terceme” keli¬ 
mesinin çoğuludur. Tabakat temelde be¬ 
lirli bir yaş, meslek, görev, nesil, unvan, 
mezhep, tarikat ve coğrafyaya mensup 
olmaları dolayısıyla ortak bir grup (tabaka) 
oluşturan kişilerin biyografilerine yer ve¬ 
rilen bir tür olmakla birlikte genellikle bi¬ 
yografi kitaplarına da bu ismin verildiği gö¬ 
rülmektedir. Vefeyât kitapları ise vefat ta¬ 
rihlerini esas alan biyografik eserlerdir. 

İslâm tarihinde biyografi yazımının özel¬ 
likle Hz. Peygamber’in, sahâbe, tâbiîn ve 
sonraki nesillerin, Resûl-i Ekrem’in hadis¬ 
lerini nakleden râvilerin hayatını tesbit et¬ 
mek amacıyla orijinal bir tür olarak orta¬ 
ya çıktığı kabul edilmektedir (Gibb, s. 54; 
Rosenthal, s. 93; Makdisi, XXXll/4 11993), 
s. 371 ). Bu türün daha ziyade Araplar’ın 
nesep bilgisine karşı gösterdikleri ilgiden 
kaynaklandığını ileri sürenler de vardır (İA, 
XI, 591 ). Zamanla biyografi türü içerik zen¬ 
ginliği kazanarak toplumun hemen her ke¬ 
siminden çeşitli alanlarda meşhur kişileri 
konu edinmiş ve İslâm’ın ilk asırlarından iti¬ 
baren çok sayıda biyografi kitabı telif edil¬ 
miştir. Bunlardan İslâm tarihini ilgilendi¬ 
renler şöylece sıralanabilir: Tek kişiyi ele 
alan biyografi eserlerinin başında Hz. Pey¬ 
gamber’in hayatını ve faaliyetlerini anla¬ 
tan siyer kitapları gelmektedir. İbn İshak, 
İbn Hişâm, Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî, İbn 
Seyyidünnâs, Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, Mak- 
rîzî, Ahmed b. Muhammed el-Kastallânî, 
Şemseddin eş-Şâmî ve Nûreddin el-Hale- 
bî'nin eserleri bunların en meşhurlarıdır. 
Siyer kitapları dışında sadece bir kişiyi ko¬ 
nu alan biyografi kitaplarından Ebü’l-Fe¬ 
rec İbnü’l-Cevzî’nin Menâkıbü c Ömer b. 
Hattâb ve Menâkıbü Ahmed b. Han- 
bel’i, Bahâeddin İbn Şeddâd'ın Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî’ye dair en-Nevâdirü's-sultâ- 
niyye’si, İbn Abdüzzâhir’in I. Baybars hak- 
kındaki eı-Ravzü'z-zâhir ü sîreti'l-Me- 
liki'z-Zâhirl Bedreddin İbn KâdîŞühbe’- 
nin Nûreddin Mahmud Zengî’ye dair ed- 


Dürrü'ş-şemîn ti sîıeti Nûriddîn’i, Ah¬ 
med b. Muhammed el-Makkarî'nin Kâdî 
İyâz hakkındaki Ezhârü'r-riyâz ti ahbâri 
c İyâzı zikredilebilir. Öte yandan bazı müel¬ 
lifler kendi hayatlarını anlatan eserler (oto¬ 
biyografi / sîre zâtiyye) yazmışlardır. İbn Mün- 
kız’ın Kitâbü'l-İtiibâr’ı, İbn Haldûn’un et- 
Ta c rif bi'bni Haldun’u ve Bâbür’ün Bâ- 
bürnâme si bunlardandır. 

Birden fazla kişinin ortak özelliklerine 
göre gruplandırılarak ele alındığı tabakat 
kitapları biyografi yazımının en önemli ilk 
türleri arasındadır. İslâm dünyasında en 
eski ve en meşhur tabakat kitaplarının ba¬ 
şında İbn Sa’d’ın et-Tabakâtü'l-kübm (Ki- 
tabü’t-Jabakati’l-kebîr) adlı eseri gelmek¬ 
tedir. Kitap Hz. Peygamber'den sonra sa¬ 
hâbe, tâbiîn, tebeu’t-tâbiîn ve ardından 
gelen nesli çeşitli açılardan gruplandıra¬ 
rak biyografilerine yer vermektedir. İlk iki 
cildi teşkil eden Resûlullah'ın siyerinden 
sonra sahâbe İslâm’ı kabul tarihleri ve ka¬ 
tıldıkları gazvelere göre beş tabaka halin¬ 
de incelenmiştir: Bedir Gazvesi’ne katılan 
muhâcirîn ve ensar, Habeşistan’a hicret 
edenler ve Uhud Gazvesi'ne katılanlar, Hen¬ 
dek gazvesiyle sonrasındaki gazvelere ka¬ 
planlarla Mekke’nin fethinden önce müs- 
lüman olanlar, Mekke’nin fethi sırasında 
ve daha sonra müslüman olanlar, Hz. Pey- 
gamber’i çocukluğunda görenler. İbn Sa’d 
bunların ardından mekân unsurunu dikka¬ 
te alıp sahâbîleri yeni bir tasnife tâbi tut¬ 
muş ve Medine’de yaşayanlara öncelik ta¬ 
nımak suretiyle Mekke, Tâif, Yemen, Ye- 
mâme ve Bahreyn, Küfe, Basra, Medâin, 
Horasan, Suriye, el-Cezîre ve Mısır’a yer¬ 
leşmiş olanlardan bahsetmiştir. Tâbiîn nes¬ 
li, genellikle yirmi ile on yıllık yaş farkları¬ 
na ve yaşadıkları şehirlere göre tabakalara 
ayrılmış, daha sonra tebeu’t-tâbiîn ile on¬ 
dan sonra gelenler sıralanmıştır. Eserin son 
cildi kadın sahâbîlere ayrılmıştır. Endülüs¬ 
lü âlimlerden Sâid el-Endelüsî (ö. 462/1070) 
dört bab ve on fasıl halinde düzenlediği 
Tabakâtü'l-ümem (Kitâbü’t-Ta’rîfbi-taba- 
kâti’l-ümem) adlı eserinde insan topluluk¬ 
larını ırk, dil, din, kültür ve bilimsel geliş¬ 
meye katkıları açısından sınıflandırarak çe¬ 
şitli değerlendirmelerde bulunmaktadır. 
Eserde biyografiler bir dünya ve medeni¬ 
yetler tarihi bağlamında ele alınmış olup 
daha kapsamlı bir yapı arzeder. Sâid el- 
Endelüsî, İlkçağlarda dünya üzerinde yedi 
milletin yaşadığını belirtir ve bunları Pers- 
ler. Kaideliler, Yunanlılar, Mısırlılar (Kipti¬ 
ler), Türkler, Hintliler ve Çinliler şeklinde 
sıralar. Onun yaptığı bir başka tasnifte 
milletler bilime katkıda bulunanlar (Hintli¬ 
ler, Persler, Kaideliler, Yunanlılar, Romalılar, Mı¬ 


sırlılar, Araplar ve Isrâiloğulları) ve kayda de¬ 
ğer herhangi bir katkısı olmayanlar (Çinli¬ 
ler ve Türkler) şeklinde ele alınmaktadır. 

Bazı tabakat kitapları felsefe, tıp ve ta¬ 
biat bilimlerinde şöhret kazanmış kişile¬ 
rin biyografilerini içermektedir. Endülüslü 
hekim, tıp ve felsefe tarihçisi İbn Cülcül 
(ö. 384/994 (?]) Tabakâtü'l-etıbbâ 5 ve'l- 
hükema 1 adlı eserinde farklı dönemlerde 
yaşamış çeşitli milletlere mensup elli ye¬ 
di ünlü bilgin ve filozofu dokuz grup ha¬ 
linde incelemiştir. Birinci tabakada “tabi¬ 
at felsefesinden ve yüce hikmetten söz 
edenler" başlığı altında Hermes, Asclepi- 
us ve Apollon’dan söz edildikten sonra di¬ 
ğer tabakalara geçilmekte, eserin son ta¬ 
bakasını Endülüslü filozof ve tabipler oluş¬ 
turmaktadır. Ali b. Zeyd el-Beyhaki, Ebû 
Süleyman es-Sicistânî’nin Yunan filozof¬ 
larının biyografisini içeren Şıvânü'l-hik- 
me adlı eserine yazdığı Tetimmetü Şıvâ- 
ni'l-hikme’smde Huneyn b. İshak'tan baş¬ 
layarak kendi zamanına kadar astronomi, 
felsefe, matematik ve fizik alanında ye¬ 
tişmiş 111 âlimin biyografisine yer vermiş¬ 
tir. İbnü’l-Kıftî’nin alfabetik düzenlediği 
İhbâıü'Mulemâ 3 bi-ahbâri'l-hükemâ 3 - 
sında mantık, felsefe, matematik, astro¬ 
nomi, botanik ve tıp alanında 414 Grek, 
Süryânî ve İslâm bilgin-düşünüründen söz 
edilmektedir. Eserin adı bazı nüshalarında 
Tabakâtü'l-hükemâ 5 ve aşhâbi'n-nü- 
cûm ve'l-ehbbâ 5 şeklinde kaydedilmek¬ 
tedir. Ünlü göz hekimi İbn Ebû Usaybia, 
‘Uyûnü'l-enbâ’ ti tabakâti'l-etıbbâ 3 ad¬ 
lı eserinde on beş bölüm (tabaka) halinde 
Grek, Roma, Hint, Süryânî ve İslâm hekim¬ 
lerinin hayatlarını, eserlerini ve tıp ilmine 
katkılarını anlatmış, ayrıca Eflâtun, Aristo, 
Kindî, Fârâbî, İbn Sînâ, İbn Rüşd ve Süh- 
reverdî el-Maktûl gibi ünlü bilgin ve kelâm- 
cılara yer vermiştir. 

İslâm tarihiyle ilgili pek çok eser biyog¬ 
rafik bilgiler içermesi dolayısıyla birer ta¬ 
bakat kitabı özelliği taşır. Minhâc-ı Sirâc 
Cûzcânî’nin (ö. 664/1266 dan sonra) Taba- 
kât-ı Nâşırı si umumi bir İslâm tarihi ol¬ 
makla birlikte aynı zamanda bir tabakat 
kitabıdır. Müellif Hz. Âdem’den itibaren 
kendi dönemine kadar gelen şahısları yir¬ 
mi üç bölüm halinde gruplandırmış ve dö¬ 
nemin olaylarını aktarmıştır. İskender Bey 
Münşî’nin Târîh-i ‘Âlem'üm-yı c Abbasî 
adlı tarihinde özellikle devlet adamlarının 
biyografilerine geniş yer ayrılmıştır. Ye¬ 
menli tarihçi Muhammed b. Yûsuf el-Ce- 
nedî’nin Kitâbü's-Sülûk ti tabakâti'l- 
‘‘ulemâ* ve'l-mülûk’ü (Tabakâtü’l-Cene- 
dl) Yemenli olan veya Yemen’e gelmiş bu¬ 
lunan sahâbîler, tâbiîn, tebeu’t-tâbiîn, ka- 

297 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 




TABAKAT 


dılar, âlimler, edip, şair ve mutasavvıflar¬ 
dan, 730 (1330) yılına kadar Yemen’de hü¬ 
küm süren Resûlî hükümdarlarıyla vezir 
ve emirlerinden bahseden bir tabakat ki¬ 
tabıdır. Zehebî (ö, 748/1348) Hz. Peygam¬ 
ber döneminden başlayıp kendi zamanı¬ 
na kadar gelen Târîhu'l-İslâm adlı ese¬ 
rinde her on yılı bir tabaka kabul ederek 
önemli kişileri yetmiş tabaka halinde grup¬ 
landırmış ve ölüm tarihlerini dikkate ala¬ 
rak biyografilerine yer vermiş, Siyeru a c lâ- 
mi'n-nübelâ’da ise sahâbeden itibaren 
İslâm dünyasının seçkin kişilerini yaklaşık 
kırk tabakada incelemiştir [Adâmü’n-nü- 
belâ Beşşâr Avvâd Ma'rûf'un mukaddime¬ 
si, 1, 100, 103). 

İbn Hallikân’ın (ö. 681/1282), İslâm'ın 
başlangıcından eserin yazıldığı döneme 
kadar herhangi bir alanda meşhur olmuş 
kadın ve erkek 800'den fazla kişinin bi¬ 
yografisini anlattığı Vefeyâtü'l-a c yân ad¬ 
lı alfabetik eseri muhtevasının çeşitliliği ba¬ 
kımından İslâm tarihinde biyografi yazı¬ 
mında en eski örnek kabul edilmektedir. 
Daha önce telif edilen eserler yalnız sahâ- 
be, tâbiîn, müfessirler, fakihler, şairler, na- 
hivciler, Şâfiîler, Hanbelîler yahut bir bölge 
veya şehre mensup kişiler gibi belli grup¬ 
lara tahsis ediliyor ve asırlara göre düzen¬ 
leniyordu. Vefeyâtü'l-a c yân'da sultan¬ 
lar, emirler, vezirler, eşraf, nahiv, lügat ve 
kıraat âlimleri, müfessirler, muhaddisler, 
kelâmcılar, çeşitli mezheplere mensup 
müctehidler, fakihler, kadılar, zâhidler, mu¬ 
tasavvıflar, mühendisler, filozoflar, astro¬ 
nomlar, astrologlar, tabipler, edip ve şair¬ 
ler, tarihçiler, coğrafyacılar, nesep âlimle¬ 
ri ve mûsikişinaslar gibi çok farklı kesim¬ 
lerden isimler yer almaktadır. Kütübî’nin 
Fevâtü'l-Vefeyât'ı ve İbnü’l-Kâdî’nin Dür- 
retü’l-hicâl'i başta olmak üzere esere ya¬ 
zılan zeyiller de önemlidir. Safedî'nin (ö. 
764/1363) Muhammed isimli kişilere ön¬ 
celik verdikten sonra alfabetik düzenledi¬ 
ği el-Vâfî biî-vefeyât'ı din, devlet, ilim ve 
sanat adamlarıyla tasavvuf erbabına dair 
14.000 biyografiyi içermektedir. İbn Tağrî- 
berdî bu eser için zeyil olarak kaleme al¬ 
dığı el-Menhelü’ş-şâfî ve’l-müstevfî ba c - 
de’l-Vâfî' sinde Memlükier’in kuruluşun¬ 
dan 862 (1458) yılına kadar yaşayan 3000'e 
yakın sultan, emir, âlim ve şairle sahala¬ 
rında meşhur olmuş kişilerin biyografile¬ 
rini alfabetik sırayla kaydetmiştir. Safedî 
ayrıca A c yânü'l- c aşr ve aWânü’n-naşr ad¬ 
lı eserinde çağdaş 2017 kişinin biyografi¬ 
sini vermiştir. 

Devlet adamları ve meslek gruplarıyla il¬ 
gili biyografi kitapları arasında şunlar zik¬ 
redilebilir: Hükümdarlar için Muhammed 
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b. Ali İbnü’l-İmrânî'nin el-İnbâ 3 fî târîhi'l- 
hulefâ* sı, İbn Dihye el-Kelbî’nin en-Nib- 
râs fî târîhi hulefâ’i Berıi'l- c Abbâs’ ı, 
Ebü'l-Hasan Ali b. Abdullah er-Ravhî’nin 
Bülğatü'z-zurefâ 3 fî târîhi'1-hulef a* sı, 
Ahmed b. Ali İbnü’l-Harîrî’nin Münteha- 
bü'z-zamân fî târihi'1-hulefâ’ ve'Hule- 
mâ’ ve'l-a c yân\, el-Melikü'l-Eşref İsmâil 
b. Abbas’ın el- c Ascedü’l-mesbûk ve’l- 
cevherü’l-mahkûk fî tabakâti'l-hulefâ 3 
ve'l-mülûk'ü, İbn Dokmak’ın el-Cevhe- 
rü'ş-şemîn fî siyeri’l-hulefâ 3 ve'l-mü- 
lûk ve's-selâtîn i, Makrîzî'nin es-Sülûk 
li-ma c rifeti düveli'l-mülûk’ü, Süyûtî’nin 
Târihu'l-hulefâ’s i; vezir ve kâtipler için 
Cehşiyârî'nin Kitâbü'l-Vüzerâ^ ve'l-küt- 
tâb'ı, Hilâl b. Muhassin es-Sâbî’nin Kitâ- 
bü'l-Vüzerâ’sı, Ebü'l-Kâsım İbnü’s-Sayra- 
fî’nin Fâtımî vezirleri hakkındaki el-İşâre 
ilâ men nâle’l-vezâre’si, Hândmîr'in Düs- 
tûrü'l-vüzerâ’si; valiler için Muhammed 
b. Yûsuf el-Kindî’nin Kitâbü'l-Vülât'\ (Vü- 
lâtü Mışr), Humeydî'nin Cezvetü'l-muk- 
tebis adlı eserinin ilgili bölümleri, Safedî’- 
nin Dımaşk’ta görev yapan emir ve vali¬ 
lerle buraya gelen halife ve hükümdarla¬ 
ra dair Ümerâ’ü Dımaşk fi'l-İslâm'ı ve 
Şemseddin İbn Tolun'un Memlûk ve Os¬ 
manlI devirlerinin Dımaşk valilerine dair 
İ c lâmü'l-verâ 3 adlı eseri; kadılar için Mu¬ 
hammed b. Halef Vekî'in Ahbârü'l-ku- 
dât'ı, Muhammed b. Yûsuf el-Kindî'nin 
Ahbâru kudâtı Mışr'ı, Muhammed b. 
Hâris el-Huşenî'nin Kudâtü Kurtuba'sı 
(Târîhu kudâti’l-Erıdelüs), Nübâhî’nin Ta- 
rihu kudâti'l-Endelüs’ü, İbn Hacer el-As- 
kalânî'nin Refu'l-işr c an kudâti Mışr’ı. 
Bazı ensâb kitaplarında, kaydedilen kişi¬ 
lerin biyografisine de yer verilir. Belâzü- 
rî'nin Ensâbü'l-eşrâf\ ve Sem'ânî’nin el- 
Ensâb’\ buna örnek teşkil eder. 

Biyografi eserlerinin bir kısmı bölge veya 
şehirler esas alınarak telif edilmiştir. Ha- 
tîb el-Bağdâdî’nin Târîhu Bağdadî, şeh¬ 
rin tarihiyle ilgili bilgiler yanında müellifin 
dönemine kadar Bağdat'ta yaşayan veya 
buraya gelen şahsiyetlerin, halife, vezir, ku¬ 
mandan gibi devlet adamlarıyla şair, kadı 
ve diğer mesleklere mensup 7831 kişinin 
hayatına dair bilgi verilen alfabetik bir eser¬ 
dir. Esere Abdülkerîm b. Muhammed es- 
Sem'ânî, İbnü’d-Dübeysî ve İbnü'n-Neccâr 
gibi âlimlerin yazdığı zeyiller de önemlidir. 
Ebü'l-Kâsım İbn Asâkir’in Târîhu Medî- 
neti Dımaşk adlı eseri Dımaşk merkezli 
olmakla birlikte bazı Suriye şehirlerinde ya¬ 
şamış kişilerin biyografilerini de içeren 
alfabetik düzenlenmiş bir eser olup sek¬ 
sen cilt halinde yayımlanmıştır. Lisânüd- 
din İbnü'l-Hatîb, el-İhâta fî ahbâri Gır- 


nâta sında Gırnata’nın tarihi, coğrafyası ve 
topografyasının yanında şehirle herhangi 
bir bağlantısı olan kişilerin biyografileri de 
kaydedilmiştir. Haşan Kummî’nin Târîh-i 
Kum, Mâferrûhî'nin M ehâsinü İşfahân 
ve İbn Zerkûb’un Şîrâznâme adlı eserleri 
bu türün İran coğrafyasındaki en önemli 
örneklerindendir. Bunlara İbn Funduk’un 
Târîh-i Beyhakî, Nâdir Mirza'nın Târîh-i 
Tebriz'i ile anonim Târîh-i Sîstân ilâve 
edilebilir. Muhammed b. Hâris el-Huşenî 
Tabakâtü c ulemâ’i İfrîkıyye'sinde bu böl¬ 
gede yetişen hadis, fıkıh ve kelâm âlimle¬ 
riyle Kayrevan’da kadılık yapan kişilerin bi¬ 
yografilerine yer vermiştir. İbnü’l-Faradî’- 
nin Târîhu t ulema’i'l-Endelüs'\ı ve bu¬ 
nun zeyilleri mahiyetindeki Humeydî'nin 
Cezvetü'l-muktebis, Dabbî’nin Buğye- 
tü'l-mültemis, İbn Beşküvâl'in Kitâbü'ş- 
Şıla fî târîhi e’immeti'l-Endelüs, İbnü’l- 
Ebbâr’ın et-Tekmile li-Kitâbi'ş-Şıla ve İb- 
nü’z-Zübeyr es-Sekafî’nin Şılatü’ş-Şılası 
da bu gruptandır. İbnü’l-Ahmer’in Büyû- 
tâtü Fâsi'l-kübrası Fas’ın meşhur ailele¬ 
riyle eşrafına ait biyografileri içermekte¬ 
dir. Diğer eserler arasında Ebû Nuaym el- 
İsfahânî’nin Zikru ahbâri İşbahânı (Tâ¬ 
rîhu Işbahan), İbnü'l-Kâdî'nin Cezvetü’l- 
iktibâs fî zikri men halle mine’l-adâm 
medînete Fas'ı, Abdurrahman b. Muham¬ 
med ed-Debbâğ’ın Me c âlimü'l-îmân fî 
ma c rifeti ehli'l-Kayrevân ı, İbnü’l-Adîm’in 
Buğyetü't-taleb fî târîhi Haleb'i, Takıy- 
yüddin el-Fâsî’nin Mekke’nin tarihine dair 
hacimli ansiklopedik eseri e l-^İkdii’s-se¬ 
min fî târîhi'l-beledi'l-emîn'i, Şemsed¬ 
din es-Sehâvî’nin I. (VII.) yüzyıldan itibaren 
Medine ile ilgisi olan kişilerin biyografi¬ 
lerine dair et-Tuhfetü’l-latîfe fî târîhi'l- 
Medîneti'ş-şerîf e’si, Radıyyüddin İbnü’l- 
Hanbelî’nin çağdaşı Halepli âlimlerle bu¬ 
raya dışarıdan gelen bilginlere dair Dür- 
rü'l-hubeb fî târîhi a c yâni Haleb'i zikre¬ 
dilebilir. Abdülhay el-Hasenî, Nüzhetü'l- 
havâtır adlı eserinde l-XİV. (VII-XX.) yüz¬ 
yıllar arasında Hindistan’da yaşayan 4500 
kadar âlim, mutasavvıf, edip, devlet ve 
siyaset adamının biyografisini anlatmak¬ 
tadır. 

Coğrafya kaynaklarında biyografilere de 
yer verilmiştir. Yâküt el-Hamevî’nin Mu‘- 
cemü’l-büldân'ı ve İbn FazluIIah el-Öme- 
rî'nin Mesâlikü'l-ebşâr’ı bu türdendir. İran 
coğrafyası söz konusu olduğunda Emîn-i 
Ahmed-i Râzî'nin evliyâ, ulemâ ve şairler 
başta olmak üzere 1560 biyografi içeren 
Heft İklimi, biyografik malzeme içeren 
coğrafya eserlerine örnektir. Diğer taraf¬ 
tan bazı şehirlerin ve bölgelerin tarihine 
dair eserlerde de siyasî şahsiyetler başta 
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olmak üzere birçok kişinin hayatı hakkın¬ 
da bilgiler kaydedilmiştir. Ebû Şâme el- 
Makdisî’nin Nûreddin Mahmud Zengî iie 
Selâhaddîn-i Eyyûbî dönemleri Mısır ve 
Suriye tarihine dair Kitâbü'r-Ravzateynî 
ve zeyli, Ali b. Haşan el-Hazrecî’nin Resû- 
iîler devri Yemen tarihiyle ilgili el- c Ukü- 
dü'l-fü 3 fü 5 iyye’si, İbnü’d-Deyba'ın Yemen 
tarihine dair Buğyetü'l-müstefîd fî ah- 
bâri medîneti Zebîd'i ve müellifi tara¬ 
fından yazılan zeyilleri, İbn Tağrîberdî'nin 
erı-Nücûmü'z-zâhire fî mülâki Mışr ve'l- 
Kâhire si, Mîr Muhammed Ma’sûm'un Tâ- 
rîh-i Sind’ i, Nizâmeddin Ahmed Herevî’- 
nin Hindistan tarihiyle ilgili Tabakât-ı Ek- 
berî si ve Ahmed b. Muhammed el-Mak- 
karî'nin Endülüs tarihi yanında Vezir Lisâ- 
nüddin İbnü’l-Hatîb’in hayatına dair Nef- 
hu't-tîb min ğusni'l-Endelüsi'r-ratîb adlı 
eserinde de birçok kişinin biyografisi hak¬ 
kında bilgi edinmek mümkündür. 

Bazı biyografi eserleri yıllara göre kale¬ 
me alınmış olup, bunlarda belirli bir yılda 
vefat eden kişileri bir arada görme imkâ¬ 
nı vardır. Zehebî’nin Târîhu'l-İslâm inin 
muhtasarı olup 700 (1300) yılına kadar 
gelen el- c İber fî haberi men ğaber adlı 
eseri ve zeyli ile İbnü’l-İmâd’ın ulemâ ve 
devlet adamlarına ait 10.000 civarında bi¬ 
yografi içeren Şezerâtü’z-zeheb’l eser¬ 
lerin en meşhurlarıdır. Öte yandan Tabe- 
rî’nin Târîhu’l-ümem veî-mülûk'ü, Ebü’l- 
Ferec İbnü’l-Cevzî’nin el-Muntazamî, İz- 
zeddin İbnü’l-Esîr’in el-Kâmil fi't-târîh'\, 
İbn Kesîr'in el-Bidâye ve'n-nihâ ye’si, Bed- 
reddin el-Aynî'nin c İkdü'l-cümân ı, Mîr- 
hând'm Ravzatü'ş-şafâ 5 fî sîreti'l-enbi- 
y d 5 ve'l-mülûk ve'l-hulefâ’sı , Hândmîr’in 
Habîbü's-siyer fî ahbâri efrâdi'l-beşer’i 
gibi umumi tarih kitaplarında da hüküm¬ 
darların yanı sıra birçok kişinin biyografi¬ 
sine yer verilmiştir. Belli bir asırda yaşa¬ 
yan kişilerin biyografilerini içeren eserler 
de vardır. VIII. (XIV.) yüzyıl için İbn Hacer 
el-Askalânî’nin ed-Dürerü'l-kâmine fî 
a^yâni'l-mPeti's-şâminesi, IX. (XV.) yüz¬ 
yıl için Muhammed b. Abdurrahman es- 
Sehâvî’nin ed-Dav’ü'l-lâm i' li-ehli'l-kar- 
ni't-tâsi 'ı ve Süyûtî’nin Nazmü'l- C ikyân 
fî a c yâni'l-a c yân\ X. (XVI.) yüzyıl için Nec- 
meddin el-Gazzî'nin el-Kevâkibü's-sâ’ire 
bi-menâkıbi a c yâni'l-mi’eti'l- c âşire's\, XI. 
(XVII.) yüzyıl için Necmeddin el-Gazzî’nin 
Lutfü's-semer ve katfü’ş-şemer min te¬ 
mcimi a^yâni't-tabakâti'l-ûlâ mine'l- 
karni'l-hâdî c aşer i ve Muhammed Emîn 
el-Muhibbî’nin Hulâşatü’l-eser fî a'yâ- 
ni'l-karni'l-hâdî 'aşer’i, Şillî’nin c İkdü'l- 
cevâhir ve'd-dürer fî ahbâri'l-hâdî 
'aşer’i, XII. (XVIII.) yüzyıl için Muhammed 


Halîl el-Murâdî’nin Silkü'd-dürer fî a'yâ- 
ni'l-karni'ş-şânî 'aşer’i ve Ahmed b. Nu‘- 
mân el-Âlûsî’nin ed-Dürrü'l-müntesir 
fî ricâli'l-karni'ş-şânî c aşer ve'ş-şâliş 
'aşer’i, XIII. (XIX.) yüzyıl için Baytârin Hil- 
yetü'l-beşer fî târîhi'l-karni'ş-şâliş 'aşer’i, 
Halîl Merdem Bek’in A c yânü'l-karni'ş-şâ- 
liş c aşer fi'l-fikr ve's-siyâse ve'l-ictimâ ' 
adlı eseri ve Mısırlı Ahmed Teymur Paşa’- 
nın Terâcimü a c yâni'l-karni'ş-sâliş c aşer 
ve evâ’ili'l-karni'r-râbf 'aşer’i, Muham¬ 
med Cemîl eş-Şattî’nin A c yânü Dımaşk 
fi'l-karni'ş-şâliş c aşer ve nışfi’l-karni'r- 
râbi c c aşer min 1201-1350 h. adlı kitabı 
zikredilebilir. İranlı âlim Âgâ Büzürg-i Tah- 
rânî, Tabakâtü a c lâmi'ş-Şfa adlı eserin¬ 
de IV-XIV. (X-XX.) yüzyıllar arasında yetişen 
Şiî âlimlerini yüzyıllara göre gruplandıra¬ 
rak ele almıştır. 

Bazı hususlarda ortak niteliklere veya fi¬ 
ziksel özelliklere sahip kişiler hakkında da 
kitaplar yazılmıştır. Câhiz Kitâbü'l-Buha- 
M’sında cimriliğiyle meşhur kişilerden, el- 
Bursân ve'l- c urcân ve'l- c umyân ve'l-hû - 
fanında sakat ve hastalıklı olan meşhur¬ 
lardan bahseder. Ebû Hâtim es-Sicistânî’- 
nin Kitâbü'l-Mu c ammerîn, Ebû Zekeriyyâ 
İbn Mende’nin Cüz 5 fîhi men 'âşe mi 5 e ve 
'işrine sene mine'ş-şahûbe, Zehebî’nin 
Cüz 5 fîhi ehlü'l-mPe adlı eserleri yüzyıl¬ 
dan fazla yaşayan kişilere dairdir. Safedî 
Nektü'l-himyân fî nüketi’l- c umyân ında 
ünlü müslüman âmâların, eş-Şu'ûr bi'l- 
c ûr adlı eserinde bir gözü görmeyen sek¬ 
sen civarında kişinin biyografisine yer ver¬ 
mektedir. İbnü’n-Nedîm’in el-Fihrist’ i, Kâ- 
tib Çelebi’nin Keşfü'z-zunûnu ve Bağ¬ 
datlı İsmâil Paşa tarafından bu esere yazı¬ 
lan îzâhu'l-meknûn adlı zeyille Fuat Sez¬ 
ginin Geschichte der arabischen Schrif- 
ttums’u (GAS), Charles A. Storey’in Per- 
sian Literature’u ve Şâkir Mustafa’nın ef- 
Târîhu'l- c Arabî ve'l-mü’errihûriu gibi 
bio-bibliyografik kitaplarda muhtelif ilim¬ 
lere dair eserlerden bahsedilirken müel¬ 
liflerin hayatı hakkında kısa bilgiler veril¬ 
mektedir. Bağdatlı İsmâil Paşa’nın 9000 
civarında müellifin biyografisini ve eserle¬ 
rini ele aldığı Hediyyetü'l- C ârifîn \, Hay- 
reddin ez-Ziriklî’nin başlangıçtan itibaren 
İslâm kültür tarihinde meşhur olmuş şah¬ 
siyetlere ve belli başlı şarkiyatçılara dair 
hacimli ansiklopedik eseri el-A c lâm\, Ömer 
Rızâ Kehhâle’nin Arapça eser yazan mü¬ 
elliflere dair 19.000 civarında biyografi içe¬ 
ren Mu'cemü'l-mü’ellifîri i ve aynı yaza¬ 
rın A'fâmü'n-nfsâ 5 fî ' âlemeyi'l- c Arab 
ve'1-İslâmî XX. yüzyılda yazılmış önemli 
biyografi eserleridir. 
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İSİ Casİm Avcı 

Osmanlı Dönemi. Osmanlı döneminde 
genel olarak bir kişiyi anlatan biyografi 
eserlerine “tercüme-i hâl", birden fazla ki¬ 
şinin biyografisini içeren eserlere “terâ- 
cim-i ahvâl” denilmiştir. Arap tabakat ge¬ 
leneği ile İran tezkire* geleneğinin tesiri 
altında çeşili biyografiler kaleme alınmış, 
biyografi edebiyatı zenginleştikçe “vefeyât, 
ravza, riyâz, gülzâr, gülşen, hadîka, dev- 
ha, sefine, tuhfe” gibi çeşitli isimlendir¬ 
meler ortaya çıkmıştır. Bu arada İslâmî 
edebiyatın uzantısı olarak “siyer” türü bu 
dönemde de devam etmiştir. Osmanlılar’- 
da biyografi çalışmaları gerçek anlamda 
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XVI. yüzyılda başlar. Ancak İslâmî edebi¬ 
yat geleneğinin devamı niteliğinde XIV. 
yüzyılın sonlarında Ahmedî’nin kaleme al¬ 
dığı İskendernâme ilk biyografik eser ka¬ 
bul edilebilir. Yine İslâmî edebiyatın deva¬ 
mı olarak Hz. Hamza'nın kahramanlıkları¬ 
nı konu edinen ilk Hamzanâme XV. yüz¬ 
yılın birinci çeyreğinde Ahmedî’nin kar¬ 
deşi Hamzavî tarafından yazılı hale geti¬ 
rilmiş, yeniçeri ortalarında okunmuştur. 
Aynı yüzyılda Süleyman Çelebi’nin Mev- 
lid' ini de anmak gerekir. İstanbul’un fet¬ 
hinin ardından OsmanlI Devleti’nde tarih 
yazıcılığı gelişmeye başlayınca özellikle II. 
Bayezid devrinde ve sonraki dönemler¬ 
de ilk Osmanlı tarihleriyle Osmanlı tari¬ 
hini dünya tarihinin bir parçası şeklinde 
ele alan umumi tarihler ortaya çıkmış, 
bunlarda kısmen yer alan biyografik bil¬ 
giler dışında XVI. yüzyıl ortalarına kadar 
müstakil biyografi kitabı kaleme alınma¬ 
mıştır. Menâkıb türü eserlerin de biyog¬ 
rafi niteliği taşıdığı söylenebilir (bk. MENÂ- 
KIBNÂME) Osmanlı edebiyatında menâ- 
kıbnâmeler dışında tabakat tarzındaki ilk 
özgün biyografi kitapları olan tezkireler 
XVI. yüzyılda Kanûnî Sultan Süleyman dev¬ 
rinin ortalarında yazılmaya başlanmıştır. 
Tezkire kavramı ile genelde belli meslek 
grubunda bulunan kişilerin biyografilerini 
içeren eserler kastedilir. Bunların en yay¬ 
gın örnekleri şuarâ tezkireleri ve menâkıb- 
nâmelerle aynı nitelikteki evliya tezkirele¬ 
ridir. Sayıları az da olsa hattat ve mûsiki- 
şinaslara dair tezkireler de yazılmıştır (bk 
TEZKİRE) 

XVI. yüzyılda Taşköprizâde Ahmed Efen- 
di’nin Arap tabakat geleneğine uyarak 
Arapça kaleme aldığı eş-Şeka’iku'n-nu c - 
mâniyye gerçek anlamda ilk tabakat kita¬ 
bı vasfı taşır. Eserin daha müellifinin sağ¬ 
lığında tercüme ve zeyilleri yapılmaya baş¬ 
lanmış, bu gelenek XX. yüzyıl başlarına 
kadar devam etmiş, böylece bir Şekâ’ik 
külliyatı ortaya çıkmıştır. Taşköprizâde’nin 
daha önce yazdığı, başta Hz. Peygamber 
ile ashabının biyografileri olmak üzere din, 
hukuk, kelâm, tıp, astronomi bilginleriyle 
filozoflara dair eseri Nevâdirü'l-ahbâr ı 
aynı ilgiyi görmemiştir. Bu yüzyılda Geli¬ 
bolulu Mustafa Âlî'nin M enâkıb-ı Hü- 
nerverân ı ile Osmanlı hattatları ilk defa 
müstakil bir esere konu olmuştur. 

XVII. yüzyılda biyografi türünün biraz 
daha geliştiği ve farklı mesleklerden kişi¬ 
ler için çalışmalar yapıldığı dikkati çeker. 
Ulemâ biyografileri bu asırda Şekâhk zeyli 
tarzında kaleme alınmıştır. Nev’îzâde Atâî, 
başta Hısım Ali Çelebi’nin Arapça el- c İk- 
dü'l-manzûm u olmak üzere daha önce 


yazılmış zeyilleri kullanarak meydana ge¬ 
tirdiği Hadâiku’l-hakâik fî tekmileti'ş- 
Şekâik' ında sadece müderris, kadı, ka¬ 
zasker ve şeyhülislâmlar değil tasavvuf er¬ 
babı ulemâ ile şairlere de yer vermiş, her 
padişah döneminin önemli olaylarından 
kısaca söz etmiştir. Birçok alanda olduğu 
gibi biyografi alanında da XVII. yüzyıla 
damgasını vuran müellif Kâtib Çelebi’dir. 
Aynı zamanda büyük bir bibliyograf olan 
ve daha ziyade bu alandaki Keşfü’z-zunûn 
adlı eseriyle tanınan Kâtib Çelebi'nin oto¬ 
biyografileri hariç tutulursa biyografi tü¬ 
ründeki yegâne eseri Süllemü’l-vüşûl ilâ 
Tabakâti'l-fuhûl'dür. Tertibi Taşköprizâ¬ 
de Ahmed'in Nevâdirü'l-ahbâr’ ı tarzın¬ 
da olan ve onu tamamlar nitelikte alfabe¬ 
tik kaleme alınan Süllemü'l-vüşûl, Keş- 
fü'z-zunûn gibi Arapça’dır. Muhammed 
Emîn el-Muhibbî'nin daha çok Osmanlı 
Arap dünyasında yetişmiş ünlü şahsiyet¬ 
lere dair eseri Hulâşatü'l-eşer fi a c yârıi’l- 
karni'l-hâdî ‘aşer’i de tabakat geleneği¬ 
nin örneklerinden kabul edilebilir. Vefe- 
yât-ı Pür-iber adıyla ilk vefeyâtnâmeyi 
Alaybeyizâde Mehmed Emin Efendi yaz¬ 
mış, burada İslâm ve devlet büyükleri hak¬ 
kında kısa bilgiler vermiştir. Bu yüzyılda 
hayatına dair fazla bilgi bulunmayan Ne- 
feszâde İbrâhim tarafından kaleme alınan 
ve hat sanatının ilk ustalarından IV. Mu- 
rad’a kadar gelmiş ünlü kişilerden söz eden 
Gülzâr-ı Savâb da önemlidir. 

Biyografi türü XVIII. yüzyılda daha da 
zenginleşir ve çeşitlilik arzeder. Ulemâ bi¬ 
yografileri yine “Zeyl-i Şekâik” türünde Uş- 
şâkızâde İbrâhim Efendi ile bunu beğen¬ 
meyen Şeyhî Mehmed Efendi tarafından 
yazılan ve hemen aynı dönem âlimlerin¬ 
den söz eden Vekâyiu'l-fuzalâ adlı eser¬ 
lerle devam ederken bazı makam sahip¬ 
lerinin biyografilerini bir araya getiren eser¬ 
lerin sayısında önemli artış görülür. Os¬ 
manlI padişahlarının çok kısa biyografi¬ 
lerini Hadîkatü'l-mülûk'te toplayan Os- 
manzâde Ahmed Tâib’in bu eseri için aynı 
asırda Şehrîzâde Mehmed Said Gülşen-i 
Mülûk adıyla bir zeyil kaleme almıştır. Fa¬ 
kat Osmanzâde’nin bu alandaki asıl önemli 
eseri sadrazam biyografilerini içeren Ha- 
dîkatü 7-vüzera’dır. Bu eser Şekâ’ik gibi 
büyük rağbet görmüş ve XX. yüzyıl baş¬ 
larına kadar gelen zeyilleri yapılmıştır. Beh- 
cetî Seyyid İbrâhim’in Târîh-i Sülâle-i 
Köprülü adıyla bilinen Silsiletü’l-âsafiy- 
ye adlı eseri bir vezir ailesini ele alan ilk 
ve tek biyografi örneğidir. Bu yüzyılın sad¬ 
razamlarından Hekimoğlu Ali Paşa’nın oğ¬ 
lu İsmâil Ziyâeddin Bey’in yazdığı Metâ- 
liu'l-âliye fî gurreti'l-gâliye’de müellif 


babasının biyografisinden ve dönemin olay¬ 
larından söz eder. Bu asırda yazılıp ala¬ 
nında çığır açmış bir başka eser şeyhü¬ 
lislâm biyografilerini ihtiva eden Devha- 
tü'l-meşâyih’t\r. Asrın büyük biyografi 
âlimi Müstakimzâde Süleyman Sâdeddin 
Efendi tarafından kaleme alınan bu eser 
de yapılan zeyillerle imparatorluğun sonu¬ 
na kadar getirilmiştir. Nakîbüleşraf Hacı- 
kâsımzâde Seyyid Mehmed Rızâ Efendi, 
Kırım hanlarının biyografisini es-Seb‘u's- 
seyyâr fî ahbâri mülâki't-Tâtâr adlı 
eserinde toplamıştır. Aynı asırda Ahmed 
Resmî Efendi kendi devrine kadar yaşa¬ 
mış reîsülküttâbları Halîkatü'r-rüesâ’da 
(Sefinetü’r-rüesâ), Dârüssaâde ağalarını 
Hamîletü'l-kübera da bir araya getirmiş¬ 
tir. İbrâhim Nâilî Efendi bunlardan ilkini 
Hadîkatü'r-rüesâ adıyla özetlemiş ve bir 
de zeyil yazmıştır. Daha önce Derviş Ab¬ 
dullah tarafından kaleme alınan Risâle-i 
Teberdâriyye fî ahvâli âgâ-yı Dârüs¬ 
saâde adlı, zenci aleyhtarlığı yapan süb¬ 
jektif eser hariç tutulursa Ahmed Res¬ 
mînin Hamîletü'l-küberâ’si bu alandaki 
ilk ve son örnek kabul edilebilir. Ahmed 
Resmînin bir başka biyografi çalışması, 
Alaybeyizâde Mehmed Emin Efendi’nin 
telif ettiği Ve fey ât’ ı 1778’e kadar getir¬ 
diği zeyildir. Yine XVIII. yüzyılda hat sa¬ 
natkârlarının biyografilerini veren Devha- 
tü'l-küttâb’\ Suyolcuzâde Mehmed Necib 
Gülzâr-ı Savâb’a zeyil olarak yazmıştır. 
Aynı asırda Kadızâde Ahmed b. Halîl ta¬ 
rafından Tuhfetü'l-küttâb ve Müstakim¬ 
zâde tarafından Tuhfe-i Hattâtîn adıy¬ 
la aynı türde eserlerin telifi sürmüştür. 
Müstakimzâde Süleyman Efendi’nin Me¬ 
celle tü'n-rıisâb adlı Arapça eseri Kâtib 
Çelebi’nin Süllemü'l-vüşûTü nün zeyli olup 
İslâm ve Türk büyüklerinin çok kısa biyog¬ 
rafilerini içerir. Müstakimzâde, meşhur ta¬ 
rikat şeyhlerinden on sekizini Meşâyih- 
nâme-i İslâm adlı eserinde toplamıştır. 
Şeyhülislâm Ebûishakzâde Esad Efendi 
bestekârların biyografilerini ilk defa At- 
rabü'l-âsâr da bir araya getirmiştir. Mu- 
râdî’nin Hulâşatü'l-eşef 'm zeyli olan Sil- 
kü'd-dürer fî a c yâni'l-kami's-sânî c aşer i 
özellikle Arap diyarında yetişmiş ünlü ki¬ 
şileri kapsar ve tabakat geleneğinin son 
tipik örneği kabul edilir. Vefeyât türünün 
asıl güzel örnekleri de bu asırda kaleme 
alınmıştır. Seyyid Hasîb Üsküdârî Vefe- 
yât-ı Ekâbir-i İslâmiyy e’sinde İslâm bü¬ 
yüklerinden söz ederken Hüseyin Ayvan- 
sarâyî Hadîkatü'l-cevâmi' adlı ünlü ese¬ 
rinde cami, mescid gibi hayrat yaptıran¬ 
ların ve bu yapıların hazîrelerinde med- 
fun olanların biyografilerini verir. 
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XIX. yüzyılda biyografi türü eserlerin te¬ 
lifi devam etmiş, Fındıklılı İsmet Efendi 
son Şekâ'ik zeylini Tekmiletü'ş-Şekâik 
fi hakkı ehli'l-hakâik adıyla kaleme al¬ 
mıştır. Âkifzâde Abdürrahim tarafından 
yazılan el-Mecmif ü'l-meşhûd ve'l-mak- 
şûd adlı Arapça eserde 1763-1817 yılları 
arasında yaşamış ulemâ ve meşâyihten 
söz edilir. Bu yüzyılda türünün ilk örneği 
sayılan biyografi kitapları kaleme alınmış¬ 
tır. Karslızâde Cemâleddin Mehmed, Os¬ 
manlI tarihçilerini ilk defa Âyîne-i Zure- 
fâ adıyla bir araya getirmeye çalışmıştır. 

Yine ilk defa OsmanlI nakîbüleşraflarının 
hayatı, Ahmed Nazif tarafından Riyâzü'n- 
nükabâ ve Topal Rifat Efendi tarafından 
Devhatü'n-nükabâ adlı eserlerde toplan¬ 
mıştır. Kaptan-ı deryâların biyografilerini 
Hafîd Efendi Sefînetü'l-vüzera da, Râ- 
miz Paşazâde Mehmed İzzet Harîta-i Ka- 
pûdânân-ı Derya da vermiştir. Bu alan¬ 
da bir başka eser, Şehrîzâde Mehmed Sa- 
id'in Tuhfe-i Mustafaviyye fi beyârıi Ka- 
pûdânârı-ı Devlet-i Aiiyye’sidir. Aynı 
yüzyılda Habib Efendi Hat ve Hattâtân- 
da İran ve Türk hattatlarından bahseder. 
Şehbaz Giray’ın oğlu Halim Giray, Gülbürı-i 
Hârıân adlı eserinde kırk dört Kırım hanı¬ 
nın biyografisini bir araya getirmiştir. Meh¬ 
med Süreyyâ Bey’in Tezkire-i Meşâhîr-i 
Osmâniyye yahut yaygın adıyla Sicill-i 
Osmâmsi bu yüzyılda yazılmış genel ni¬ 
telikte biyografi kitabıdır. L 

XX. yüzyılda Bağdatlı İsmâil Paşa'nın 
Hediyyetü'l^ârifîni gibi genel, İbnülemin r 
Mahmud Kemal’in Osmanlı Devrinde 
Son Sadnazamlar, Hoş Sadâ, Son Asır 
Türk Musikişinasları, Son Hattatları gi¬ 
bi özel nitelikli biyografik eserler kaleme 
alınmıştır. Yine birçok biyografik eserin ya¬ 
zarı olan BursalI Mehmed Tâhir’in Osman¬ 
lI Müellifleri biyo-bibliyografik kaynak- l 
lardandır. Aynı sahada Necip Âsım’ın (Ya¬ 
zıksız) “Osmanlı Târih-nüvîsleri ve Müver- r 
rihleri" adlı çalışması zikredilebilir ( TOEM, 

1/1 113281, s. 41-52; II/7 [ 1328], s. 425-435; 

11/8 |1329], s. 498-499). Bu arada XIX ve 
XX. yüzyıllarda toplu ve özellikle bağımsız 
biyografi ve otobiyografi yazımında büyük 
artış olduğunu belirtmek gerekir (Koray, 
s. 155 vd.). Müstakil eserlerden başka ba- 
zı Osmanlı kroniklerinde çeşitli biyografi¬ 
ler bulunur. Bu eserlerde her padişah dö- p 
neminin veya her yılın sonunda o yıl için¬ 
de ölmüş şahsiyetler hakkında verilen bil¬ 
giler özgün kaynak değerinde kabul edile¬ 
bilir. Osmanlı devlet memurlarının resmî 
hal tercümelerini ihtiva eden Sicill-i Ah¬ 
vâl Defterleri 1879-1909 yılları arasında 
tutulmuş en sağlam biyografi kayıtlarıdır. L 
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TABAKÂTÜ’l-ETIBBÂ 
ve’l-HÜKEMÂ 

( A-cJocJ! 3 vl2k>yi CjÜûü ) 

Ibn Cülcül’ün 

(ö. 384/994 [?]) 

hekim ve filozoflara dair eseri 

(bk. İBN CÜLCÜL). 


TABAKÂTÜ’l-HANÂBİLE 

( ÂJULsül ölöA? ) 

îbn Ebû Ya la nın 
(ö. 526/1131) 
Hanbelî âlimlerinin 
biyografisine dair eseri 
(bk. İBN EBÛ YA LÂ). 


et-TABAKÂTÜ’l-KÜBRÂ 

( tSjJÜI OUAalI ) 

Ibn Sa’d’ ın 

(ö. 230/845) 

siyer-megâzî 
ve tabakata dair eseri 

(bk. İBN SA‘D). 


et-TABAKÂTÜ’l-KÜBRÂ 

( \ OUAali ) 

Abdiilvehhâb eş-Şa‘rânî'nin 

(ö. 973/1565) 

sûfî tabakatına dair eseri 
(bk. ŞA RÂNÎ). 


H 

TABAKÂTÜ’l-MEMÂLİK 

( — Ul-ucü OlöA? ) 

Celâlzâde Mustafa Çelebi'nin 
(ö. 975/1567) 

Kanûnî Sultan Süleyman 
dönemine ait eseri. 

Müellif eserinin adını Tabakötü'l-me- 
mâlik ve derecâtü’l-mesâlik olarak kay¬ 
detmekle birlikte daha sonraki bazı kay¬ 
naklarda Derecâtü'l-mesâlik fi tabakâ- 
ti'l-memâlik şeklinde, Keşfü'z-zunûnda 
ise Târîh-i Âl-i Osman diye geçer. Fakat 
Kâtib Çelebi müellifin eseri Tabakâtü'l- 
memâlik diye adlandırdığını, baş tara¬ 
fında otuz tabaka ile 350 dereceyi kap¬ 
sayan bir fihrist verdiğini ve kitabın Sü- 
leymannâme’\erden biri olduğunu be¬ 
lirtir (I, 284), Nişancılık makamına yük¬ 
selerek devlet bürokrasisinde önemli bir 
yere sahip olan Celâlzâde Mustafa Çele¬ 
bi eserin telif sebebini hem padişahın 
hayır duasını almak hem de ölümünden 
sonra kendi adının beka bulmasını iste¬ 
mek şeklinde verirse de asıl niyetinin ön¬ 
ceki tarihçilerin ihmal ettikleri hususları 
kaleme almak olduğu anlaşılır. Zira tak¬ 
dim kısmında devletin taşra yapısı, halkın 
durumu, İlmî ve askerî teşkilât, bahriye, 
devlet hâzinesi ve madenlerden söz etmek 
istediğini kaydeder. Telif planını veren mü- 
J ellif, eserinin otuz bölümden (tabaka) ve 
her bölümün 375 alt başlıktan (derece) 
1 meydana geleceğini söyler. Bu arada eski 
tarihçileri “hakâyik-ı ahvâle vâkıf” olmayıp 
sadece duyduklarını yazdıkları için eleşti¬ 
rir. Eserine pek çok memâlik ve mesâlik 
ihtiva etmesinden, nice olaylar hakkında 
bilgi vermesinden dolayı bu adı koyduğu¬ 
nu belirtir. 

j Müellif eserinde devlet ve saltanat erkâ¬ 
nından, eyalet ve sancaklardan, impara- 
"1 torluk içindeki kalelerden, orduyu oluştu¬ 
ran askerî zümrelerden, donanma gemi¬ 
lerinden, her yönüyle İstanbul’un tarihin¬ 
den; Rumeli, Kuzey Afrika, Eflak-Boğdan’- 
dan; başta Macaristan olmak üzere Orta 
ve Batı Avrupa devletlerinden; Anadolu, 
Karaman, Sivas, Dulkadırlı, Erzurum, Di- 
yarbekir, Van, Halep, Şam, Mısır, Hare¬ 
meyn, Yemen, Bağdat, Basra gibi Osman- 
P lı eyaletlerinden ve Kanûnî Sultan Süley¬ 
man devri olaylarından söz edeceğini kay¬ 
deder. Ancak eserin sadece otuzuncu bö¬ 
lümün konusunu teşkil eden Kanûnî Sul¬ 
tan Süleyman devri olaylarıyla ilgili tarih 
kısmı zamanımıza ulaşmıştır. Bu sebeple 
müellifin ilk yirmi dokuz bölümü yazma- 
J dığı veya yazdığı halde bugüne kadar gel- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


301 




TABAKÂTÜ'l-MEMÂLİK 


mediği düşünülebilirse de gerek çağdaşı 
Sehî Bey'in (ö. 955/1548), “Osmanlı kalele¬ 
rinden 1001 kalenin evsafında inşa eyle¬ 
yip kendinin icadı ve ihtirâından her bir ka¬ 
leye bir nevi elkâb yazıp birine yazdığı el- 
kâbı birine dahi yazmayıp bunda olan kud¬ 
ret ve miknet bir kimseye dahi müyesser, 
belki makdûr-ı nev‘-i beşer değildir” ifa¬ 
desinden, gerekse oğlu Mahmud Çelebi 
tarafından istinsah edilen Hekimoğlu Ali 
Paşa nüshasında derkenarda yer alan bir 
nottan Celâlzâde'nin ilk yirmi dokuz bölü¬ 
mü kaleme aldığı düşünülebilir. Aynı şe¬ 
kilde 965'te (1558) Mekke emîrinin elçisi 
olarak İstanbul'a gelen Kutbüddin el-Mek- 
kî ile yaptığı görüşmede Celâlzâde padi¬ 
şahın hükmü altındaki 1200 kale hakkın¬ 
da verdiği bilgilerden söz etmektedir. Bu 
durumda ya Sehî Bey, telifi birkaç mer¬ 
halede gerçekleşen Tabakâtü'l-memâ- 
lik’m ilk tertibini görmüş ve bu kısımlar 
daha sonra müellif tarafından çıkarılmış¬ 
tır ya da eserin sadece planını görmüş ve 
eserle ilgili düşüncelerini buna dayanarak 
yazmıştır. Bu durumda Celâlzâde'nin ilk 
yirmi dokuz bölümü müsvedde halinde 
kaleme aldığı, fakat temize çekemediği ha¬ 
tıra gelir. Zira aynı zamanda birçok ese¬ 
rin müellifi ve mütercimi olan Celâlzâde, 
nişancılık gibi yoğun meşgaleleri yüzün¬ 
den eserinin yalnız son bölümüne nihaî 
şeklini vermiş olabilir. 

Tabakâtü'l-memâlik'in günümüze on 
yedi nüshası ulaşmış olup bunlardan do¬ 
kuzu Türkiye'de, sekizi yurt dışındaki kü¬ 
tüphanelerde kayıtlıdır. Hammer'in kolek¬ 
siyonundan Viyana Millî Kütüphanesi'ne 
intikal eden yazma 982 (1574) yılında Sol- 
nok'ta istinsah edilmiştir. Eserin üç te¬ 
lif merhalesi geçirdiği anlaşılmaktadır. İlk 
tertibi 1534'te tamamlanmış, son şeklini 
ise 1561 yılında müellifin ilk emekliliği dö¬ 
neminde almıştır. Kitabın tıpkıbasımını ya¬ 
yımlayan Petra Kappert çalışmasında bu 
aşamalara giren nüshaların listesini vermiş¬ 
tir. Onun kaydettiği nüshalar dışında ese¬ 
rin Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
(Bağdat, nr. 299) otuz yedi varaklık bir fih¬ 
risti bulunmaktadır. Tabakâtü'l-memâ- 
lik' in bazı bölümlerinin Fetihnâme-i Ro¬ 
dos, Fetihnâme-i Kaıaboğdan, Mohaç- 
nâme adı altında müstakil eser kabul edil¬ 
diği ve kütüphane kataloglarına girdiği gö¬ 
rülmektedir. Nitekim Hacı Selim Ağa Kü¬ 
tüphanesi’nde kayıtlı (nr. 757) Fetihnâ¬ 
me-i Cezîre-i Rodos yanında Nuruos- 
maniye Kütüphanesi'ndeki bir yazmada 
(nr. 3170/3) 144-181. varaklar arasındaki 
risâlelerle Millet (Ali Emîrî Efendi, Tarih, 
nr. 289) ve İstanbul Üniversitesi (TY, nr. 


501 ) kütüphanelerinde kayıtlı nüshalar da 
Tabakâtü’l-memâlik'm Rodos'un fethine 
dair kısmıdır. Aynı şekilde İstanbul Üniver¬ 
sitesi Kütüphanesi'nde kayıtlı (nr. 2623) 
Mohaçnâme eserin Macaristan’ın fethi¬ 
ne dair bölümüdür. Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesindeki (Ayasofya, nr. 3319) Gaza- 
vât-ı Sultan Süleyman ile aynı kütüp¬ 
hanede (Esad Efendi, nr. 2315) kayıtlı yaz¬ 
malar ise Kanûnî Sultan Süleyman’ın Ka¬ 
ra Boğdan seferiyle ilgili Tabakâtü'l-me- 
mâlik parçalarıdır. 

Eser Kanûnî Sultan Süleyman'ın cülûsu 
ile başlamakta, 962 (1555) yılında Süley¬ 
maniye Camii’nin inşası ve müellifin oğlu 
Mahmud Çelebi'nin bu münasebetle söy¬ 
lediği tarih beytiyle sona ermektedir. 7a- 
bakâtü’l-memâlik'te doğrudan Celâlzâ¬ 
de'nin yaşadığı dönemin olayları anlatıldı¬ 
ğından müellif muhtemelen herhangi bir 
yazılı kaynak kullanmamış, kendi gözlem¬ 
lerini ve duyduklarını aktarmıştır. Celâlzâ¬ 
de olayları sıralarken Türkçe başlıklarla ha¬ 
diseleri nakletmiş ve bu başlıklara derece 
demiştir. Ayrıca kronolojiye dikkat edip 
olayların vuku tarihlerini ay ve gün belir¬ 
terek vermiştir. Hadiseleri sarayın ve bü¬ 
rokrasinin gözüyle anlatmış, dolayısıyla 
tenkidi bir üslûp benimsememiştir. Süs¬ 
lü ve münşiyâne ifadeleri olayların ayrın¬ 
tılarına girerken bazı kısımlarda oldukça 


sade bir şekle de bürünür. Eser bu özellik¬ 
leriyle standart bir vekâyi'nâme özelliği gös¬ 
terir. Tabakâtü’l-memâlik daha sonraki 
müellifler tarafından kaynak olarak kulla¬ 
nılmıştır. Başta Âlî Mustafa Efendi, Hasan- 
beyzâde Ahmed Paşa, Peçuylu İbrâhim ve 
Hasanbeyzâde Târihinden naklen So- 
lakzâde Mehmed Hemdemî bu eserden 
faydalanmıştır. Tabakâtü ’l-memâlik'ten 
J. F. von Hammer-Purgstail de istifade et¬ 
miş ve 1532 yılına kadar eseri özetleyerek 
Almanca'ya çevirmiştir ( Fundgruben des 
Orients (Wien 1811], 11, 143-154). Genel 
olarak ifade ve üslûbu ağır olan eser yer 
yer manzumelerle süslenmiştir. Nitekim 
Peçuylu İbrâhim Tabakâtü’l-memâlik'\ 
"nazım ve nesirle şehnâme” diye niteler¬ 
ken ( Târih, I, 43-44), Sehî Bey, “Fesâhat ve 
belâgat onda hatmolmuş” ifadesini kulla¬ 
nır ( Tezkire, s. 137). Gerçekten aynı zaman¬ 
da münşî olan Celâlzâde, gerek kalelerin 
gerekse resmigeçitlerin ve savaşların tav¬ 
sifinde çok parlak ve renkli ifadeler kul¬ 
lanmış, bu tavsifler bazan olayların iç yü¬ 
zünü gölgeleyecek kadar mübalağalı ol¬ 
muştur. Latîfî de, “Güzel ibare ve istiare¬ 
lerle süslü inşâ örnekleri görmek isteyen 
Tabakâtü’l-memâlik'i gözden geçirsin” 
derken ( Tezkiretü’ş-şuarâ, s. 531) bu ger¬ 
çeği ifade eder. Kınalızâde Haşan ile Beyâ- 
nî ise Celâlzâde’nin üslûbunu beğenmez- 


Hammer'in Tabakatü’l-memâlik'ten yaptığı tercümenin ilk sayfası (Fundgruben des Orients, Wien 1811) ve Tabakatü’l- 
memâ/i/c'in ilk sayfası (İÜ Ktp., TY, nr. 5997) 
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TABAKÂTÜ'S-SÂFİİYYETİ'l-KÜBRÂ 


ler. Tabakâtü'l-memâlik'i Sadettin Tok- 
demir Osmanlı İmparatorluğunun Yük¬ 
selme Devrinde Türk Ordusunun Sa¬ 
vaşları ve Devletin Kurumu, İç ve Dış 
Siyasası adıyla kısaltarak sadeleştirme¬ 
se de (İstanbul 1937) bunun ciddi bir çalış¬ 
ma olduğu söylenemez. Ayrıca eserin as¬ 
lında olmayan bilgiler de aralara serpişti¬ 
rilmiştir. Tabakâtü ’l-memâlik Petra Kap- 
pert tarafından Berlin nüshası esas alınıp 
Viyana, Süleymaniye (Ayasofya, nr. 3319; 
Fâtih, nr. 4423) ve İstanbul Üniversitesi 
(TY, nr. 5997) kütüphanelerinde kayıtlı yaz¬ 
malardaki farklar gösterilerek bir giriş ve 
indeks ilâvesiyle tıpkıbasım halinde yayım¬ 
lanmıştır (Wiesbaden 1981). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Celâlzâde Mustafa Çelebi, Tabakâtü’l-memâlik 
(nşr. P. Kappert), Wiesbaden 1981; Sehî, Tezki¬ 
re (Kut), s. 137; Âşık Çelebi, Meşâirü’ş-şuarâ, s. 
134"-135"; Latîfî, Tezkiretü’ş-şu’arâ ue tabsıra- 
tü’n-nuzamâ (haz. Rıdvan Canım), Ankara 2000, 
s. 531; Beyânî, Tezkire (haz. İbrahim Kutluk), An¬ 
kara 1997, s. 294; Kınalızâde, Tezkire, II, 990; Atâî, 
Zeyl-i Şekâik, s. 114; Hasanbeyzâde Ahmed, Tâ¬ 
rih (haz. Şevki Nezihi Aykut), Ankara 2004, tür.yer., 
ayrıca bk. hazırlayanın girişi, s. CLXXXIİİ vd.; Pe- 
çuylu İbrâhim, Târih, I, 43-44, 185, 229-230, 
233, 260, 263-264, 277, 344; Keşfü’z-zunün, I, 
284; Solakzâde Târihi (s. nşr. Vahid Çabuk), An¬ 
kara 1989, II, 163, 205; Şem'dânîzâde, Müri’t-te- 
Uârîh, Beyazıt Devlet Ktp., nr. 5144, vr. 192"; Se- 
finetü’r-rüesâ, s. 3; Müstakimzâde, Tuhfe, s. 525; 
Karslızâde Cemâleddin Mehmed, Osmanlı Târih 
ue Müverrihleri: Âyine-i Zurefâ, İstanbul 1314, 
s. 27; Hammer (Atâ Bey), V, 3; Sicill-i Osmânî, 
IV, 375-376; Osmanlı Müellifleri, III, 38; Levend, 
Gazavatnâmeler, s. 4, 42-43, 48, 51, 63-64, 
167, 172; P. Kappert, “Mustafa b. Celals Tabaka- 
tü'l-memalik als Quelle für die Osmanische 
Geschichte des 16. Jahrhunderts”, Studi Preotto- 
mani e Ottomani: Atti del Convegno di Napoli 
1974, Napoli 1976, s. 135-141; Babinger (Üçok), 
s. 113-115; Abdülkadir Özcan, “Kanuni Sultan 
Süleyman Dönemi Târih Yazıcılığı ve Literatü¬ 
rü", Prof. Dr. Mübahat S. Kütükoğlu’na Arma¬ 
ğan (haz. Zeynep Tarım Ertuğ), İstanbul 2006, s. 
125-126; İsmail Hakkı Uzunçarşılı, “Onaltmcı Asır 
Ortalarında Yaşamış Olan İki Büyük Şahsiyet: 
Tosyalı Celâlzâde Mustafa ve Salih Çelebiler”, 
TTK Belleten, XXII/87 (1958), s. 404-409; Tayyib 
Gökbilgin, “Celâlzâde”, İA, III, 62; V. L. Menage, 
“Djalâlzâde Mustafa Celebi”, El 2 (Fr.), II, 410. 
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( ı <wXJl <LxâlwJl CjlÂd? ) 

Tâceddin es-Sübkî’nin 

(ö. 771/1370) 

Şafiî ulemâsına dair eseri. ^ 

Şâfiî âlimleri hakkında yazılan eserlerin 
en muhtevalısı olup uzun bir mukaddime 
ile yedi bölümden (tabaka) oluşmaktadır. 
Bir cilt tutan mukaddimenin başında bes¬ 


mele, hamdeie, salvelenin faziletine dair 
rivayetler sened ve metin yönünden uzun 
uzun tahlil edilmiştir. Ardından Kureyş ka¬ 
bilesinin faziletiyle ilgili rivayetlere yer ve¬ 
rilerek İmam Şâfiî'nin Kureyş'e mensubi¬ 
yetine, dolayısıyla üstün bir konum taşıdı¬ 
ğına dikkat çekilmiş, bu arada müceddid- 
le ilgili hadise atıfta bulunulup II. (Vill.) 
yüzyıl müceddidinin Şâfiî olduğu ileri sü¬ 
rülmüştür. Diğer yüzyıllara ait müceddid- 
lerin kimlikleri hakkında da birtakım tes- 
bitler yapılmıştır (1, 206). Ulemâ biyografi¬ 
lerine ilgisinin gençlik yıllarına kadar uzan¬ 
dığını ve topladığı bilgileri değerlendirmek 
amacıyla bu eseri telife giriştiğini belirten 
Sübkî eserinin sistematiği ve özellikleri 
hakkında mâlûmat verir. Eserin biyografi¬ 
lerden sonra ilginç mesâil, vecih, delil, şiir, 
nükte, kavâid ve fevâid türü bilgilerle des¬ 
teklenmesinin onu vazgeçilmez bir kaynak 
haline getireceğini dile getiren müellif, bu 
çalışmasının aynı zamanda Ehl-i sünnet 
mensupları için bir ansiklopedi niteliği ta¬ 
şıdığını söyler. Kendisinden önce bu alan¬ 
da kitap yazanlar hakkında bilgi aktara¬ 
rak Ebû Hafs Ömer b. Ali el-Mutavviî (ö. 
440/1048), Ebü’t-Tayyib et-Taberî, Ebû 
Âsim el-Abbâdî, Ebû İshak eş-Şîrâzî, Ab¬ 
dullah b. Yûsuf el-Cürcânî, Abdülvehhâb b. 
Muhammed eş-Şîrâzî, Ali b. Zeyd el-Bey- 
haki, Ebü’n-Necîb es-Sühreverdî, İbnü’s- 
Saiâh eş-Şehrezûrî, Ebü’l-Mecd İmâdüddin 
İbn Bâtîş ve Nevevî'yi (ö. 676/1277) anar 


(1, 206-217). Ardından eserini telif eder¬ 
ken nelere dikkat ettiğini ve özellikle yaptı¬ 
ğı nakillerin isnadı konusunda izlediği yön¬ 
temi anlatır. Hikâye ve şiirleri mutlaka se- 
nedle naklettiğini belirten Sübkî şiirin meş¬ 
ruiyetine dair delilleri zikreder ve İmam 
Şâfiî’den rivayet edilen şiirleri bir başlık al¬ 
tında ele alır (I, 293-307). Din ilimlerinde, 
bilginin güvenirliliğinin isnada bağlı oldu¬ 
ğunu, tanınmış pek çok Selef âliminin bu 
noktaya dikkat çektiğini kaydeder. Dinî 
bilgilerin kendi zamanına kadar intikalin¬ 
de hizmet vermiş râviler karşısında döne¬ 
mindeki âlimlerin kayıtsızlığını eleştirir. Ki¬ 
tabın diğer bir özelliğine dikkat çekerek 
fetvaya vesile olan mesâil yanında ilginç 
vecih, şâz görüş ve hilâf konularının akta¬ 
rılmasının gereğine de vurgu yapar; bu tür 
konuların fıkıh düşüncesini ve melekesini 
geliştirdiğini söyler. Eserde mevcut bazı 
münazara metinlerinin bu çerçevede de¬ 
ğerlendirilmesini tavsiye eder. 

Sübkî, Şâfiî mezhebinin yayıldığı yerler¬ 
den söz eder ve her bölgeyle ilgili bilgileri 
oraya ait kaynaklardan toplamaya çalıştığı¬ 
nı belirtir. Mezhebin yayılışına değinirken 
merkezde Bağdat'ın yer aldığı Irak bölge¬ 
siyle Merv, Nîşâbur, Belh, Herat gibi şehir¬ 
lere ve Horasan bölgesine öncelik verir. 
Horasanlı Şâfıîler’in mezhebin yarısını mey¬ 
dana getirdiğini, bu kesim içinde en önem¬ 
li payın Mervli âlimlere ait olduğunu kayde¬ 
der. Ardından Şam ve Mısır bölgelerinin 


Sübkî'nin Tabakatü’ş-Şâft c iyye adlı eserinin muhtasar bir versiyonunun unvan sayfasıyla ilk sayfası (Beyazıt Devlet Ktp., Ve- 
liyyüddin Efendi, nr. 1610) 
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mezhebin ortaya çıkışından beri Şâfiîier’in 
hâkimiyetinde bulunduğunu, kazâ ve hi¬ 
tabet görevlerine hep Şâfiî âlimlerinin ge¬ 
tirildiğini, Mekke ve Medine’de de kazâ, 
hitabet ve imâmetin Şâfiîler’e ait olduğu¬ 
nu, Fars bölgesinde çoğunluğun Şâfiî, Ye¬ 
men bölgesinde halkın çoğunluğunun Şâ¬ 
fiî, az bir kısmının Zeydî olduğunu, Azer¬ 
baycan ve ötesindeki 100 kadar şehirle do¬ 
ğunun diğer pek çok şehrinde de Şâfiîler’in 
yaşadığını belirtir. Bu arada Cengiz Han’ın 
istilâsına ve Doğu İslâm dünyasında yap¬ 
tığı tahribata yer verir (I, 328-342). Sübkî 
eserinde Şâfiî’nin biyografisine ayrı bölüm 
tahsis etmediğini, zira onun hakkındaki 
bilgilerin ancak birkaç cilde sığabileceğini, 
esasen kendisinden önce bu konuda müs¬ 
takil eserler telif edildiğini söyler. 

Eserde 1419 Şâfiî âliminin biyografisi ele 
alınmış, III. (IX.) yüzyıl içinde vefat eden 
ulemâya iki, geri kalan her yüzyıldaki ule¬ 
mâya birer tabaka ayırmıştır. 200-299 
(816-912) yılları arasında ölenlerden İmam 
Şâfiî’ye yetişip ondan bir şekilde ilim nak¬ 
ledenler birinci tabakayı, ona yetişemedi¬ 
ği halde İlmî birikimini elde eden ve İlmî 
yaklaşımını benimseyenler ikinci tabaka¬ 
yı oluşturmaktadır. Kırk beş biyografinin 
yer aldığı ilk tabakada Ahmed b. Hanbel 
ile Şâfiî’nin Irak ve Mısır dönemi talebeleri 
öne çıkmaktadır. Üçüncü tabaka 300-399 
(913-1009), dördüncü tabaka 400-499 
(1010-1106), beşinci tabaka 500-599 (1107- 
1203), altıncı tabaka 600-699 (1204-1300) 
arasında ve yedinci tabaka 700 (1301) yı¬ 
lından sonra vefat eden ulemâya ait biyog¬ 
rafileri içermektedir. Her tabakada âlim¬ 
ler önce isimleri Ahmed ve Muhammed 
olanlar, ardından geri kalan isimler alfa¬ 
betik sıralanmıştır. Bu sıralamada künye, 
lakap veya nisbe esas alınmamıştır. Son 
tabaka, müellifin içinde bulunduğu döne¬ 
mi yansıtması bakımından ayrı bir öneme 
sahiptir. Eserde bilgi azlığı yüzünden çok 
kısa olan biyografiler yanında çok geniş 
tutulanları da vardır. Meselâ Gazzâlî ile 
müellifin babası Takıyyüddin es-Sübkî’nin 
biyografilerinden her biri 200 sayfa civa¬ 
rındadır. 

Biyografilerde önce kişi adı, baba ve de¬ 
de adları, künye, lakap ve nisbeler, -varsa- 
doğum tarihi ve yeri belirtilir. Daha sonra 
hocaları, bunlardan aldığı dersler, yaşadığı 
veya tanık olduğu olaylar, görevleri, eser¬ 
leri, yetiştirdiği talebeler, şiirlerinden seç¬ 
meler, ilginç görüşleri, nükteleri, dönemin¬ 
deki ulemâ ile münazaraları, seyahatleri, 
yöneticilerle münasebetleri, rivayet ettiği 
hadisler, vefat tarihi ve defnedildiği yer 
hakkında bilgi verilir. Söz konusu kişi mez¬ 


hep çevrelerinde tanınan biriyse meşhur 
eserlerinden değil pek bilinmeyen çalış¬ 
malarından veya başkalarına ait kitaplar¬ 
da ona atfen yer alan kurallardan (fevâid) 
söz edilir; ilginç meseleleri yahut tuhaf 
vecihleri derlenip aktarılmaya çalışılır. An¬ 
cak bu kişi fazla tanınan biri olmayıp te- 
lifatı da azsa yine ona ait birtakım menkı¬ 
beler bulunmaya çalışılır. Fıkha dair ilginç 
bir düşüncesi veya özelliği tesbit edileme¬ 
mişse başka bir alanla ilgili bilgi arayışına 
girişilir. Eser fıkhın girift ve zor meselele¬ 
rinden bunalmış talebenin şevkini arttırıcı 
hikâye, menkıbe ve şiirlerle bezenmiştir. 
Bu yönüyle eser fıkıh, fıkıh usulü, hadis, 
tasavvuf, tefsir, dil gibi pek çok ilim dalı¬ 
nı kapsayan zengin bir kaynak niteliğinde¬ 
dir. Sübkî'nin Eş’arî anlayışını benimseyen 
Şâfiî fakihlerine özel ilgi göstermesi eseri 
kelâm tarihi açısından da önemli kılmış¬ 
tır. Bu arada babasına ait eser ve notlar¬ 
dan olabildiğince yararlandığı anlaşılmak¬ 
tadır. Gerek kendi aile kütüphanesinden 
gerekse dolaştığı yerlerdeki kütüphaneler¬ 
den faydalanan müellif yer yer bu eserle¬ 
rin isimlerini zikredip içerikleri hakkında 
bilgi vermektedir. Bu tür kitâbiyat bilgile¬ 
ri, Moğol istilâsı yüzünden ciddi bir kırıl¬ 
maya uğrayan İslâm dünyasının müteakip 
devrine ait eserlere de ışık tutmaktadır. 
Kitabını uzun bir liste oluşturan kaynak¬ 
lardan yararlanarak hazırlayan Sübkî, Bağ¬ 
dat ve çevresiyle ilgili şahsiyetlerin biyog¬ 
rafileri için Hatîb el-Bağdâdî’nin Târîhu 
Bağdâd' ı ve Abdülkerîm es-Sem‘ânî’nin 
bu esere yazdığı zeyli, İbnü’d-Dübeysî'nin 
bu zeyle yazdığı Zeylü Târihi Medîneti’s- 
selâm Bağdadi, İbnü’n-Neccâr’ın Zeylü 
Târihi Bağdâdi başta olmak üzere pek 
çok eserden faydalanmıştır. Nîşâbur böl¬ 
gesi Şâfiîler’ini yazarken Hâkim en-Nîsâ- 
bûrî’nin Târîhu Nîsâbûr' undan istifade 
ettiğini belirtmiş, Abdülgâfir el-Fârisî’nin 
bu esere yazdığı zeyle ulaşamadığını, Ab- 
dülgâfir’den yaptığı alıntıları Ebü'l-Kâsım 
İbn Asâkir'in et-Tebyîrı’i ve İbrâhim b. 
Muhammed es-Sarîfînî’nin Müntehabü’z- 
Zeyi’inden aktardığını kaydetmiştir. 

Sübkî'nin ayrıca biri “suğrâ”, diğeri "vus- 
tâ” olmak üzere aynı ismi taşıyan iki eseri 
daha vardır. Müellifin bu üç tabakat ese¬ 
rini hangi sırayla yazdığı konusunda iki 
farklı yorum yapılmıştır. Bunlardan biri ön¬ 
ce kübrâyı, ardından iki kademeli bir ihti¬ 
sarla vustâ ve suğrâyı yazdığı, ikinci yorum 
bu sürecin tersine işlediği yönündedir; mü¬ 
ellif önce suğrâyı yazmış, bunu geliştire¬ 
rek vustâyı, onu geliştirerek kübrâyı mey¬ 
dana getirmiş, bu süreçte pek çok bilgiyi 
ayıklama ihtiyacı duymuştur. Orta tabaka- 


tı 754 (1353), büyük tabakatı 766 (1365) 
yılında tamamlanmış olması da bunu gös¬ 
termektedir (M. Sâdık Hüseyin, s. 20-21; 
ayrıca bk. tmtiyâzAli Han Arşî, II/l (1961), 
s. 129, 131). Çeşitli kütüphanelerde pek 
çok nüshası bulunan Tabakâtü'ş-ŞâiFiy- 
yeti'l-kübranm muhtelif neşirleri yapıl¬ 
mıştır (I-VI, Kahire 1324, 1348, 1964; nşr. 
Abdülfettâh M. el-Hulv - Mahmûd M. et- 
Tanâhî, I-X, Kahire 1383-96/1964-76, 1413/ 
1992) Hulv ve Tanâhî’nin ana metni dip¬ 
notlarla zenginleştirip yer yer orta ve kü¬ 
çük versiyonlara paralel bilgilere atıflarda 
bulunmaları eserin değerini arttırmakta¬ 
dır. Tabakâtü'ş-Şâffiyyeti'ş-şuğrâ (Âtıf 
Efendi Ktp., nr. 1907; Chester Beatty Lib- 
rary, nr. 3780; Medine Ârif Hikmet Ktp., 
nr. 136) ve Tabakâtü'ş-ŞâüHyyeti'l-vüs- 
tâ (TSMK, III. Ahmed, nr. 480, Revan Köş¬ 
kü, nr. 1589; Kastamonu 11 Halk Ktp., nr. 
2915; Süleymaniye Ktp., Yenicami, nr. 867/ 
1,868/2, 869/3; Millet Ktp., Feyzullah Efen¬ 
di, nr. 1479) henüz basılmamıştır (diğer 
nüshalar için bk. Selâhaddin el-Müneccid, 
s. 200-202). 
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H BİLAL AYBAKAN 

r n 

TABAKÂTÜ’ş-ŞUARÂ 

( s öUA? ) 

Şairleri yaşadıkları dönemlere, 
şiirlerinin kalitesine 
ve diğer özelliklerine göre 
gruplandırarak anlatan telif türü. 

Tabakâtü’ş-şuarâ alanında bilinen siste¬ 
matik ilk eser İbn Sellâm el-Cumahî’nin (ö. 
231/846 |?|) Tabakâtü fuhûli'ş-şu c arâ 3 
adlı kitabıdır. Eserin mukaddimesinde İbn 
Sellâm şairleri Câhiliyyûn, İslâmiyyûn ve 
muhadramûn olmak üzere üç kısımda ele 
alır; ayrıca bu tabakaları şiirlerin kalitesine 
göre alt bölümlere ayırır. Ebû Temmâm 
da Fuhûlü'ş-ştfarâ 5 adlı eserinde şairle¬ 
ri Câhiliyyûn, muhadramûn ve İslâmiyyûn 
grupları altında ele alır. Bu konuda ilk eser¬ 
lerden olan Asmaî’nin (ö. 216/831 ), Fuhû- 
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letü'ş-şu^arâ’ı ise bir risâleden ibarettir. 
Bazı edebiyat tarihçileri Câhiliye şairlerini 
şiirlerinin kalitesine göre dörde ayırırlar. 
Bunlardan birincisi "şair hınzîz’’dir ki "ka¬ 
liteli şiir yazan ve rivayet eden” demektir. 
İkincisi hınzîz gibi kaliteli şiiri olan, ancak 
şiir rivayet etmeyen “şair müflik’’tir. Üçün- 
cüsü kötünün bir derece üstünde olan "şa- 
ir’’dir. Dördüncüsü şiirinin hiçbir özelliği bu¬ 
lunmayan "şu‘rûr”dur. Bir kısım edebiyat 
tarihçileri de “şair müflik, şair mutbik, şu- 
vey’ir, şu'rûr” şeklinde bir sınıflandırma 
yapar (Zeydân, s. 67). Ebû Zeyd el-Kure- 
şî, Cemheretü eş c âri'l- c Arab' ında şairle¬ 
ri meşhur kasidelerine göre yedi tabaka¬ 
da ele alır ve her tabakada yedi şair ol¬ 
mak üzere toplam kırk dokuz şaire yer 
verir. Birincisi İmruülkays, Züheyr b. Ebû 
Sülmâ, Nâbiga ez-Zübyânî, Meymûn b. 
Kays el-A'şâ, Lebîd b. Rebîa, Amr b. Kül- 
sûm, Tarafe b. Abd ve Antere’nin yer al¬ 
dığı "ashâbü’l-muallakât”; İkincisi Abîd b. 
Ebras, Antere, Adî b. Zeyd, Bişr b. Ebû Hâ- 
zim, Ümeyye b. Ebü’s-Salt, Hıdâş b. Zü¬ 
heyr, Nemir b. Tevleb’in oluşturduğu "as- 
hâbü’l-mücemherât”; üçüncüsü Müsey- 
yeb b. Ales, Murakkış el-Asgar, Mütelem- 
mis, Urve b. Verd, Mühelhil b. Rebîa, Dü- 
reyd b. Sımme, Mütenahhil b. Uveymir el- 
Hüzelî'nin (el-Yeşkürî |?]) bulunduğu "as- 
hâbü’l-müntekayât”; dördüncüsü Hassân 
b. Sâbit, Abdullah b. Revâha, Mâlik b. Ac- 
lân, Kays b. Hatîm, Uhayha b. Cülâh, Amr 
b. İmruülkays, Ebû Kays b. Eslet’in teşkil 
ettiği “ashâbü’l-müzehhebât”; beşincisi 
Ebû Züeyb ei-Hüzelî, Muhammed b. Kâ‘b 
el-Ganevî, A‘şâ Bâhile, Alkame Zûceden 
el-Himyerî, Ebû Zübeyd et-Tâî, Mütem¬ 
mim b. Nüveyre, Mâlik b. Reyb’in oluştur¬ 
duğu “ashâbü'l-merâsî”; altıncısı Nâbiga 
el-Ca‘dî, Kâ’b b. Züheyr, Kutâmî, Hutay'e, 
Şemmâh b. Dırâr, Amr b. Ahmer, Temîm 
b. Mukbil’in yer aldığı “ashâbü’l-meşûbât”; 
yedincisi Ferezdak, Cerîr b. Atıyye, Ahtal, 
Râî en-Nümeyrî, Zürrümme, Kümeyt el- 
Esedî ve Tırımmâh'ın bulunduğu “ashâ- 
bü’l-mülhamât’’tır. Abdülkâdir el-Bağdâ- 
dî Hizânetü'l-edeb'inde şairleri dört kıs¬ 
ma ayırır. Bunlar, İmruülkays ve A'şâ gibi 
Câhiliye döneminde yaşayan şairlerin oluş¬ 
turduğu Câhiliyyûn; Lebîd b. Rebîa ve Has¬ 
sân b. Sâbit gibi sanat hayatlarının bir kıs¬ 
mını Câhiliye döneminde, bir kısmını İslâ¬ 
miyet’in gelişinden sonra sürdüren şairle¬ 
rin yer aldığı muhadramûn; Cerîr b. Atıy- 
ye ve Ferezdak gibi İslâmiyet'in ilk şairleri 
olup sadrü’l-İslâm ve Emevîler dönemini 
idrak etmiş şairlerin bulunduğu İslâmiy- 
yûn; Beşşâr b. Bürd, Ebû Nüvâs, Müslim 


b. Velîd gibi İslâmî şairlerden sonra yaşa¬ 
mış kişileri kapsayan muhdesûndur (mü- 
velledûn). İlk üç gruptaki şairler “kude- 
mâ” diye anılır. İlk iki gruba giren şairlerin 
dillerinin fasih olduğu ve şiirleriyle istiş- 
hâd edilebileceği hususunda ittifak var¬ 
dır. Üçüncü grubu meydana getiren şair¬ 
lerin şiirleri ihtiyatla delil olarak kullanılır¬ 
ken Beşşâr ve Ebû Nüvâs gibileri içine alan 
dördüncü tabaka ile başlayan ve günümü¬ 
ze kadar gelen şairlerin şiirleriyle istişhâ- 
da umumiyetle izin verilmemiştir. 

Çeşitli kategorilere göre şairleri grup¬ 
landırarak ele alan diğer eserlerin başlıca- 
ları şunlardır: 1. İbn Kuteybe, eş-Şi c r ve’ş- 
şu c arâ\ Giriş mahiyetinde şiirin türlerin¬ 
den, kuruluşu ve i'rabındaki kusurlardan 
söz ettikten sonra en eskisinden başlaya¬ 
rak şairlerin kısa biyografisinden, ahbâr 
ve anekdotlarından bahseder ve şiirlerin¬ 
den örnekler verir. 2. İbn Ebû Tâhir, Kitâ- 
bü'ş-Ştfarâ 3 ve Belâğatü'n-nisâ 5 . Erkek 
ve kadın şairlerin biyografileriyle şiirlerin¬ 
den örneklere yer vermiştir. 3. Ebû Ab¬ 
dullah İbnü'l-Cerrâh, el-Varaka fî ahbâ- 
ri'ş-şrfarâ’. Çoğu başka kaynaklarda bu¬ 
lunmayan altmıştan fazla şairin hayatını 
anlatmış ve şiirlerinden örnekler zikret¬ 
miştir. İbnü’l-Cerrâh, Men sümmiye mi- 
rıe'ş-ştfarâ’i ‘Amren fi’l-Câhiliyye ve'l- 
İslâm adlı eserinde Amr isimli 206 şairi 
Câhiliyyûn, İslamiyyûn, Ümeviyyûn ve Ab- 
bâsiyyûn şeklinde gruplandırmıştır. 4. İb- 
nü’l-Mu’tez, Tabakâtü'ş-şu c ara > i'l-muh- 
deşîn. Abbâsî halife, vezir, emîr ve ku¬ 
mandanlarını metheden şairleri vefat yıl¬ 
larına göre sıralamıştır. 5. Hârûn b. Ali İb- 
nü’l-Müneccim, el-Bâr? fî ahbâri'ş-şu c a- 
râ’i'l-müvelledîn. Şairleri yetiştikleri böl¬ 
gelere göre tasnif eden ilk eser olmalıdır 
(krş. DİA, XXI, 155). Çünkü onun zeyli olan 
Seâlibî’nin Yetîmetü’d-dehr’i şairleri bu 
şekilde gruplandırmıştır. Bâharzî'nin Ye- 
tîmetü'd-dehr'e zeyil olarak yazdığı Düm- 
yetü'l-kaşr, onun zeyli Dellâlülkütüb Sa’d 
b. Ali el-Hazîrî’nin Zînetü't-dehı fî c uşra- 
ti ehli'l- c aşr ı, Dümyetü'l-kaşr’m bir di¬ 
ğer zeyli olan İmâdüddin el-İsfahânî’nin 
Harîdetü'l-kaşr’ı da aynı yöntemle yazıl¬ 
mıştır. 6. İbn Bessâm eş-Şenterînî, ez-Za- 
hîre fî mehâsirıi ehli'l-Cezîıe. Bu eser¬ 
de de Endülüs ve Mağrib şairleri bölgele¬ 
re göre ele alınmıştır. 7. Hafâcî, Reyhâne- 
tü'l-elibbâ. Çağdaşı olan veya az önce ya¬ 
şamış olan edip ve şairleri, onun zeyli ma¬ 
hiyetinde Muhammed Emîn el-Muhibbî’- 
nin Nefhatü'r-Reyhâne’si, bunun zeyli İbn 
Ma’sûm’un Sülâfetü'l- C aşr’ı da çağdaş şa¬ 
irleri bölgelerine göre sınıflandırmıştır. 8. 


Osman b. Rebîa, Tabakâtü'ş-şu c arâ 3 bi'l- 
Endelüs. 9. Ümeyye b. Abdülazîz, el-Ha- 
dîka fî şu'’arâ'i'1-Endelüs. 10. İbn Dihye, 
el-Mutrib fî eş c âri ehli'l-Mağrib. 11. Li- 
sânüddin İbnü’l-Hatîb, el-Ketîbetü'l-kâ- 
mine. 12. Muhammed b. İbrâhim, ed-Dü- 
rer ve'l-ğurer fî şu l ara’i'l-Endelüs. 13. 
Yahyâ b. Ali İbnü’l-Müneccim, el-Bâhir fî 
ahbâri ştfarâ’i muhadrameyi'd-devle- 
teyn. Emevî ve Abbâsî şairlerini gruplan¬ 
dırarak incelemiştir. 14. Ebû Bekir es-Sûlî, 
Ahbârü'ş-ştfarâ’i'l-muhdeşîn. 15. Mer- 
zübânî, Mu'cemü'ş-şu'arâ 3 ve Eş c ârü'n- 
rıisâ ’. 16. Yâküt el-Hamevî, M u c cemü'l- 
üdebâ\ Sûlî, Merzübânî ve Hamevî edip 
ve şairleri alfabetik sıraya göre ele almış¬ 
tır. 

Ebü’l-Ferec el-İsfahânî el-Eğönı sinde 
Emevîler’le Abbâsîler’in ilk devirlerinde ya¬ 
şayan şairlerin hayatına, ahbâr ve anek¬ 
dotlarına, bestelenen şiirleriyle diğer şiir¬ 
lerine dair zengin malzeme sunar. Haşan 
b. Bişr el-Âmidî el-Mü’telif ve'l-muhte- 
lif inde isim, lakap ve künyeleri birbirine 
benzeyen şairleri ele alır. İbnü’l-Kıftî el- 
Muhammedûn mine'ş-şu c arâ 3 ve eş c â- 
ruhüm adlı eserinde Muhammed adlı 328 
şaire yer verir. İbnü’ş-Şa“âr c Uküdü'l-cü- 
mân fî şu^arâ’i hâze'z-zamârimĞa çağ¬ 
daşı olan 10O’den fazla şairin, şiir söyleyen 
devlet adamı ve âlimin biyografileriyle şi¬ 
irlerinden örnekler kaydeder. İbnü’l-Ebbâr, 
Tuhfetü'l-kâdim'inde V-VI. (XI-XII.) yüz¬ 
yıllarda yaşamış 100 erkek ve dört kadın 
şaire, el-Hulletü's-siyera > adlı eserinde 
I. (VII.) yüzyıldan VII. (XIII.) yüzyıla kadar 
hükümdar, vezir, kâtip ve âlimlerden 217 
kişinin şiirlerine yer verir. İbn Saîd el-Mağ- 
ribî, el-Ğuşûrıü'l-yâni c â fî mehâsirıi 
şıYara’i'l-mi’eti's-sâbfa adlı eserinde 
çağdaşı şairleri zikreder. Eyyûbîler’in Ha¬ 
ma Meliki el-Melikü’l-Mansûr’un Kitâbü 
Tabakâti'ş-şu^arâ’ı hacimli bir eser olup 
zamanımıza ulaşan IX. cildinde IV-VI. (X- 
XII.) yüzyıllarda Irak, Suriye, Mısır, Mâverâ- 
ünnehir ve Endülüs’te yaşayan şairlerin 
sultanlar, emîrler, vezirler, kadılar ve kâ¬ 
tipler sıralamasıyla kısa biyografileri ve şi¬ 
irlerinden seçmeler zikredilir. Süyûtî, Nüz- 
hetü'l-cülesâ 5 fî eşcâri'n-nisa* adlı ese¬ 
rinde İrak ve Mağrib’den kırk müvelled 
kadın şairin biyografisiyle şiirlerinden ör¬ 
neklere yer verir. 
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TABAKÂTÜ’ş-ŞUARÂ 

( I CJlsub ) 

IbnüTMu’tezz’in 

(ö. 296/908) 

şair biyografilerine dair eseri. 

Bir günlük Abbâsî Halifesi Abdullah b. 
Muhammed el-Mu‘tez-Bil!âh’ın daha çok 
Tabakötü'ş-şu^arâ 3 (Tabakâtü’ş-şıfarâ'iT- 
muhdeşln) adıyla bilinen eseri Abbâsî hali¬ 
felerini, vezir, emîr ve kumandanlarını met¬ 
heden şairlerin biyografisi hakkındadır. Ab- 
bas İkbâl-i Âştiyânî tarafından tıpkıbası¬ 
mı yapılan nüshanın adı Tabakötü'ş-şu c a- 
rû 3 fî medhi'l-huleiû 5 ve'l-vüzem 3 şek¬ 
linde geçmektedir. Hamza el-İsfahânî ese¬ 
re el-İhtiyâr miri şi’ri'l-muhdeşîn adını 
vermiştir. Kitabın mukaddimesinde adı 7a- 
bakâtü'ş-şu c arâ’i'1-mütekellimîn mine 7- 
üdebâ’iT-mütekaddimîn olarak zikredil¬ 
mektedir ( Tabakâtü ’ş-şı/arâ 1 , nşr. Abdüs- 
settâr Ahmed Ferrâc, neşredenin girişi, s. 
18). Ancak mukaddimenin İbnü’l-Mu’tez 
tarafından yazılmayıp sonradan eklendiği 
görüşü hâkimdir ( a.g.e., nşr. Abbas İkbâl, 
neşredenin girişi, s. X1V-XV). Eserde yeni 


şairler (muhdesûn / müvelledûn) diye anılan 
Abbâsî şairleri vefat yıllarına göre ele alın¬ 
mış, Abbâsîler’in kuruluşundan (132/750) 
İbnü'i-Mu'tezz'in ölümüne kadar bir bu¬ 
çuk asrı aşan dönemde yaşayan şairlerin 
biyografileri yanında şiirlerinden örnekle¬ 
re yer verilmiştir. Şairlerin özellikle kay¬ 
naklarda çok fazla geçmeyen şiirlerinin 
kaydedildiği eserde (Şevki Riyâz Ahmed, 
s. 95) diğer şiir antolojilerinde nâdiren rast¬ 
lanan 1500’den fazla beyit rivayet edilmiş¬ 
tir. Bu da eserin Arap edebiyatı açısından 
değerini arttırmaktadır. Tabakâtü'ş-şu c a- 
râ” da Beşşâr b. Bürd ile başlayıp kadın şa¬ 
ir Fazl ile sona eren 121 erkek ve altı kadın 
şairin yanı sıra hâşiyesinde yer alan beş şa¬ 
irle birlikte (İbn Herme, Hâlid el-Kannâs, 
İnân, Seken ve Âişe el-Osmâniyye) toplam 
132 şairin biyografisi bulunur. İki yerde 
geçen Amr el-Kısâfî'nin biyografisi Abbas 
İkbâl'e göre (s. XIII) tekrardır. Abdüsset- 
târ Ahmed Ferrâc’e göre ise (s. 16) bunlar 
iki ayrı şahıstır. Eserinde şairlere yer yer 
eleştiriler yönelten İbnü’l-Mu’tez, Arap şii¬ 
rinde en hacimli divana sahip olan İbnü’r- 
Rûmî’den başka Yahyâ b. Ziyâd el-Hârisî 
ve Dîkülcin gibi dönemin yirmiden fazla 
şairine yer vermemiştir (Tabakâtü’ş-şu c a- 
râ‘, nşr. Abdüssettâr Ahmed Ferrâc, neş¬ 
redenin girişi, s. 10). İbnü’r-Rûmî’yi baba¬ 
sına hicviye yazdığı için kitabına almadığı 
nakledilir. Eserde bulunmayan bu şairle¬ 
re İbnü’l-Cerrâh ei-VaraTta’smdan İbnü’n- 
Nedîm el-Fihrist' inde ve Merzübânî Mu‘- 
cemii'ş-şıTârâ 3 adlı eserinde yirmiden faz¬ 
la şair eklemiştir. İbn Hafâce’ye göre İbnü’l- 
Mu'tez kitabını 280 (893) yılından önce, 
Abbas İkbâl’e göre ise 293-296 (906-908) 
yılları arasında yazmıştır ( Tabakâtü’ş-şu"a- 
ra‘, neşredenin girişi, s. XVII). 

Müellif eserinde faydalandığı kaynakla¬ 
ra işaret etmemiştir. Ancak Abbas İkbâl, 
İbn Kuteybe’nin eş-Şfr ve'ş-şı/arc/sı gi¬ 
bi eserlerden yararlandığını ileri sürmek¬ 
tedir. Kitabın yazma nüshalarının yaygın 
olmamasını da müellifin meşhur bir şair 
kabul edilmesi sebebiyle şiirlerinin nesirle¬ 
rini gölgede bırakmasına bağlamaktadır 
(a.g.e., neşredenin girişi, s. XVII). Eserin 
tıpkıbasımı, 1285’te (1868) Mehdî b. Ali 
Naki et-Tebrîzî’nin istinsah ettiği nüsha 
esas alınarak Abbas İkbâl tarafından İn¬ 
gilizce bir mukaddime ve incelemeyle bir¬ 
likte Elias John W. Gibb hâtıra dizisinde 
gerçekleştirilmiş (London 1939), buna bir 
indeks eklenmiştir. Eseri Arap dünyasın¬ 
da önce Abdüssettâr Ahmed Ferrâc (Ka¬ 
hire 1375/1956 [?], Dârü’l-maârif, 1981) da¬ 
ha sonra Ömer Fârûk et-Tabbâ’ (Beyrut 


1419/1998) neşretmiştir. Tabakatü'ş-ştfa- 
râ\ Şerefeddin İbnü’l-Müstevfî tarafın¬ 
dan bazı eklemeler ve çıkarmalarla birlik¬ 
te M uhtaşaru Tabakâti'ş-şu c arâ :> adıyla 
yeniden düzenlenmiştir (DİA, XXI, 162). Ab¬ 
bas İkbâl ile Abdüssettâr Ahmed Ferrâc 
neşirlerinde bu muhtasardan yararlanıl¬ 
mıştır. Ferrâc, neşrinin sonuna muhtasar¬ 
daki ziyadeleri ve farkları eklemiş (s. 429- 
463), ayrıca eserin kendisinde ve muhta¬ 
sarında bulunmayan bazı bilgileri el-Eğâ- 
nî ve Me c âhidü't-tanşîş’ten alarak kay¬ 
detmiştir (s. 463-464). 
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TABÂTABÂÎ, Muhammed Hüseyin 

( UjLpco ) 

Muhammed Hüseyin b. Muhammed 
b. Muhammed Hüseyin Tabâtabâî 
(1904-1981) 

el-Mîzân adlı tefsiriyle tanınan 
Şiî müellifi ve felsefeci. 

29 Zilhicce 1321’de (17 Mart 1904) Teb¬ 
riz yakınlarındaki Şâdâbâd (Şâdegân) kö¬ 
yünde doğdu. İçinden âlimlerin yetiştiği 
Tabâtabâî ailesine mensup olup babasının 
dedesi Ali Asgar şeyhülislâm unvanına sa¬ 
hipti. Allâme unvanıyla şöhret bulan Tabâ¬ 
tabâî, sülâlesinde Azerbaycan Kâdılkudâ- 
tı Mirza Muhammed Ali gibi şahsiyetlerin 
bulunmasından dolayı Kâdî unvanıyla, do¬ 
ğum yerine nisbetle Tebrîzî ve soyunun 
hem Hz. Hasan’a hem Hüseyin’e dayan¬ 
masından ötürü Hasenî ve Hüseynî nis- 
beleriyle de anılır. Beş yaşında annesini, 
dokuz yaşında iken babasını kaybetti. İlk 
eğitimini Tebriz'de aldı. 1925’te Necef'e 
giderek Muhammed Hüseyin İsfahânî ve 
Muhammed Hüseyin Nâînî gibi hocalar- 


306 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





TABÂTABÂÎ, Muhammed Hüseyin 


dan Şiî fıkhı, Hüseyin Bâdkûbî’den felsefe, 
Ebü’l-Kâsım Hânsârî'den matematik ve 
hendese öğrendi. İctihad derecesine ulaş¬ 
makla birlikte merci-i taklîd olmaya yönel¬ 
medi. Bu dönemde mânevî kişiliği üze¬ 
rinde kendisinden ahlâk ve amelî hikmet 
dersleri aldığı kuzeni Ali Kâdî et-Tabâta- 
bâî’nin etkisi olmuştur. Malî durumlarının 
kötüleşmesi yüzünden 1935’te kardeşi Mu¬ 
hammed Haşan İlâhî ile birlikte Tebriz’e 
döndü ve çiftçilikle uğraştı. II. Dünya Sa- 
vaşı'nda Ruslar'ın İran'ın kuzeyini işgal et¬ 
mesi üzerine 1946’da Kum'a gitti. Bura¬ 
da medreselerin müfredatında fazla yer 
bulamayan Kur’an tefsiriyle öğrencilerin 
materyalist etkilere karşı korunması için 
gerekli gördüğü, ancak bazı tepkilere yol 
açan felsefe dersleri verdi ve zamanla bu 
derslerin yaygınlaşmasını sağladı. 1958- 
1977 yılları arasında Henry Eugenie Cor- 
bin’le yürüttüğü, öğrencisi Seyyid Hüse¬ 
yin Nasr’ın mütercim olarak katıldığı gö¬ 
rüşmelerde İlâhî hikmet, gnostisizm ve 
tasavvuf konularında farklı din ve kültür¬ 
lerin karşılaştırılmasına yönelik çalışma¬ 
lar yaptı. 16 Kasım 1981’de Kum'da vefat 
etti ve Âyetullah Gülpâyigânî’nin kıldırdığı 
cenaze namazının ardından Abdülkerîm 
Hâirî ve Âyetullah Muhammed Tâki Hân- 
sârî'nin türbelerinin yakınına defnedildi. 
Devrim sonrası İran yönetimi bir meclis 
bildirisiyle tâziye mesajı yayımlayarak ce¬ 
nazesine temsilci gönderdi. 

Tabâtabâî’nin, Âyetullah Humeynî tara¬ 
fından ortaya konulan ve on ikinci imamın 
gaybeti esnasında kendisinin siyasî ve fık- 
hî fonksiyonlarının ulemâ tarafından icra 
edilmesini ifade eden velâyet-i fakih dok¬ 
trinini ana hatlarıyla da olsa benimsediği 
anlaşılmaktadır. Ancak 1962’de Kum’da 
ulemânın hazırladığı ortak bildiriyi imza¬ 
laması dışında aktif siyasal olayların için¬ 
de yer almamayı tercih etmiştir. Bu se¬ 
beple 1979 İran İslâm Devrimi'nde doğru¬ 
dan fazla rolü bulunmamaktadır (Algar, 
XVI1/3 12006|, s. 347). Bununla birlikte Mur- 



Muhammed 

Hüseyin 

Tabâtabâî 


tazâ Mutahharî, Muhammed Hüseynî Bi- 
hiştî, Mûsâ Sadr, Muhammed Müfettah, 
Muhammed Tâki Misbâh Yezdî gibi öğren¬ 
cilerinin bu devrimin etkili şahsiyetleri ara¬ 
sında yer aldığı göz önünde bulundurul¬ 
duğunda onun bu konuda dolaylı etkisin¬ 
den söz etmek mümkündür. Tabâtabâî, 
gerek Kur'an tefsiriyle gerekse gelenek¬ 
sel hikmetin canlandırılmasına yönelik fel¬ 
sefî çalışmaları ve bu iki alanı ustaca mez- 
cetmesiyle tanınan bir âlimdir. Kur’an tef¬ 
sirinde âyetlerin zâhirî mânalarının korun¬ 
masına özen göstererek kelâmcıların, İs¬ 
lâm filozoflarının (özellikle Meşşâîler) ve mu¬ 
tasavvıfların bazı Kur’an âyetlerini zâhirî 
mânalarından uzaklaştırıp te’vile yönel¬ 
mesini şiddetle eleştirir. Tabâtabâî, Molla 
Sadrâ'nın eserlerinin yaygınlaştırılması ko¬ 
nusundaki çabası ve onun tarafından ta¬ 
savvuf, İşrâkilik, Meşşâîlik ve kelâmın sen¬ 
teziyle oluşan müteâl hikmet (İlâhî hikmet) 
öğretisine yakınlığı ile bilinmektedir. Bu¬ 
nunla birlikte en çok okuttuğu metinler 
arasında yer alan Molla Sadrâ’nın el-Es- 
fûrü'l-erbcda', sının bazı Kur’an âyetlerinin 
zâhirine aykırı bulduğu meâd kısmını hiç 
okutmaması (a.g.e., XVI1/3 120061, s. 335- 
336), yine ei-Mizân’da, filozofların cisma- 
nî meâdı inkâr etmeleri gibi Kur'an ve Sün- 
net’in zâhirine aykırı görüşlerini eleştir¬ 
mekten geri durmaması da (Ali el-Evsî, 
s. 183-186) bu tutumunun sonucu olma¬ 
lıdır. Yaşadığı dönemin sosyal ve entelek¬ 
tüel problemlerine ilgi gösterip özellikle 
modern materyalist akımlardan etkilenen 
İranlı yeni nesillere ya da çeşitli felsefî ve 
teolojik sorular soran Batılılar'a yönelik 
klasik felsefe birikimine dayanan çalışma¬ 
lar yapması kendisine ayrı bir şöhret ka¬ 
zandırmıştır. Yaygın bir okur kitlesine sa¬ 
hip olan eserlerinin yanı sıra yetiştirdiği 
öğrencilerle de günümüzde Şiî dünyasının 
en etkili şahsiyetleri arasında yer alır. Tah- 
ran’da Tabâtabâî’nin adını taşıyan bir üni¬ 
versite (Dânişgâh-ı Allâme Tabâtabâî) bulun¬ 
maktadır. İlmî faaliyetleri yanında hat sa¬ 
natı ve edebiyatla da ilgilenen Tabâtabâî 
Farsça ve Arapça şirler kaleme almıştır. 

Eserleri. Tabâtabâî'nin tefsir, felsefe ve 
Şîa tarihine dair Arapça ve Farsça kaleme 
aldığı kırk civarında eserinden bazıları şun¬ 
lardır: 1. el-Mîzân* ti tefsîri'l-Kutiân. 
İmâmiyye Şîası’nın önemli Kur’an tefsirle¬ 
ri arasında sayılan ve telifi yaklaşık yirmi 
yıl süren eser Tahran’da (1375, 1389, 1392) 
ve Beyrut’ta (1393/1973, 3. bs.) neşredil¬ 
miş, İngilizce’ye (trc. Seyyid Saîd Ahdar 
Rizvî, al-Mizân: An Exegesis ofthe Qudân, 
I-VI, Tahran 1403-1406/1983-1986, Âl-i İm- 
rân sûresinin 120. âyetinin sonuna kadar 
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olan kısmın tercümesidir), Farsça’ya (trc. 
Muhammed Bâkır Mûsevî, Terceme-i Tef- 
sîrü’l-Mizân, 1-XX, Kum 1363-1367 hş./l984- 
1988) ve Türkçe’ye (trc. Vahdettin İnce - 
Salih Uçan, el-Mîzân fî Tefsîri’L-Kur’an, İs¬ 
tanbul 1993-; tercümesi biten ve tamamı 
yirmi cilt tutan çalışmanın halen ilk dokuz 
cildi yayımlanmıştır) çevrilmiştir. el-Mî- 
zân'ın temalarından hareketle derlenen 
bazı kısımları müstakil kitaplar halinde 
neşredilmiştir. 2. Şî c a der İslâm (Tahran 
1347 hş.). İngilizce’ye (trc. Seyyed H. Nasr, 
Shi'ite İslam, New York 1975), Fransızca’ya 
(trc. Mohsen Khaliji, Le Chiîsme dans l’Is- 
lam, Tahran 1983), Urduca’ya (trc. Şâhid 
Cühderî, Islâm beyne Şfa, Tahran 1404/ 
1984), Türkçe’ye (trc. Kadir Akaras-Abbas 
Kâzımî, İslâm’da Şia, İstanbul 1993), Al- 
manca'ya (Die Schia im İslam, Hamburg 
1996) ve Arapça’ya (trc. Ca'fer Bahâeddin, 
eş-Şfa fl’l-İslâm, Beyrut, ts.) tercüme edil¬ 
miştir. 3. Kur’ân der İslâm (Tahran 1350 
hş.). Arapça’ya (trc. Ahmed el-Hüseynî, el- 
Kudân fı’l-İslâm, Beyrut 1393), Urduca'ya 
(trc. Şâhid Cühderî, İslâm men Kudân, 
Tahran 1983), İngilizce'ye (trc. Alaedin Pa- 
zargadi, The Quran in İslam, Tahran 1984; 
trc. Assadullah Yate, London 1987) ve 
Türkçe’ye (trc. Ahmed Erdinç, Islâm’da 
Kur’an, İstanbul 1988) çevrilmiştir. 4. 
Uşûl-i Felsefe ve Reviş-i Rdâlism (I-1V, 
Kum 1332-1350 hş., Murtazâ Mutahharî'- 
nin mukaddimesi ve hâşiyesiyle birlikte). 
Seyyid Hâdî Hüsrevşâhî tarafından Uşûl-i 
Felsefe-i Rdâlism adıyla tek cilt halinde 
de yayımlanan eser (Kum 1387) materya¬ 
lizme reddiyedir. İlk iki cildi Arapça'ya (trc. 
Muhammed Abdülmürîim el-Hâkânî, Clsü- 
sü’l-felsefe ve’l-mezhebü’l-vâkdî, I-1I, Bey¬ 
rut 1402/1981) ve ilk cildi Türkçe’ye (trc. 
Bahri Akyol, Felsefenin Temelleri ve Rea¬ 
lizm Metodu, Tahran 1996) tercüme edil¬ 
miştir. 5. Bidâyetü'l-hikme (Kum, ts.). 
Yazımı 1970'te tamamlanan eser, Câmia-i 
Müderrisîn-i Havze-i İlmiyye’de başlangıç 
seviyesinde ders kitabı olarak okutulmuş, 
Farsça'ya (trc. Muhammed Ali Gerrâmî, 
Kum 1401; trc. Ali Rabbânî Güipâyigânî, 
1-I1I, Kum 1371 hş.; trc. Ali Şirvânî, 1-111, 
Tahran 1371 hş.) ve İngilizce'ye (trc. Ali 
Qûlî Oarâ'i, The Elements oflslamic Me- 
taphysics: Bidâyat Al-Hikmah, London 
2003) çevrilmiştir. 6. Nihâyetü'l-hikme 
(Kum, ts.). Muhammed Tâki Misbâh Yez- 
dî’nin ta’likiyle de basılmıştır (Kum 1405; 
1-11, Tahran 1363 hş.). Câmia-i Müderrisîn-i 
Havze-i İlmiyye’de ileri seviyelerde ders ki¬ 
tabı olarak okutulan eser Ali Şirvânî tara¬ 
fından şerhli olarak Farsça'ya tercüme edil¬ 
miştir (I-II1, Tahran 1372 hş.). 7. el-Esfâ- 
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ml-erba c a* (I-IX, Kum-Tahran 1378-1379/ 
1958-1959). Molla Sadrâ'nın el-Hikmetü'l- 
müte c âliye adlı eserinin, ikinci kısmı dı¬ 
şında diğer üç kısmının çeşitli haşiyeleriy¬ 
le birlikte Tabâtabâî’nin hâşiyesini de (Ha¬ 
şiye berEsfâr) ihtiva eden tahkikli neşridir. 
8. Sünenü'n-nebî (baskı yeri yok, 1350 
hş ). Aynı adla Farsça’ya (trc. Muhammed 
Hâdî Fıkhı, Tahran 1354 hş.) ve Farsça ter¬ 
cümesinden İngilizce’ye (trc. Tahir Ridha 
Jaffer, Sunan an-Nabi: A Collection ofNar- 
rations on the Conduct and Customs of 
the Noble Prophet, Ontario 2007) çevrilmiş¬ 
tir. 9. Vahy yâ Şu c ûr-i Mermûz (Kum 
1336 hş., Nâsır Mekârim eş-Şîrâzî’nin ta'- 
likatıyla birlikte). Arapça'ya tercüme edil¬ 
miştir ( el-Vahyü evi’ş-şu"ûrü’l-hafıyye, bas¬ 
kı yeri ve tarihi yok). 10. c Alî ve'l-felsefe- 
tü'l-İslâmiyye (Beyrut, ts. ). İbrâhim Sey- 
yid Alevî eseri Farsça’ya çevirmiştir (‘A/î 
ve Felsefe-i İlâhî, Kum, ts.). 11 . el-Velâye 
(Kum 1360). Flümâyun Flimmetî tarafın¬ 
dan Farsça'ya tercüme edilmiştir ( Velâ- 
yetnâme, Tahran 1366 hş ). 12. M ekteb-i 
Teşeyyü c Şfa M ecmû c a-i Muz âkerât bâ 
Purûfisûr Kurbin (Kum 1339 hş.). Müel¬ 
lifin Flenry Corbin'le yaptığı görüşmele¬ 
re dair olup İsmail Bendiderya tarafından 
Türkçe’ye çevrilmiştir ( Söyleşiler, İstanbul 
1996) Bu görüşmelerin II. cildi, Ali Ahme- 
dî Miyânî ve Seyyid Flâdî Flüsrevşâhî'nin 
mukaddimeleriyle birlikte Risâlet-i Te- 
şeyyü c der Dünyâ-yı İmrûz adıyla yayım¬ 
lanmıştır (Tahran 1370 hş.). 13. el-A c dâ- 
dü'l-eweliyye. Müellifin hocası Hânsârî’- 
nin metoduna göre 1’den 10.000’e kadar 
sayıların elde edilmesine dairdir (Âgâ Bü- 
zürg-i Tahrânî, ez-Zerfa, II, 232-233). Ta¬ 
bâtabâî’nin kelâma dair yedi risâlesi Re- 
sa’ilü't-tevhîdiyye adıyla yayımlanmış 
(Kum 1365 hş.) ve Ali Şirvânî tarafından 
Farsça’ya çevrilmiştir ( Resâhl Tevhidi, Tah¬ 
ran 1370 hş.). Mantıkla ilgili yedi risâlesi 
de Resâ^il seb c a ismiyle neşredilmiştir 
(Kum 1362 hş.). Felsefeye dair yedi risâ- 
lesini (MecmCfa-i Resâhl, 3. bs., Tahran 
1370 hş.) ve iki kitap halinde makaleleri¬ 
ni [Berresîhâ-yiİslâmî, Kum 1396; Islâm ve 
Insan-ı Mu c âşır, Kum, ts. ) Seyyid Hâdî Hüs- 
revşâhî yayımlamıştır. Tâbâtabâî ayrıca Mu¬ 
hammed Bâkır el-Meclisî'nin Bihârü'l-en- 
vâr ı, Küleynî’nin el-Uşûl mine'l-Kâfî si, 
Hür el-Âmilî’nin Vesâ’ilü'ş-Şfa ilâ tahsil 
mesâ’ili'ş-şerfası gibi bazı Şiî hadis kay¬ 
naklarının yayıma hazırlanmasına katkıda 
bulunmuştur (Algar, XVII/3 (2006|, s. 340- 
341; eserlerinin listesi ve hakkında yazı¬ 
lanlar için ayrıca bk. A‘yânü’ş-Şfa, IX, 255- 
256; Muhsin Kedîver- Muhammed Nûrî, II, 
1436-1455). 


Tabâtabâî hakkında Ali Ramazan Ma¬ 
tahın et-Tabâtaba’î ve menhecühû fî 
tefsîrihi'l-Mîzân adıyla bir yüksek lisans 
tezi (1980, Câmiatü'l-Kâhire külliyyetü dâ- 
ri'l-ulûm) ve Ali el-Evsî'nin aynı adı taşıyan 
bir çalışmasının yanı sıra (bk. bibi.) Yûsuf 
Selîm İbrâhim el-Fakir’in Tefsîru Muham¬ 
med Hüseyin et-Tabâtabâ’î el-Mîzân 
fî tefsîri'l-KuRân dirâse menheciyye ve 
nakdiyye (1994, Amman, Ürdün Üniver¬ 
sitesi), Avd b. Haşan b. Ali el-Vâdiî'nin et- 
Tabâtabâ’î ve menhecühû fî tefsîrihî 
(1421, Riyad Melik Suûd Üniversitesi), 
Alekber Muradov'un Elmalılı ve Tabâta¬ 
bâî Tefsirlerinde Siyasal İçerikli Ayet¬ 
ler ve Yorumları (2000, AÜ Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü) ve Mühenned Muhammed 
Sâlih’in el-Âra’ü'l-felsefiyye ve'l-kelâ- 
miyye c inde'l- c Allâme Muhammed Hü¬ 
seyin et-Tabâtabâ’î (1427/2006, Necef, 
Küfe Üniversitesi) adlı yüksek lisans tez¬ 
leri, M. Kâzım Yılmaz’ın Tabersî ve Ta- 
batabâi'de İmâmiye Tefsiri ( 1985, Ata¬ 
türk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitü¬ 
sü), Yâsîn Ali Bâbekir Âbidîn’in Menhe- 
cü'l-üstâz Muhammed Hüseyin ef-Ta- 
bâtabâ’î fî tefsîri'l-Mîzân dirâse mukâ- 
rene (2004, Ümmü Dermân Kur'ân-ı Ke¬ 
rîm ve İslâmî İlimler Üniversitesi) başlık¬ 
lı doktora tezleri bulunmaktadır. Vefatın¬ 
dan sonra Tabâtabâî hakkında çeşitli ar¬ 
mağan kitapları (yâdnâme) yayımlanmış¬ 
tır (Tahran 1361 hş., 1362 hş., 1363 hş. ; 
Kum 1361 hş., 1381 hş.; Tebriz 1370 hş.). 
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( aâpco ) 

Seyyid Muhammed b. Seyyid Sâdık 
b. Seyyid Mehdî 
Tabâtabâî Sengilecî Hüseynî 
(1838-1921) 

İran Meşrutiyet hareketinin 
öncülerinden, Şiî âlimi. 

19 Zilhicce 1253 (16 Mart 1838) tarihin¬ 
de Kerbelâ’da doğdu. Tabâtabâî nisbesi 
dedesi Seyyid Mehdî’nin Muhammed Mü- 
câhid Tabâtabâî’nin kızı ile evlenmesi, Sen¬ 
gilecî nisbesi de Tâhran’da oturdukları ma¬ 
halleyle ilişkilidir. Tabâtabâî İlk eğitimine 
Tahran’da başladı. Bu sırada Fransızca 
dersleri aldıysa da bunu fazla sürdüreme- 
di. Babasından, Hâdî-i Necmâbâdî ve Mir¬ 
za Ebü’l-Hasan Cilve’den Arapça, fıkıh, fı¬ 
kıh usulü ve aklî ilimleri öğrendi. 1299 Şev¬ 
valinde (Ağustos 1882) İstanbul üzerinden 
Mekke'ye gittiyse de hacca yetişemedi ve 
umre yapıp atebâta döndü; Mirza Haşan 
eş-Şîrâzî’nin ders halkasına katıldı. Baba¬ 
sının vefatının (1300/1883) ardından aile¬ 
sini öğrenim gördüğü Sâmerrâ'ya getirt¬ 
ti. 1311 Cemâziyelevvelinde (Kasım 1893) 
tahsilini tamamlamış güçlü bir âlim ve 
müctehid olarak Tahran'a döndü. 

Nâsırüddin Şah, o sırada Tahran’da nü¬ 
fuz sahibi olan Şiî âlimi Mirza Haşan Âş- 
tiyânî’ye karşı Tabâtabâî’den faydalanmak 
istediyse de o bunu kabul etmedi. Bu es¬ 
nada muhafazakâr Şiî ulemâsı baskı ve 
adaletsizlik, yönetimde ve sosyal hayatta 
Batılılaşma yönündeki eğilimler. Batı tar¬ 
zı eğitim, ulemânın nüfuzunu azaltan re¬ 
formlar ve yabancılara tanınan imtiyazlar 
gibi sebeplerle Kaçarlar yönetimine karşı 
muhalefet sesini yükseltiyordu. 1903’te 
Sadrazam Aynüddevie’nin kendisine kar¬ 
şı cephe alması ve rakibi olan Meşrutiyet 
karşıtı Şeyh Fazlullah Nûrî’nin nüfuzunu 
arttırmaya başlaması üzerine hükümet 
muhalifleri arasına katılan Şiî âiimi Abdul¬ 
lah b. İsmâil Bihbehânî kendisine yardım¬ 
cı olarak Tabâtabâî'yi seçti. Meşrutiyet ha¬ 
reketine öncülük yapan "âyetullah” unvanı¬ 
na sahip bu iki âlim Şiî literatüründe “âye- 
teyn” veya “hücceteyn” diye anıldı. 1905 yı¬ 
lında Aynüddevle’yi görevinden uzaklaştır¬ 
mak için anlaşan iki âlim, hükümetin siya¬ 
setini protesto etmek amacıyla Tahran’¬ 
da Mescid-i Şâh'ta tüccarlarla bir toplan¬ 
tı yaptı. Toplantı zorla dağıtılınca bunlar, 
Tahran'a yakın bir ziyaretgâh olan Şah Ab- 
dülazîm'in türbesine sığınıp (Aralık 1905) 
bir meclis kuruluncaya kadar Tahran’a dön¬ 
meyeceklerini ilân ettiler. Bu harekete “hic- 
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ret-i suğrâ" adı verildi. Burada karşılaştık¬ 
ları baskı yüzünden daha sonra bir grup 
âlimle birlikte Kum’a geçen iki âlimin (Tem¬ 
muz 1906) bu hareketi de “hicret-i kübrâ” 
diye nitelendi. Muzafferüddin Şah, Aynüd- 
devle’yi görevden alıp yerine Adudülmülk'ü 
getirerek isteklerini kabul edince Tahran’a 
döndüler. Din âlimlerinin ve aydınların ön¬ 
cülük ettiği Meşrutiyet hareketi, 1906 yı¬ 
lında ilk defa millî bir meclisin ve meşru¬ 
tiyet hükümetinin kurulmasıyla sonuçlan¬ 
dı. Meclisin kurulması yeni tartışmaları da 
beraberinde getirdi. Ulemâ kendi arasın¬ 
da anlaşamadığı gibi liberallerle de mec¬ 
lisin işleyişi, fonksiyonu, yetkisi ve çıkarı¬ 
lacak kanunlar hususunda fikir ayrılıkları 
yaşandı. Bu meclis, Muzafferüddin Şah’- 
tan sonra yerine geçen oğlu Muhammed 
Ali Şah tarafından 23 Haziran 1908’de ka¬ 
patıldı; binası top ateşine tutuldu, çok sa¬ 
yıda milletvekili öldürüldü ve Tabâtabâî 
başta olmak üzere Meşrutiyetçiler’in ön¬ 
de gelenleri işkenceye mâruz kaldı: Tabâ¬ 
tabâî Meşhed'e sürgüne gönderildi. Bu¬ 
rada etrafında toplananlara düşüncelerini 
anlatan Tabâtabâî meşrutiyet yanlısı gizli 
bir dernek kurdu. Muhammed Ali Şah'm 
muhalifler tarafından Temmuz 1909’da 
tahttan indirilmesi üzerine Tahran'a dön¬ 
dü. Bu arada muhalefet hareketi yeni si¬ 
malar ve gruplar kazandı; Tabâtabâî de 
verdiği mücadelelerle yorulmuş olduğun¬ 
dan kenara çekildi; daha sonra da Kum’a 
göçtü (Kasım 1915), oradan Irak'ta Kâzı- 
meyn’e gitti, ardından Kirmanşah’ta ika¬ 
met etti. Oğlu Muhammed Sâdık görevle 
İstanbul’a tayin edilince (Haziran 1916) 
yaşlı ve hasta olduğundan onu da yanın¬ 
da götürdü. Tabâtabâî, 1918 sonbaharın¬ 
da döndüğü Tahran’da 10 Şubat 1921 ta¬ 
rihinde vefat etti ve Şah Abdülazîm’in me¬ 
zarı civarında defnedildi. 

Kendi döneminde İslâm dünyasının ve 
özellikle ülkesinin içinde bulunduğu olum¬ 
suz durumu erken farkeden ve hayatı bo¬ 
yunca bu hususta mücadele veren bir ay- 



Seyyid 

Muhammed 

Tabâtabâî 


din olarak Tabâtabâî’yi etkileyen birçok 
ilim ve fikir adamı vardır. Başta babası 
Seyyid Sâdık olmak üzere Cemâleddîn-i 
Efgânî, Mirza Melkum Han, Mirza Yûsuf 
Han, Nâzımülislâm Kirmânî, Şeyh Hâdî-i 
Necmâbâdî, Abdurrahman b. Ahmed el- 
Kevâkibî ve Zeynelâbidîn-i Merâgi bunlar 
arasında sayılabilir. Tabâtabâî'nin modern 
Batı düşüncesini benimsemesinde mason¬ 
larla ilişkisinin olmasının yanı sıra Rusya’¬ 
ya, Arap dünyasına ve Türkiye'ye yaptığı 
seyahatlerin, liderlerle ve devlet adamla¬ 
rıyla şahsen görüşmesinin de rolü olmuş¬ 
tur (Abdul-Hadi Hairi, s. 81 ). Onun reform¬ 
cu düşüncelerle tanışmasına vesile olan ilk 
kişi, Melkum Han'ın 1858'de halkı modern 
düşünce ve gelişmelerden haberdar et¬ 
mek için kurduğu, aynı zamanda İran'da¬ 
ki ilk mason locası olan Ferâmûşhâne'ye 
mensup reformcu bir aydın olan babası 
Seyyid Sâdık'tır. Gençlik yıllarından itiba¬ 
ren Melkum Han ve Mecdülmülk gibi ya¬ 
zarlardan, Sipehsâlâr ve Efgânî gibi re¬ 
formculardan etkilenen ve Kevâkibî gibi 
modernistlerin görüşlerinden haberdar 
olan Tabâtabâî’yi diğer âlimler arasında 
seçkin kılan özellik reformcu düşüncenin 
en güçlü savunucusu olmasıdır. Bu yönüy¬ 
le siyasî değişimi âlimlerin de temsil ede¬ 
bileceğini göstermiş ve bu rolü laik aydın¬ 
ların tekelinden kurtarmıştır. Meşrutiyet 
ve ona bağlı olan özgürlük ve kanun yap¬ 
ma gibi meselelerde meşrutiyetçi ulemâ¬ 
dan çok meclis içindeki radikal modernist 
gruba yakın durmuştur. Savunduğu ko¬ 
nularda bir taraftan geleneksel Şiî düşün¬ 
cesini ihmal etmediği izlenimi vermekle 
birlikte esasta Batılı fikirlerin etkisinde 
kaldığı, en azından düşüncelerini Batılı söy¬ 
lemin terimleriyle ifade ettiği görülür. 

Tabâtabâî’ye göre kendi dönemindeki 
İran'ın en temel problemi halkın eğitim 
seviyesinin istenen noktada olmayışı, yö¬ 
netimin adaleti gerçekleştirmek yerine is¬ 
tibdada başvurması ve devletin kötü yö¬ 
netilmesidir. Halkın eğitim seviyesinin dü¬ 
şük olması haklarını bilmemesine, bu hu¬ 
susta bir arayışa girmemesine ve meşru¬ 
tiyet gibi bir rejimin uygulanamamasma 
yol açmaktadır. Yönetimin adaleti temin 
edememesi ve baskıcı bir tutum izleme¬ 
si halkın devlete olan güvenini sarsmak¬ 
ta ve devletin giderek zayıflamasına, ya¬ 
bancıların ülke topraklarında nüfuz kazan¬ 
masına yol açmaktadır. Bu sebeple önce 
halkın eğitim seviyesi yükseltilmeli, bu¬ 
nun için de modern okullar açılmalı ve 
desteklenmelidir. Devletin âdil bir şekilde 
yönetilmesi için de halk iradesinin yöneti¬ 
me tam olarak yansıtıldığı meşrutiyet re¬ 
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jimi benimsenmeli ve bağımsız bir mah¬ 
keme olan “adâlethâne” tesis edilmelidir. 
Ülkede mevcut problemlerin çözümü, top¬ 
lumun bütün kesimlerinin temsil edildiği 
katılımcı bir anlayışla oluşturulacak mec¬ 
lis yoluyla mümkündür. Tabâtabâî buna 
“meclis-i adâlet” adını vermekte ve bunun¬ 
la, devlet adamlarıyla milletin ülke prob¬ 
lemlerini çözmek için birlikte hareket ede¬ 
cekleri bir kurumu kastetmektedir. Bun¬ 
dan dolayı bir taraftan geleneksel Şiî İslâm 
hukukunun (şeriat) hâkim olmasını ister¬ 
ken bir taraftan da yeni kanunların yapıl¬ 
ması gerektiğinden söz etmektedir. 

Mason olmakla suçlanan Tabâtabâî’nin 
bu teşkilâta girdiği ve bir madalyası bu¬ 
lunduğu vefatından sonra ileri sürülmüş¬ 
tür. Bunun başlıca sebepleri modern dü¬ 
şünceler taşıması, babasının ve gençliğin¬ 
de etkilendiği, dinî müesseseyi sorgulayıcı 
tavrı ve reformcu görüşleriyle tanınan Şeyh 
Hâdî-i Necmâbâdî’nin de mason olması¬ 
dır. Mirza Melkum Han ve Efgânî ile ya¬ 
kın ilişkisini de buna eklemek gerekir. Ta¬ 
bâtabâî, Sâmerrâ’da kaldığı yıllarda Efgâ¬ 
nî ile iletişim kurmuş ve görüşlerinden et¬ 
kilenmiş, özellikle İslâm topraklarının kâ¬ 
firlere karşı korunması noktasında ulemâ¬ 
ya verdiği cesaret onun üzerinde derin 
etki bırakmıştır. Farklı tanıtanlar bulunsa 
da Tabâtabâî’nin sağlam karakterli ve dü¬ 
rüst bir kişi olduğu kanaati daha yaygın¬ 
dır. Ona isnat edilen olumsuzluklar, daha 
çok kendisini meşrutiyet yolundaki amaç¬ 
larına alet ettiği söylenen Bihbehânî'ye ya¬ 
kınlığından kaynaklanmıştır. Bihbehânî'nin 
aksine Tabâtabâî’nin meşrutiyet ve mo- 
dernizm yolundaki çabalarının asla kişisel 
çıkar amacı taşımadığı kaydedilir (a.g.e., s. 
107). Tabâtabâî’nin bugüne ulaşan herhan¬ 
gi bir eseri bilinmemektedir. Ancak şiire 
meraklı olduğu, bir divan teşkil edecek ka¬ 
dar şiirlerinin bulunduğu, Konya seyaha¬ 
tinde kaybolan sandığı ile birlikte bu diva¬ 
nın da kaybolduğu belirtilmektedir. Görüş¬ 
leri daha çok konuşmalarından ve kayda 
geçen mektuplarından öğrenilmektedir. 
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TABERÂNÎ 

Ebüi-Kâsım Müsnidü'd-dünyâ Süleymân 
b. Ahmed b. Eyyûb et-Taberânî 
(ö. 360/971) 


Mu'cemleriyle tanınan hadis hafızı. 


Safer 260’ta (Aralık 873) Akkâ'da doğ¬ 
du. Erken yaşta öğrenim amacıyla Şam’¬ 
daki Taberiye'ye gittiğinden Taberânî diye 
şöhret buldu. Yemen’den Şam’a göç eden 
Lahm kabilesine mensup olduğu için Lah- 
mî nisbesiyle de anıldı. Hadisle uğraşan 
babasının teşvikiyle on üç yaşında iken Ta- 
beriye’de hadis dinlemeye başladı. Hadis 
tahsili maksadıyla 274 (887) yılından iti¬ 
baren yaklaşık yirmi beş yıl boyunca pek 
çok ilim merkezine seyahat etti. Kudüs, 
Remle, Akdeniz kıyısındaki Kaysâriye, Hu¬ 
mus, Halep, Tarsus, Dımaşk, Mısır, Yemen, 
Mekke, Medine, Bağdat, Basra, Küfe ve 
İsfahan onun dolaştığı belli başlı yerlerdir. 
On yıl sonra tekrar İsfahan’a gitti ve haya¬ 
tının son altmış yılını burada geçirdi. Ta¬ 
berânî ilim yolculuğu yaptığı elli kadar ye¬ 
ri el-Mu^cemü'ş-şağir'de zikreder (I, 23, 
29, 77). Bu özelliğinden dolayı tabakat mü¬ 
elliflerince “rahhâl-cevvâl’’ sıfatlarıyla anı¬ 
lan Taberânî seyahatleri sırasında birçok 
kişiden hadis rivayet etti. el-Mu c cemü’l- 
evsaf ta adlarını sıraladığı hocalarının sa¬ 
yısı 2000’e ulaşmaktadır (Kettânî, s. 135). 
Hâşim b. Mersed et-Taberânî, Ebû Zür'a 
ed-Dımaşki, Ebû Ya’lâ el-Mevsılî, Mutay- 
yen, Ebü'l-Abbas İbn Süreye, Nesâî, İbnü’l- 
Cârûd ve Ebû Avâne el-İsferâyînî hocala¬ 
rından bazılarıdır. Ebû Abdullah İbn Men¬ 
de, Ebû Nuaym el-İsfahânî, Ebü’ş-Şeyh, 


İbn Merdûye, Ebü’l-Fazl Muhammed b. 
Ahmed b. Muhammed el-Cârûdî, İbn Fâ- 
ris onun talebeleri arasında yer alır. Tabe¬ 
rânî, İsfahan'a ikinci defa gidişinde şeh¬ 
rin valisi Ebû Ali Ahmed b. Muhammed b. 
Rüstem kendisine büyük ilgi gösterdi ve 
devlet hâzinesinden maaş bağladı. Ölün¬ 
ceye kadar bu maaşla geçindi ve 29 Zil¬ 
kade 360’ta (23 Eylül 971 ) vefat etti, Hz. 
Ömer zamanında burada şehid düşen sa- 
hâbî Hamâme ed-Devsî’nin yanına defne¬ 
dildi. Taberânî’nin hadisle meşgul olan Mu¬ 
hammed adında bir oğlu, Fâtıma adında 
bir kızı vardı. Güzel ahlâkı, ölçülü konuşma¬ 
sı ve talebelerine karşı güzel muamelesiyle 
bilinen Taberânî, Selef akidesini benimse¬ 
yerek hayatı boyunca ehl-i hadîsin düşün¬ 
ce çizgisinden uzak çevrelerle mücadele et¬ 
miştir (İbn Mende, XXV, 356). Ehl-i beyt’e 
ve Hulefâ-yi Râşidîn’e büyük saygı duyar¬ 
dı. Bir sohbet sırasında İsfahan Valisi İbn 
Rüstem'in Hz. Ebû Bekir ile Ömer aleyhin¬ 
de bazı sözler sarfetmesi üzerine oradan 
ayrılmış ve bir daha yanına uğramamıştır 
(Zehebî, Tezkiretü’l-huffâz, III, 916). 

Taberânî zamanının hadis hâfızı diye ni¬ 
telenmiş (İbn Hallikân, II, 407), hadis, en- 
sâb ve tarih bilgisiyle döneminin en önde 
gelen âlimlerinden olmuştur. Şiî hadis hâ- 
fızı Ebü’l-Abbas İbn Ukde, Taberânî’nin bir 
benzerini daha görmediğini söylemiş, Bü- 
veyhî Veziri Ebü’l-Fazl İbnü’l-Amîd de hu¬ 
zurunda gerçekleşen bir müzakerede Ta- 
berânî'nin Ebû Bekir İbnü’l-Ciâbî’ye üstün 
gelmesi üzerine, “Şu an keşke vezir değil 
Taberânî olsaydım" demiştir (İbn Mende, 
s. 344, 347). Son derece zengin bir rivayet 
malzemesine sahip olan Taberânî’den ta¬ 
lebesi Ebü’l-Abbas eş-Şîrâzî 300.000 ha¬ 
dis yazdığını ifade etmiştir. Kendisine bu 
kadar çok hadis rivayet etmesinin sebebi 
sorulduğunda Taberânî bu kadar hadisi 
toplama uğrunda otuz yıl hasır üzerinde 
yatmaya katlanarak İlmî seyahatler yaptı¬ 
ğını söylemiştir (a.g.e., XXV, 336). Bu biriki¬ 
mi sayesinde İslâm dünyasının çeşitli yer¬ 
lerinden gelen talebelerin en önemli baş¬ 
vuru kaynağı olmuştur (Zehebî, Adâmü’n- 
nübelâ XVI, 120). Çok uzun yaşadığı için 
dedelerle torunların aynı kaynaktan ha¬ 
dis almalarına ve isnadın Resûlullah'a da¬ 
ha kısa yoldan ulaşmasına vesile teşkil 
etmiştir. Taberânî kaynaklarda sika, sebt 
ve âdil olarak nitelenmiş, onun kuvvetli 
hâfızasına ve dindarlığına vurgu yapılmış 
(İbnüT-Cevzî, VII, 54), hadisin “sıdk ve 
emânet sıfatlarına sahip süvarileri”nden 
biri kabul edilmiştir (Zehebî, Tezkiretü’l- 
huffâz, III, 916). Hanbelî mezhebine men¬ 
sup olan (İbn Ebû Ya'lâ, II, 49-51 ) ve mü- 


fessir olarak da tanınan Taberânî’nin bü¬ 
yük bir tefsir yazdığından söz edilmekte¬ 
dir (Dâvûdî, I, 205). Kıraat ilmini Ali b. Ab- 
dülazîz el-Begavî ve Ahfeş ed-Dımaşkf- 
den öğrenmiş, Ali b. Yahyâ b. Abdkûye ve 
Ebû Nuaym el-İsfahânî gibi âlimlere kı¬ 
raat hocalığı yapmıştır (İbnüT-Cezerî, I, 
311). Öte yandan bazı âlimlerin eleştirile¬ 
rine muhatap olmuş, özellikle kendisinden 
megâzîye dair haberler naklettiği Mısırlı 
râvi Abdürrahîm b. Abdullah el-Berki'nin 
ismini onun kardeşi olan ve kendisine ula¬ 
şamadığı Ahmed ile karıştırdığı için tale¬ 
besi Ebû Bekir İbn Merdûye tarafından 
tenkit edilmiştir. Ancak Zehebî ve İbn Ha- 
cer'e göre Taberânî, Müsnedü'ş-Şûmiy- 
yîn adlı eserinde bu karışıklığın farkında 
olduğunu dile getirmiş ve Ahmed derken 
Abdürrahîm’i kastettiğini söylemiştir. Ay¬ 
rıca bu iki müellif, söz konusu eleştirilerin 
iyi niyetle yapılmadığı kanaatindedir ( Tez¬ 
kiretü’l-huffâz, III, 916; Lisânü’l-Mîzân, III, 
73-74). İsfahanlı hadis hâfızı Kıvâmüssün- 
ne et-Teymî de Taberânî’yi eserlerinde ile¬ 
ri derecede münker ve mevzû rivayetlere 
ve sahâbîlerle ilk nesilleri kötüleyen ferd 
hadislere yer vermekle suçlamıştır. Ancak 
Zehebî'ye göre bu durum Taberânî’ye öz¬ 
gü değildir. Nitekim III. (IX.) yüzyılın baş¬ 
larından itibaren hadis âlimlerinin çoğu, 
bir hadisi isnadıyla naklettikleri zaman ar¬ 
tık o hadisin sorumluluğunun kendilerin¬ 
den çıktığını düşünmüşlerdir (İbn Hacer, 
Lisânü’l-Mîzân, III, 75). 

Eserleri. 107 eserinin bulunduğundan 
söz edilen Taberânî'nin (İbn Mende, XXV, 
359-365) en meşhur kitapları şunlardır: 1. 
el-Mu c cemü'l-kebîr. Türünün en geniş 
hacimli örneği olan eserde aşere-i mübeş- 
şereden başlayarak sahâbe adları yarı al¬ 
fabetik biçimde sıralanmıştır. Az hadis ri¬ 
vayet eden sahâbîlerin bütün rivayetleri¬ 
ni, çok hadis rivayet edenlerin bir veya bir¬ 
kaç rivayetini eserine almayı düşünen Ta¬ 
berânî (el-Mu’-cemü’Tkebîr, I, 51), Abdul¬ 
lah b. Abbas ve Abdullah b. Ömer’in riva¬ 
yetlerine eserinde yer verirken Enes b. 
Mâlik, Câbir b. Abdullah, Ebû Saîd el-Hud- 
rî ve Hz. Âişe'nin rivayetlerini zikretmemiş, 
Ebû Hüreyre’nin rivayetlerini ise Müsne- 
dü Ebî Hüreyre adıyla ayrı bir kitapta 
toplamıştır. X1I!-XVI ve XXI. ciltlere ait nüs¬ 
halar bulunamadığı için bu ciltlerin yerine 
birer fihrist cildi konularak yayımlanan 
eserdeki rivayet sayısının 60.000 olduğu 
şeklindeki kayıt (Kettânî, s. 135) doğru ol¬ 
mayıp Selefî neşrinde 21.700 rivayet yer 
almaktadır (nşr. Hamdî Abdülmecîd es- 
Selefî, I-XXV, Bağdat 1397-1403/1978-1983, 
1404-1410/1984-1990; Musul-Kahire 1405/ 
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1984; Beyrut 1414/1993; Riyad 1415/1994; 
nşr. Muhammed Habîb el-Hîle, Tâif 1988; 
eksik kısımları Taberânî'nin diğer kitapla¬ 
rından ve başkalarına ait eserlerden ta¬ 
mamlamak suretiyle nşr. Ebû Muham¬ 
med el-Asyûtî, Beyrut 2007). Eserin eksik 
ciltlerinden bazıları daha sonra neşredil¬ 
miştir (XIII. cilt, kısmen nşr. Hamdî Ab- 
dülmecîd es-Selefî, Riyad 1415/1994; nşr. 
Târik b. İvazullah, Riyad 1993; XIII-XIV. cilt¬ 
ler, nşr. Sa’d b. Abdullah el-Humeyyid - 
Hâlid b. Abdurrahman el-Cüreysî, Riyad 
1429/2008; XXI. cilt, kısmen nşr. Sa'd b. 
Abdullah el-Humeyyid - Hâlid b. Abdur¬ 
rahman el-Cüreysî, Riyad 1427/2006). el- 
Mu c cemü'l-kebîr'\n Kütüb-i Sitte' ye 
olan zevâidleri Heysemî’nin Mecma c u'z- 
zevöü'd’inde yer almaktadır. Yine Heyse- 
mî, eseri el-Bedrü'l-münîr iî z evâ’idi'l- 
Mu c cemi'l-kebîr adıyla bablara göre ter¬ 
tip etmiş (DİA, XVII, 293), İbn Balaban da 
el-Mu'’cemü'1-kebif deYi hadisleri konu¬ 
larına göre düzenlemiştir. Eser üzerine Şa¬ 
ban Soylu tarafından yüksek lisans çalış¬ 
ması yapılmış (İstanbul 1999), Adnân Ar'ûr 
(Riyad 1990) ve Sa‘d b. Hâlid el-Fevzân (Ri¬ 
yad 1990) tarafından eser için ayrıntılı di¬ 
zinler hazırlanmıştır. 2. el-Mu^cemü'l-ev- 
sat . Taberânî'nin, “Bu kitap benim ruhum- 
dur” dediği eserde 2000 kadar hocasına 
ait 30.000 rivayete yer verildiği söylense 
de (Kettânî, s. 135), kitaptaki hadis sayısı 
bundan daha az ve bazı nüshalarda fark¬ 


lıdır (Mahmûd et-Tahhân neşrinde 9485, 
Târik b. İvazullah neşrinde 9489). Çoğun¬ 
lukla hocalarının garîb ve ferd rivayetlerini 
aldığı için Dârekutnî’nin el-Efrâd’ ına ben¬ 
zetilen bu eserde aziz ve münker rivayet¬ 
lerin bulunduğu ifade edilmiştir. Rivayet¬ 
lerin bir kısmı el-Mu^cemüT-kebirde de 
mevcuttur (nşr. Muhammed Ahmed İbra¬ 
him, Mısır 1398; nşr. Mahmûd b. Ahmed 
et-Tahhân, I-XI, Riyad 1405-1416/1985- 
1995; nşr. Târik b. İvazullah -Abdülmuh- 
sin b. tbrâhim el-Hüseynî, Kahire 1416/ 
1995; nşr. Muhammed Haşan Muhammed 
Haşan Ismâil, Amman-Beyrut 1999). Hey- 
semî, Mecma c u'l-bahreyn fi z evâ’idi'l- 
Mu'cemeyn’inde el-Mu c cemü'l-evsat 
ile el-Mu c cemü'ş-şağirde yer aldığı hal¬ 
de Kütüb-i Sitte'de bulunmayan rivayet¬ 
leri tesbit etmiştir. Mahmûd et-Tahhân 
eser hakkında hazırladığı fihristi ayrıca neş- 
retmiştir (Riyad 1416/1995). 3. el-Mu c ce- 
mü'ş-şağir. Taberânî, bu eserinde alfa¬ 
betik olarak sıraladığı 1161 hocasının ri¬ 
vayetlerinden birer veya ikişer örnek kay¬ 
detmiştir. Eserde ayrıca müellifin hocala¬ 
rından nerede ve ne zaman hadis dinle¬ 
diğine, bazı hadislerin sıhhatine dair açık¬ 
lamalara, râviler hakkında bilgilere, riva¬ 
yet şekline ve yolculuk yaptığı yerlere dair 
ayrıntılara yer verilmiştir (Palabıyık, XIV 
|20011, s. 199-203). el-Mu c cemü'ş-şağir'm 
birçok baskısı yapılmıştır (Delhi 1311; nşr. 
Abdurrahman Muhammed Osman, Medi¬ 


ne 1388/1968; Kahire 1968, 1983; Beyrut 
1403/1983, 1406/1986, 1995; Mekke 1992). 

Zehebî bu eserden seçtiği hadislerle el- 
Erba c ûnü'l-büldâniyye’s\n\ oluşturmuş¬ 
tur (nşr. Kemâl Yûsuf el-Hût, el-MıTtemed, 
Beyrut 1988, I, 40-121). Muhammed Şe- 
kûr Mahmûd el-Hâc Emîr eseri, çeşitli nüs¬ 
halarını karşılaştırıp rivayetlerin sıhhat de¬ 
recesini belirterek er-Ravzü'd-dânî ile'l- 
Mu c cemi'ş-şağir li't-Taberânî adıyla ye¬ 
niden neşretmiştir (Beyrut 1405/1985). Sey- 
yid Tâlib Hüseyin (Bahâvelpûr İslâm Üni¬ 
versitesi, ts.) ve Abdülcebbâr Zeydî (1410/ 
1990, Pencap Üniversitesi) el-Mu c cemü'ş- 
şağir’ in tahkik ve tahrîcini doktora tezi, 
Sâlih Saîd Muhammed Zehrânî de bir kıs¬ 
mının tahkik ve tahrîcini yüksek lisans te¬ 
zi olarak (1407/1987, Câmiatü Ümmi'l-ku- 
râ külliyyetü’ş-şerîa ve'd-dirâsâti'l-İslâmiy- 
ye) hazırlamış, Mahmut Taşkın da bir yük¬ 
sek lisans tezi yapmıştır ( Meşyeha Türü 
Eserlerin Ortaya Çıkışı ve Taberânî’nin el- 
Mu’cemü’s-Sağîr’i, 2003, Dokuz Eylül Üni¬ 
versitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü). Ab- 
dülazîz Muhammed es-Sedhân kitabın bir 
fihristini yayımlamış (Riyad 1403/1983), Se- 
lâhaddin b. Ahmed el-İdlîbî, Taberânî’nin 
eserdeki değerlendirmelerini esas alarak 
küçük bir cerh-ta‘dîl kitabı yazmıştır (Mu c - 
cemü’Tcerh ve’t-ta"dil min kelamı’l-hâfız et- 
Taberânî fi’TMıTcemi’ş-şağir, Mekke 1413/ 
1992) İsmail Mutlu kitabı Türkçe’ye çevir¬ 
miştir ( Mu'cemü’s-sagîr Tercüme ue Şerh, 
I-ll, İstanbul 1996). 4. Kitâbü'l-Evâ’il. Ta¬ 
rih boyunca ilk defa yapılan şeylere dair 
seksen altı rivayeti ihtiva etmektedir (nşr. 
Muhammed Şekûr b. Mahmûd, Beyrut 
1403, 1407; Süyûtî nin eTVesâ'il'i ile bir¬ 
likte, nşr. Ebû Hacer Muhammed Zağlûl, 
Beyrut 1406/1986; nşr. Mervân Atıyye, Bey¬ 
rut 1992). 5. el-Ehâdîşü't-tıvâl. Uzun me¬ 
tinli doksan dokuz hadisi içermektedir 
(nşr. Hamdî Abdülmecîd es-Selefî, el-Mu c - 
cemü’l-kebîr içinde, Kahire, ts. (Mektebe- 
tü İbn Teymiyyel, XXV, 189-324; nşr. Mus¬ 
tafa Abdülkâdir Atâ, Beyrut 1992). 6. Me- 
kârimü'l-ahlâk. Çoğunluğu merfû 239 
rivayetten oluşmaktadır (nşr. Fârûk Ham- 
mâde, Rabat 1399/1979; nşr. Ahmed Şem- 
seddin, Beyrut 1409/1989; İbn Ebü’d-Dün- 
yâ’nın Mekârimü’Tahlâk'ı ile birlikte, nşr. 
Muhammed Abdülkâdir Atâ, Beyrut 1409/ 
1989) Son kısmı eksik olan eser üzerine 
Suat Koca, Erken Dönem Mekârim-i 
Ahlak Literatürünün Ahlak-Değer İliş¬ 
kisi Bakımından İncelenmesi adıyla bir 
yüksek lisans tezi yapmıştır (2002, AÜ Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü). 7. Fazlü'r-remy 
ve ta c lîmih. Altmış rivayeti kapsamakta¬ 
dır (nşr. Muhammed b. Haşan b. Ahmed 
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el-Gumârî, Mekke 1419). Müjdat Uluçam, 
Süleyman b. Ahmed et-Taberânî ve 
Fadlu'r-Remy ve Ta'lîmih Adlı Cüz'ü is¬ 
miyle yüksek lisans tezi hazırlamıştır (1990, 
MÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü). 8. Kitâ- 
bü'd-Du c â\ Eserde Hz. Peygamber'den 
nakledilen dualara dair 2255 rivayet yer 
almaktadır (nşr. Muhammed Saîd b. Mu- 
hammed Haşan el-Buhârî, Beyrut 1407/ 
1987; Riyad 1429). Ebü’l-Eşbâ! Sagir Ah¬ 
med Şâgif, el-Müstedrek adlı çalışma¬ 
sında (s. 105-120) Kitâbü'd-Du c â^y\ neş- 
redenin, biyografilerini bulamadığını söy¬ 
lediği seksen kişinin biyografilerinin geç¬ 
tiği kaynakları göstermiştir ( Riyad 1414/ 
1993). 9. Müsnedü'ş-Şâmiyyîn. Sahâbe 
adlarına göre alfabetik düzenlenmiştir 
(nşr. Hamdî Abdülmecîd es-Selefî, 1-1V, 
Beyrut 1409-1416/1989-1996). 10. eş-Şü- 
lâşiyyât. Eserde üç râvi ile Hz. Peygam- 
ber’e ulaşan âlî isnadlı rivayetler yer al¬ 
maktadır (diğer beş sülâsiyyât ile birlikte 
nşr. Ali Rızâ Abdullah - Ahmed Bezre, Dı- 
maşk-Beyrut 1406/1986). 11. Cüz 3 fîhi tu- 
ruku hadîsi “men kezebe c aleyye" (nşr. 
Muhammed b. Haşan b. Ahmed el-Gumâ¬ 
rî, Beyrut 1417/1997; nşr. Ali Haşan Ali 
Abdülhamîd - Hişâm b. İsmâil es-Sekkâ, 
Amman 1410/1990; nşr. Abdülhamîd Râif, 
Beyrut, ts.) . 12. Men ismühû Ata 1 min 
ruvâti'l-hadîş (nşr. Hişâm b. tsmâil es- 
Sekkâ, Riyad 1405/1985). 13. Kitâbü's-Sün- 
ne (kısmen nşr. Abdullah b. Sâlih el-Ber- 
râk, Mecelletü Câmfati’Tİmâm Muham¬ 
med b. Su c ûd el-İslâmiyye, XLV1I | Riyad 
1425/2004], s. 13-94). 14. ez-Ziyûdût ti 
Kitâbi'l-Cûd ve's-sehâ (nşr. Âmir Ha¬ 
şan Sabrî, Beyrut 1423/2003). 15. Hadîs 
li-ehli'l-Başra (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriy- 
ye, nr. 85/8, vr. 110-126). İbn Merdûye, bu 
kitaptan yaptığı seçmelerle Cüz 3 fîhi in- 
tikâ 1 min hadîsi ehli'l-Başrd yı oluştur¬ 
muştur (nşr. Muhammed Haşan Muham¬ 
med Haşan İsmâil - Müs'ad Abdülhamîd 
Sa'denî, Beyrut 1426/2005). 

Taberânî’nin bugün sadece adları bili¬ 
nen eserleri dışında yazma halinde bulu¬ 
nan kitapları şunlardır: Cüz 3 fîhi mâ in- 
tehabehû Süleymân li’bnihî Ebî Zer 
(Dâru 1-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 105, vr. 228- 
236); Cüz 3 min hadîşihî c ani'n-Nesâ’î 
(Dâru l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 107, vr. 310- 
320); Ehâdîş (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 
107/12, vr. 274-279); Erba c atü mecâlis 
min mecâlisi't-Taberânî (Köprülü Ktp., 
Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 252, vr. 113-120). 
Ebû Zekeriyyâ İbn Mende, Cüz 3 fîhi zik- 
rü Ebi'l-Kâsım Süleymân b. Ahmed et- 
Taberânî (Menâkıbü’t-Taberânî) adıyla bir 
risâle kaleme almış (bk. bibi.), burada Ta- 
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berânî’nin biyografisine, menkıbelerine, 
rüyalarına, İlmî ve ahlâkî şahsiyetine ve 
eserlerinin listesine yer vermiştir. Onun İl¬ 
mî kişiliği üzerinde Mustafa Gündoğdu bir 
yüksek lisans tezi hazırlamıştır (bk. bibi ). 
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Abdülkâdir b. Muhammed 

( jilâll ) 

Ebû Bekr Muhyiddîn Abdülkâdir 
b. Muhammed b. Yahya b. Mekrem 
el-Hüseynî et-Taberî el-Mekkî 
(ö. 1033/1624) 

Arap edebiyatı ve tarihi âlimi, 

hatip ve şair. ^ 

17 Safer 976’da ( 11 Ağustos 1568) Mek¬ 
ke’de doğdu ve burada yetişti. Bazı kay¬ 
naklarda doğum yeri Tâif, doğum yılı 972 
(1564) olarak geçer. Soyu Hz. Hüseyin’e 
ulaşır. Ataları 570 (1174) yılı civarında Ta- 
beristan'dan Mekke’ye göç etmiştir. İyi bir 
eğitim alması için kendisiyle bizzat baba¬ 
sı ilgilendi; bir ilim ve edebiyat çevresi oluş¬ 
turan aile ortamından yararlandı. On iki ya¬ 
şında hıfzını tamamladıktan sonra Yahyâ 
b. Muhammed el-Hattâb. İbn Zahîre aile¬ 
sinden Ali b. Cârullah, Muhammed b. Mu¬ 
hammed el-Behnesî, Şemseddin er-Rem- 
lî, Cemâleddin Hüseyin b. İsmâil el-İsâmî, 
Ali b. İsmâil el-İsâmî, Abdurrahman eş- 
Şirbînî, Muhammed b. Abdülazîz ez-Zem- 
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zemî, Ahmed b. Fazl Bâkesîr ve Ali el- 
Kârî gibi âlimlerden ders aldı. Nevevî'nin 
el-Erba c ûne'n-Neveviyye's\n\, Nesefî’nin 
el- c Aka 3 id’ini, İbn Mâlik’in el-Effiyye’sini, 
Şeyhülislâm Zekeriyyâ el-Ensârî’nin Men- 
hecü’t-tullâb'mı ezberledi. Fıkıh, hadis, 
Arap edebiyatı ve tarihi alanlarında ken¬ 
dini yetiştirdi. Öğrenimini tamamladıktan 
kısa bir süre sonra Filistin’deki el-Halîl şeh¬ 
rinde Mescidüi-Halîl’e imam oldu (Ömer 
Ferruh, II, 372). 1018 (1609) yılında Kâbe’- 
nin imamlığına tayin edildi. 1033’te ( 1624) 
ramazan bayramı namazını kıldırmaya ha¬ 
zırlanırken Yemen Valisi Haydar Paşa’nın 
Taberî'nin Şâfiî olması sebebiyle bu göre¬ 
vi Hanefî mezhebine mensup bir imama 
verdiğini duyunca çok üzüldü ve 1 Şevval 
1033 (17 Temmuz 1624) tarihinde vefat et¬ 
ti. Cenaze namazı bayram namazının ar¬ 
dından kıldırıldı ve Cennetü'i-muallâ kab¬ 
ristanına defnedildi (Bender b. Muham¬ 
med b. Reşîd el-Hemedânî, s. 152). İbn 
Ma'sûm 1030 (1621), Şevkânî 1032 (1623) 
yılında öldüğünü kaydeder ( Sülâfetü’Haşr, 
s. 43; el-Bedrü’t-tâlF, I, 372). Geniş bilgiye 
sahip olan Abdülkâdir et-Taberî, usta bir 
hatip, şair ve yazar olup şiirlerinde ve ne¬ 
sirlerinde edebî sanatları maharetle kul¬ 
lanmıştır. En önemli öğrencilerinden biri 
Halîfe b. Ebü'l-Ferec ez-Zemzemî'dir. Eser¬ 
lerinin çoğunu Mekke şerifi Haşan b. Ebû 
Nümeyy’in isteğiyle yazmıştır. 

Eserleri. A) Tarih ve Siyer. 1. İnbâ’ü'l- 
beriyye bi’l-enbâ'i't-Taberiyye. Ailesin¬ 
den olan Taberistanlılar’ın biyografilerini 
içerir. Altmış dört varaklık tek ve eksik 
nüshası Mekke'deki Harem-i şerif Kütüp- 
hanesi'nde kayıtlıdır (nr. 16). 2. Keşfü'n- 
nikâb c an ensâbi'l-erba c ati'l-aktâb (Ka¬ 
hire 1309; nşr. Muhammed Ömer el-Hüsâ- 
mî el-Beyrûtî, Kahire 1316/1898). 3. Neşre¬ 
tti's-sülâf e bi-münşerâti'l-hilâfe (Neş’e- 
tü’s-sülâfe fi menşe 1 i’l-hilafe). İmâmet, ve¬ 
zirlik, emirlik, devlet teşkilâtında yer alan 
görevler, halifeler ve sultanlar hakkında¬ 
dır. Mekke tarihi ve Mekke şeriflerine dair 
önemli eserlerden biri olup yazma nüs¬ 
hası Mekke’deki Ümmü'l-kurâ Üniversi¬ 
tesi Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (nr. 
1818). Süleymaniye Kütüphanesi’nde de 
(Esad Efendi, nr. 2949) eksik bir nüshası 
mevcuttur. Eser Hamed el-Arînân tarafın¬ 
dan doktora tezi olarak neşre hazırlanmış¬ 
tır (1973, İngiltere Saint Andrews Üniver¬ 
sitesi). 4. Deîâ 3 iiü'i-/mâme (Necef 1946, 
1963). 5. el-Müsterşid fî imâmeti c Alî b. 
Ebî Tâlib (Necef, ts. |el-Matbaatü’l-Hay- 
dariyye]). 6. Risâle fi'l-müTellefeti kulû- 
bühüm mine'ş-şahâbe. Süleymaniye Kü¬ 
tüphanesinde (Şehid Ali Paşa, nr. 585) 
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Abdülkâdir 
b. Muhammed 
et-Taberî'nin 
Mükellefe 
fi’l-mffellife 
adlı eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Şehid Ali Paşa, 
nr. 585) 


nüshası bulunan Mükellefe ii'l-mü’elli- 


ie adlı eserle aynı kitap olmalıdır. 7. Sîret 
manzûme. Hz. Peygamber'in sîretine dair 
olup Muhibbi tarafından Hulâşatü'l-eşef- 
de kısmen nakledilmiştir. 8. Hüsnü's-se- 
rîre iî hüsni's-sîre. Bir önceki kitabın şer¬ 
hidir. 9. el-Esâtîn iî hacci's-selâtîn (Esâ- 
tînü’ş-şe c âiri’l-İslâmiyye ve fezâ’ilü’s-selâ- 
tîn ve’l-meşâHri’l-Haremiyye). OsmanlI pa¬ 
dişahı II. Osman'ın geleneğe aykırı olarak 
hacca gitmek istemesiyle yeniçeriler ta¬ 
rafından öldürülmesi üzerine (1031/1622) 
kaleme alınmıştır. 10. Şebet. Müellifin ken¬ 
di hayatı, eserleri ve hocaları hakkında ka¬ 
leme aldığı eseridir. 11. Hıizu'l-hurem iî 
evkâii ehli'l-Harem. 

B) Edebiyat. 1. i UyÛnÜ'l-mesâ , il miri 
a'’yâni'r-resa > il. Kafiye, inşâ, ensâb, mu¬ 
amma, lugaz, hat, ayrıca tefsir, hadis ve 
fıkıh usulü, kelâm, ferâiz gibi otuz ilim da¬ 
lı hakkında bilgiler içermektedir (nşr. M. 
Ömer el-Hüsâmî el-Beyrûtî, Kahire 1316/ 
1898). 2. Künnâşetü ‘Abdilködir ef-Ta- 
berî. Müellifin cuma ve bayram hutbele¬ 
ri, çeşitli kişilerle mektuplaşmaları, şiirle¬ 
ri, Mekke'de yaşayan âlimler, edebiyatçı¬ 
lar, emirler, burada cereyan eden olaylar, 
vefatlar, düğün merasimleri ve yaşadığı 
dönem hakkında önemli bilgiler içerir (Üm- 
mülkurâ Üniversitesi Ktp., nr. 1892). 3. 
Keştü'l-hâiî miri Kitâbi'l-Kâiî iî c ilme- 
yi'l- c arûz ve'l-kavâiî (Keşfüi-hâfEan met¬ 
ni Kitabi’l-Kâfi). Ahmed b. Abbâd el-Hav- 
vâs’a ait eserin şerhidir (Abdullah Muham¬ 
med el-Habeşî, II, 1408). 4. er-Râyâtü'l- 
manşûre c alâ ebyâti'l-Makşûre. İbn Dü- 
reyd’in el-Makşûre adlı kasidesinin şer¬ 
hidir (M. Habîb el-Hîle, s. 293-304; Abdul¬ 
lah Muhammed el-Habeşî, III, 1827; Mu c - 
cemü’l-mahtûtâti’L-mevcûde, 11, 827). 5. 
el-Kelimü't-tayyib c alâ kelâmı Ebi't- 


Tayyib. Mütenebbî divanının şerhidir (Ab¬ 
dullah Muhammed el-Habeşî, il, 931). 6. 
Vesîletü'l-âmâl (fî’l-edeb) (Mu‘cemü’1- 
mahtûtâti’L-mevcûde, 11, 827). 7. Dürre- 
tü'l-aşdâii's-seniyye iî zirveti'l-evşâii'l- 
Haseniyye. Mekke Emîri Şerif Haşan b. 
Ebû Nümeyy’in methine dairdir. 8. Dîvâ¬ 
ni! hutabi'l-enkiha. Müellifin nikâh me¬ 
rasimlerinde yaptığı konuşmaların toplan¬ 
dığı eseridir. 9. Dîvânıi hutabi'ş-şalât 
c ale’l-emvât. Taberî’nin ayrıca, İbn Hic- 
ce’nin Hizânetü'l-edeb'lne kendisi tara¬ 
fından verilen Takdîmü Ebî Bekr adını 
doğru bulmadığı, bu konuda c Aliyyü'l- 
hücce bi-te’hîri İbn Hicce adıyla bir eleş¬ 
tiri kaleme aldığı belirtilir (DİA, XX, 65) 

C) Diğer Eserleri. 1. Bulûğu'l-merâm 
fi'l-iktidâ'i min cidâri'l-Mescidi'l-Ha- 
râm. 2. Refu'l-iştibâk iî tenâvüli't-tün- 
bâk. Nargile ve sigaranın fıkhî hükmü 
hakkındadır. 3. c Arâ’isü'l-ebkâr ve ğa- 
râ’isü'l-eikâr CAra’isüi-ebkâr min nefâ’i- 
sii-efkâr; Risale fî tefsiri kavlihî te c âlâ: “İn- 
nemâ yürîdüilâhü ii-yüzhibe ‘ ankümü’r- 
ricse ehlei-beyt” {Mıfcemüi-mahtûtâtii- 
mevcûde, II, 827]). Ahzâb sûresi 33. âye¬ 
tinin tefsiridir. 4. Fevâ’idü sülûki'l-verâ 
bi-^avâ’idi Ümmi'l-kurâ. 5. İihâmü'l- 
mümârî iî ithâmi'l-Buhârî (Abdullah 
Muhammed el-Habeşî, I, 415). Buhârî’nin 
el-Câmi c u'ş-şahîh"min şerhidir. Muhibbi’- 
nin Hulâşatü'l-eşer i (li, 5 vd., 459-460) 
ve İbn Ma'sûm’un Sülâietü'l- C aşr’\ (s. 43- 
44, 47-49) gibi eserlerde Taberî’nin şiirle¬ 
riyle edebî nesrinden örneklere yer veril¬ 
miştir. 
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TABERÎ, Ebü’t-Tayyib 

( II ı_*Il*JI jjI ) 

Ebü’t-Tayyib Tâhir 
b. Abdillâh b. Tâhir et-Taberî 
(ö. 450/1058) 

Şâfiî fakihi. 

348 (959) yılında Taberistan'a bağlı 
Âmül'de doğdu. Memleketinde Ebü’l-Ab- 
bas İbnül-Kâs’ın seçkin talebesi Ebû Ali 
Haşan b. Muhammed ez-Zücâcî’den fıkıh 
dersleri aldı. Tahsilini ilerletmek için git¬ 
tiği Dînever’de Ebü’l-Kâsım Yûsuf b. Ah¬ 
med b. Kec'den fıkıh, Cürcân'da Muham¬ 
med b. Ahmed el-Gıtrîfî’den hadis ve Ebû 
Sa'd İsmâil b. Ahmed el-İsmâilTden fıkıh, İs- 
ferâyin'de Ebû İshak el-İsferâyînî’den usûl-i 
fıkıh okudu. Nîşâbur’da dört yıl Ebû İshak 
el-Mervezî'nin talebesi Ebü'l-Hasan el-Mâ- 
sercisî’nin derslerine devam etti. Daha son¬ 
ra Bağdat'a gitti. Dârekutnî, Mûsâ b. Are- 
fe, Muâfâ en-Nehrevânî, Ali b. Ömer el- 
Harbî'den hadis, Abdullah b. Muhammed 
el-Bâfî’den ileri düzeyde fıkıh dersleri al¬ 
dı; Ebû Hâmid el-İsferâyînî’nin ilim mec¬ 
lisine katıldı. Çok geçmeden İrak bölgesin- 
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de Şâfiî mezhebinin otoritesi haline geldi 
ve Irak Şâfiî fukahası ondan mezhep fık¬ 
hını öğrenip sonraki kuşaklara aktardı. Ta¬ 
lebeleri arasında Hatîb el-Bağdâdî, Ebû 
İshak eş-Şîrâzî, İbnü’s-Sabbâğ, İbn Mâkû- 
lâ, Ebû Ma’şer et-Taberî ve Ebû Nasr Mu- 
hammed b. Muhammed el-Ukberî gibi 
âlimler anılır. Kendisine on yıl kadar tale¬ 
belik yapan gözde öğrencisi Ebû İshak eş- 
Şîrâzî’yi önce kendi ders halkasında, 430 
(1039) yılından itibaren başka bir mescid- 
de fıkıh okutmakla görevlendirdi. Bağdat’¬ 
ta Bâbüttâk kadılığına getirildi. Hanefî ka¬ 
dısı Hüseyin b. Ali es-Saymerî’nin vefatıy¬ 
la (436/1045) boşalan Kerh kadılığı da ken¬ 
disine verildi, ölünceye kadar bu görevi sür¬ 
dürdü. 19 Rebîülevvel 450 (16 Mayıs 1058) 
tarihinde vefat etti ve ertesi gün Bâbü- 
harb Mezarlığı’na defnedildi. 

Taberî “ashâbü’l-vücûh”tan olup mezhep 
içinde önemli bir konuma sahiptir. Neve- 
vî, Şâfiî fakihleri içinde üslûbu ondan da¬ 
ha güzel olan birini görmediğini belirtir (el- 
Mecmû\ I, 509). Fıkıh yanında usul, cedel 
ve hilâf konularında da iyi bir donanıma sa¬ 
hipti. Diğer mezhep ileri gelenleriyle yap¬ 
tığı İlmî münazaralarda kendi mezhebini 
başarıyla temsil etmiştir. Tâceddin es-Süb- 
kî, Taberî’nin biri Hanefîler’in Belh fuka- 
hasından Ebü’l-Hasan et-Tâlekânî, diğeri 
dönemin Bağdat Hanefî otoritesi kabul edi¬ 
len Kudûrî ile girdiği iki münazarayı nak¬ 
leder (Tabakât, IV, 245-252). Şîrâzî hocası 
Taberî’yi gördüğü en nitelikli âlim diye ni¬ 
teler. İleri yaşına rağmen zihnî melekele¬ 
rinde herhangi bir bozukluk meydana gel¬ 
mediğini, son yıllarına kadar İlmî faaliyet¬ 
lerini sürdürdüğünü ve fetva verdiğini kay¬ 
deder. Ebü’l-Vefâ İbn Akil de Taberî’yi gör¬ 
me ve kendisiyle sohbet etme şerefine 
nâil olduğunu, fakat bunun tedris ve mü¬ 
nazarayı bırakmasından sonraki bir döne¬ 
me rastladığını söyler (İbn Receb, i, 142- 
143) Şiire de yatkın olan Taberî daha öğ¬ 
renciliği yıllarında bu yeteneğini kanıtla¬ 
mıştır. Dînever’de fıkıh tahsil ettiği hoca¬ 
sı Ebü’l-Kâsım İbnü’l-Kecc’in meclisinde 
hocasının ders arkadaşı şair İbn Bâbek’e 
karşı uzunca bir kaside okumuştur. Tabe¬ 
rî’nin biyografisine oldukça geniş bir yer 
ayıran Sübkî bu kasidenin yanı sıra ona 
ait diğer şiirlerden de örnekler verir. Ebû 
İshak eş-Şîrâzî gibi Şâfiî mezhebinin Irak 
çizgisinde yetişmiş fakihlerin eserlerinde 
mutlak olarak geçen ‘‘Kâdî"dan maksat 
Ebü’t-Tayyib et-Tâberî, İmâmü’l-Haremeyn 
el-Cüveynî gibi mezhebin Horasan çizgisin¬ 
de yetişmiş âlimlerinin eserlerinde “Kâdî” 
ile kastedilen ise Ebû Ali el-Merverrûzî’- 
dir. 


Eserleri. 1. Şerhu Muhtaşari'l-Mü ze- 
nî. Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin zikrettiği bu 
eser (Tabakâtü’l-fukahâ\ s. 128) Taberî’¬ 
nin Şâfiî fıkhına olan geniş vukufunu gös¬ 
termekte, klasik mezhep literatüründe 
kendisine sıkça atıf yapılmaktadır. İbn Kâ¬ 
dî Şühbe, et-Ta c lîk adıyla verdiği bu ese¬ 
rin yaklaşık on cilt olduğunu, Ebû İshak eş- 
Şîrâzî’nin el-Mühezzeb"m\ yazarken en 
çok hocasının bu eserinden faydalandığını 
söyler ( Tabakât, I, 207, 221). Topkapı Sa¬ 
rayı Müzesi Kütüphanesinde et-Ta c lîka- 
tü'l-kübrâ ti'l-fürû'i'ş-Şûifiyye ismiyle 
kaydedilen eser (Karatay, II, 637), Hidîviy- 
ye Kütüphanesi (bugün Dârü’l-kütübi’l- 
Mısriyye) kayıtlarında Şerhu Muhtaşa- 
ri'l-Müzenî diye geçmekte ( Fihristi!’I-Kü- 
tübhâneti’l-Hidîuiyye, III, 239), Sezgin ta¬ 
rafından da bu adla gösterilmektedir (bk. 
bibi ). Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphane¬ 
sinde on yedi ciltlik takımın II, VII, XI, XV. 
ciltleri (III. Ahmed, nr. 850, 858’de sadece 
ilk iki cilt mevcuttur), Hidîviyye Kütüpha¬ 
nesinde ise on bir ciltlik takımın ilk cildi 
eksiktir. Bu şerh, Medine İslâm Üniversite¬ 
sinde et-Ta c lîkatü'l-kübrâ fi'l-fürû c adıy¬ 
la on dört araştırmacı tarafından yüksek 
lisans ve doktora tezi olarak neşre hazır¬ 
lanmıştır (1419-1425/1999-2004). 2. Rav- 
zatü'l-müntehâ fî mevlidi'1-İmâmi'ş- 
Şûfi c î (AÜ DTCF Ktp., İsmail Saib Sencer, 
nr. 3101). Muhtasar fî mevlidi'ş-ŞâfTî 
adıyla da bilinen eserin sonlarında bazı 
Şâfiî fakihlerine ait biyografilere yer veril¬ 
miş olup bu yapısıyla mezhebin tabakata 
dair ilk eserlerinden biri sayılabilir (Şîrâzî, 
neşredenin girişi, s. 23). Şîrâzî muhteme¬ 
len hocasına ait bu esere muttali olmuş 
ve onu geliştirip kendi Tabakâtü'l-fuka- 
hcfsını oluşturmuştur. 3. Manzûme fi'l- 
fıkh. Yetmiş sekiz beyitten oluşmaktadır 
(Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, Umumi, nr. 3778, 
Mecâmî', nr. 41). 4. er-Red c alâ men yu- 
hibbü's-semâ c (nşr. Mecdî Fethî es-Sey- 
yid, Tanta 1410/1990). Nüshalarında eser 
Kitâb fî semâ^i’l-ğma 1 , Cevâb fi's-se- 
mâ c ve'l-ğma* adlarıyla da geçer (Süley- 
maniye Ktp., Esad Efendi, nr. 22; DMBİ, V, 
653) Taberî’nin kaynaklarda Şerhu Fürû c i 
İbni'l-Haddâd, el-Mücerred fi'l-me z- 
heb (Nevevî el-MecmCTda bu esere atıfta 
bulunmuştur), el-Minhûc fi'l-hilâfiyyût, 
Şerhu'l-Kifâye fi'l-uşûl adlı eserleri de 
zikredilmektedir. 
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TABERÎ, Muhammed b. Cerîr 

( jjal I jjy* JJ AÜ.2M ) 

Ebû Ca’fer Muhammed b. Cerîr b. Yezîd 
el-Âmülî et-Taberî el-Bağdâdî 
(ö. 310/923) 

Câıni ıTI-b e yâ 11 

ve Târihti I-ümem ve l-mülûk adlı 
eserleriyle tanınan miifessir, tarihçi, 
muhaddis ve fakih. 

224 yılı sonunda veya 225 yılı başında 
(839) Taberistan’m merkezi Âmül'de doğ¬ 
du; Âmülî, Taberî ve daha sonra Bağdat’a 
yerleştiği için Bağdâdî nisbeleriyle anılır. 
Hiç evlenmeyen Taberî’ye bazı İslâm ülke¬ 
lerinde doğan çocuklara isimleri yanında 
künye de verilmesi geleneğine uyularak 
Ebû Ca’fer künyesi verilmiş ve bu künye 
ile meşhur olmuştur. Çiftçilikle uğraşan ba¬ 
bası, oğluyla ilgili rüyasının büyüyünce âlim 
olarak dinini savunacağı şeklindeki yoru¬ 
mundan dolayı onun yetişmesi için büyük 
çaba sarfetmiş ve kendisine ciddi gelir ge¬ 
tirecek arazi bırakmıştır. Taberî, ilk öğre¬ 
nimine memleketi Âmül'de Kur’ân-ı Ke- 
rîm'i ezberleyerek ve ardından hadis yaza¬ 
rak başladı. İlim tahsili için beş yıl kadar 
sürecek ilk seyahatini on iki yaşında iken 
Rey’e yaptı; orada İbn Humeyd er-Râzî'- 
den çok sayıda hadis aldı ve tefsir okudu. 
Müsennâ b. İbrâhim el-Âmülî'den hadis ve 
bazı İsrâiliyat haberlerini, Ebû Mukâtil’den 
Hanefî fıkhını öğrendi. Ahmed b. Hammâd 
ed-Dûlâbî’den, tarihini yazarken çok fay¬ 
dalandığı İbn İshak’ın Kitûbü'l-Mübte- 
de’inin (Sîretü İbn tshâk) Seleme b. Mu- 
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faddal yoluyla gelen rivayet icâzetini elde 
etti (Yâküt, Mu c cemü’L-üdebâ\ XVIII, 50). 
Daha sonra Ahmed b. Hanbel başta ol¬ 
mak üzere çeşitli âlimlerden faydalanmak 
amacıyla Bağdat'a gitti; ancak oraya ulaş¬ 
madan Ahmed b. Hanbel'in vefatını öğ¬ 
rendi. Bir yıl kadar süren ikameti esna¬ 
sında Za'ferânî ile Ebû Saîd el-İstahrî'den 
Şâfiî fıkhını okudu. Ardından Basra'ya yö¬ 
neldi. Muhammed b. Beşşâr el-Bündâr ve 
İbnü’l-Müsennâ başta olmak üzere bazı 
muhaddislerden Hz. Ali'nin Basra ziyareti 
sırasında rivayet ettikleri dahil birçok ha¬ 
disle Câhiliye, siyer ve Hulefâ-yi Râşidîn 
dönemi haberlerinin rivayet icâzetini aldı. 
Ayrıca Vâsıftaki muhaddislerden birçok 
hadisin rivayet icâzetini elde edip önem¬ 
li bir ilim ve kültür merkezi olan Küfe'ye 
geçti. Kûfe’de hadis ve haber yönünden 
ünlü Ebû Küreyb Muhammed b. Alâ, Hen- 
nâd b. Serî, İsmâil b. Mûsâ'dan hadis yazdı; 
Süleyman b. Hallâd'dan kıraat, bazı âlim¬ 
lerden Câhiliye devri şiiri yanında Arap dili 
ve edebiyatını öğrendi. İki yıl kadar süren 
bu seyahatlerinin ardından Bağdat’a dön¬ 
dü. Ya'küb b. İbrâhim ed-Devraki'nin el- 
Müsned'mi yazdı; Ahmed b. Yûsuf et-Tağ- 
lebî’den kıraat dersleri aldı ve Ebû Zür'a 
er-Râzî, İbnü’l-Müneccim, Ebû Hâtim es- 
Sicistânî gibi âlimlerden dinî ilimlerle Arap 
dili ve edebiyatı okudu. Mısır’a gitmek için 
Bağdat’tan ayrıldı; Suriye’ye ve sahil şe¬ 
hirlerine uğradı. Beyrut'ta bir müddet ka¬ 
lıp Abbas b. Velîd el-Beyrûtî'nin yanında 
Şamlılar’ın kıraati üzere Kur’ân-ı Kerîm’i 
hatmetti ve 253 (867) yılında Fustat’a geç¬ 
ti. 

Mısır’daki ikameti esnasında üç büyük 
Şâfiî âlimi İsmâil b. İbrâhim el-Müzenî, Re- 
bî’ b. Süleyman el-Murâdî ve Ebû Abdul¬ 
lah İbn Abdülhakem’den Şâfiî fıkhını öğ¬ 
rendi. Arap dili ve edebiyatı uzmanı Ebü’l- 
Hasan Ali b. Serrâc el-Mısrî ile yakın dost¬ 
luk kurdu; onunla hadis, fıkıh, dil, sarf ve 
nahivle şiire dair sohbetlerde bulundu. Bir 
edebî sohbet meclisinde aruz söz konusu 
edilince pek bilmediği bu konuyu Halîl b. 
Ahmed’in Kitâbü'l- c Arû z adlı eserinden 
inceledi. Ayrıca Yûnus b. Abdüla'lâ es-Sa- 
defî’den hem Mâlikî fıkhını hem de Ham- 
za ile Verş’in kıraatlerini okudu. Fustat’ta 
çeşitli ilim dallarında yetişmiş bir şahsiyet 
olarak büyük bir şöhrete ulaştı. Taberî bu 
arada Dımaşk’a gitti ve oradaki bazı âlim¬ 
lerden hadis ve kıraat dersleri aldıktan 
sonra tekrar Fustat’a geldi ve 256 (870) 
yılında Bağdat'a döndü. 

Hayatının elli yıldan fazla bir süresini ge¬ 
çirdiği Bağdat’ta pek çok muhaddisin ya¬ 
şamış olduğu Kantaratülberedân adlı ma¬ 


hallede yerleşti. Tefsirini yazdıktan sonra 
290 (903) yılında şehrin batı tarafındaki 
Şemmâsiye’ye taşındı. Babasının bıraktığı 
araziden gelen para ile geçindi. Abbâsî Ve¬ 
ziri Ebü’l-Hasan İbn Hâkân’ın teklif ettiği 
kadılık ve Dîvân-ı Mezâlim reisliği dahil hiç¬ 
bir görevi kabul etmedi. Sadece aylık 10 
dinar karşılığında bu vezirin çocuklarının 
eğitim işini üstüne aldı. Diğer Abbâsî Ve¬ 
ziri Abbas b. Haşan el-Cercerâî’nin talebiy¬ 
le Latif ü’l-kavl adlı fıkıh kitabını telif et¬ 
ti, ancak vezirin gönderdiği 1000 dinarı 
da almadı (Zehebî, Adâmü’n-nübelâ XIV, 
270). Abbâsî Halifesi Müktefî-Billâh’ın ar¬ 
zusu üzerine vakıfla ilgili bir risâle kaleme 
aldığı sırada halifenin verdiği hediyeyi de 
kabul etmeyince kendisine hediyeyi kabul 
etmesi veya bir isteğinin yerine getirilme¬ 
sinin şart olduğu söylenince cuma günleri 
maksûreden soru sorulmasının halife ta¬ 
rafından yasaklanmasını istedi ve bu iste¬ 
ği yerine getirildi. 

Ömrünün sonuna kadar tasnif ve telif¬ 
le meşgul olan Taberî birçok talebe yetiş¬ 
tirdi: onlara eserlerini takrir edip yazdır¬ 
dı; ilim meclislerine katılıp sohbetlerde bu¬ 
lundu, sorulan sorulara ve fetvalara cevap 
verdi. Telif ve tasnif ettiği eserlerle kıra¬ 
at, tefsir, meânî, hadis, fıkıh ve tarih alan¬ 
larında büyük bir otorite haline geldi. Bu 
arada Bağdat'taki Hanbelîler ve Zâhirî mez¬ 
hebi mensuplarının kendisine düşmanlık¬ 
ları yüzünden büyük sıkıntı çekti. Ahmed 
b. Hanbel'i fakih olarak kabul etmeyip bil¬ 
hassa İhtilâfü'l-fukahff adlı eserinde onun 
fıkhî görüşlerine yer vermemesi Hanbelî- 
ler’i aleyhine çevirdi (Yâküt, Mtfcemü’l-üde- 
bâ\ XVIII, 58). Taberî’nin, Kur’ân-ı Kerîm’- 
de geçen “makâm-ı mahmûd”u (ei-tsrâ 17/ 
79) Hanbelîler’in Resûl-i Ekrem’in arşta Al¬ 
lah’ın sağ yanında oturacağı makam diye 
yorumlamalarını kabul etmemesi bu düş¬ 
manlığın bir diğer sebebi diye gösterilir. 
Mutaassıp bazı Hanbelîler evini taşlamış¬ 
lar ve kendisine zulmetmişlerdir. Taberî’¬ 
nin daha sonra Ahmed b. Hanbel’in dü¬ 
şüncelerini savunan Kitâbü'l-İHizûr’ı yaz¬ 
dığı ve İhtilâfü'l-fukahâ 3 adlı eserini top¬ 
rağa gömdüğü, ayrıca makâm-ı mahmûd’- 
la ilgili olarak tefsirinde Hanbelîler’in gö¬ 
rüşünü kabul etmemekle birlikte böyle bir 
anlayışın ihtimal dahilinde olabileceğini söy¬ 
lediği zikredilmektedir. Taberî, Zâhirî mez¬ 
hebinin kurucusu Dâvûd b. Ali el-İsfahânî’- 
nin derslerine devam eder, ondan hadis 
alır ve İlmî tartışmalarda bulunurdu. Bir 
gün Dâvûd’un talebelerinden biri onun ho¬ 
casının fikirlerine karşı gelmesine öfkele¬ 
nip ağır sözler sarfedince Taberî toplantıyı 
terketti ve bir daha onun derslerine katıl¬ 


madı. Ayrıca Zâhirîler aleyhine Kitâbü’r- 
Red c alâ zi'l-esfâr adlı eserini yazmaya 
başladı; 100 varak kadar yazdıktan sonra 
Dâvûd’un vefatını öğrenince kitabın yazı¬ 
mını bıraktı. Buna rağmen Dâvûd’un oğ¬ 
lu Muhammed onun aleyhine Kitâbü'l- 
İrıtişâr min Muhammed b. Cerîr et- 
Taberî adlı bir kitap kaleme aldı (a.g.e., 
XVIII, 78-80; Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ\ 
XIII, 100, 110). Öte yandan Taberî’nin Mâ- 
ide sûresinin 6. âyetindeki "ercüleküm" 
kelimesinin “ercüliküm” şeklinde okunma¬ 
sıyla abdest alınırken iki ayağın yıkanma¬ 
sı yanında meshedilmesini de câiz gör¬ 
mesi (CâmFu’l-beyân, VI, 81-87) kendi¬ 
sine Şiîler’le aynı görüşte olduğu itha¬ 
mının yapılmasına yol açtı. Taberî, Şiî- 
ler’in Hz. Ali'nin imâmeti bakımından bü¬ 
yük önem atfettikleri Gadîr-i Hum’la ilgili 
hadisin farklı râviler yoluyla gelen sahih bir 
hadis olduğuna dair tesbitleri dolayısıyla 
da Şiîlik’le irtibatlandırıldı. Ancak Taberî, 
kendi memleketi Taberistan’da Hz. Ebû 
Bekir, Ömer ve Osman’a dil uzatılması yü¬ 
zünden bu halifelerin faziletlerine dair ay¬ 
rı ayrı eserler kaleme almaya başladı, ay¬ 
rıca Abbas’ın faziletlerini yazmayı karar¬ 
laştırdı ve kendisinin Râfizîlik ve Şiîlik’le il¬ 
gisinin olmadığını ortaya koyan üç ayrı ri¬ 
sâle kaleme aldı (Yâküt, Mu c cemü’l-üdebâ\ 
XVIII, 84-85). Buna rağmen gerek sağlı¬ 
ğında gerekse vefatından sonra bazı Han¬ 
belîler ile Zâhirîler onun aleyhinde pek çok 
dedikodu yaptı, zaman zaman dersleri¬ 
nin dinlenmesini engelledi. Bilhassa onun 
önceleri Şâfiî mezhebine mensupken bir 
müctehid olarak kendi fıkhî görüşlerini or¬ 
taya koyup Cerîriyye (Taberiyye) diye anı¬ 
lan bir fıkıh mektebi kurmasının da aley¬ 
hinde ileri sürülen görüşlerin oluşmasın¬ 
da etkisi kabul edilmektedir. Taberî 27 
Şevval 310 (17 Şubat 923) tarihinde vefat 
etti ve ertesi gün evine defnedildi (Hatîb, 
II, 166). Yâküt el-Hamevî ise diğer rivayet¬ 
lerde Şiîlikle itham edilmesi yüzünden onun 
geceleyin çok az bir cemaatin iştirakiyle 
cenazesinin gizlice kaldırıldığını söyler (Afu c - 
cemü ’l-üdeba", XVIII, 40; farklı ölüm tarih¬ 
leri ve kabrinin Mısır’da bulunduğuna da¬ 
ir yanlış rivayetler için bk. Ahmed Abdül- 
bâkı, s. 194-195; Kurt, s. 16-17; Cerrahoğ- 
lu, XVI |1968J, s. 82). 

Taberî çok güzel konuşan, sağlığı konu¬ 
sunda baş ucunda sakladığı Ali b. Rabben 
et-lâberî’nin Firdevsü'l-hikme adlı eserin¬ 
deki tavsiyelere uyan, iffetli, giyimi temiz 
ve davranışları çok zarif, samimi, talebele¬ 
rine ve diğer insanlara karşı bir dost ve ba¬ 
ba gibi davranan, zühd ve takvâ sahibi, 
her işini ciddiyetle ele alan, düzenli bir ha- 
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yatı olan ve zamanını çok iyi değerlendi¬ 
ren bir şahsiyetti. Sabahleyin evinde ça¬ 
lışmalarına başlar, ikindiye kadar telif ve 
tasnif işiyle uğraşırdı. İkindi namazı için 
camiye gider, akşam namazına kadar ta¬ 
lebelere ders verir, kitaplarını ya kendisi 
okur veya talebelerinden birine okuturdu. 
Akşam namazından sonra bilhassa fıkhı 
konuların ele alındığı ders halkasını top¬ 
lar, yatsıdan sonra evine çekilir, telif çalış¬ 
malarını geceleri evinde sürdürürdü. 

Yazdığı tefsir dolayısıyla “imâmüi-mü- 
fessirîn" diye anılan Taberî, sünnet ve ha¬ 
dis ilimleri sahasında Tirmizî ve Nesâî ta¬ 
bakasında veya altıncı tabaka ricâlinden 
bir muhaddis, fıkıh, ilm-i hilâf ve muka¬ 
yeseli fıkıhta mezhep kurucusu bir müc- 
tehid-imam, tarih alanında “şeyhü’l- mü¬ 
verrihin” kabul edilen, Arap dili ve edebi¬ 
yatı, aruz ve beyan ilimlerine vâkıf, aynı 
zamanda bir şair, ahlâk ve terbiye saha¬ 
larında kitap yazmış, felsefe, mantık, ce- 
del, tıp, cebir ve riyâziyyât alanında zen¬ 
gin bir kültüre sahip büyük bir şahsiyet 
olup birçok talebe yetiştirmiştir. İbnü’n- 
Nedîm, onun hayatı ve eserleri hakkında 
bilgi verdikten sonra kurduğu Cerîriyye 
mezhebine intisap eden âlimler arasında 
Ali b. Abdülazîz ed-Dûlâbî, Muâfâ en-Neh- 
revânî, Ebû Bekir Muhammed b. Ahmed 
el-Kâtib gibi on bir ilim adamının ismini 
verir (el-Fihrist, s. 340-343). Talebelerinden 
Küfe kadısı Ahmed b. Kâmil ve Ebü’l-Ha- 
san Alemüddin Ahmed b. Yahyâ, Taberî’- 
nin hayatına, fıkhı görüşlerine ve icmâ an¬ 
layışına dair müstakil risâleler kaleme al¬ 
mış veya tarih kitabına zeyil yazmışlardır. 
Talebesi olmayan Ebû Muhammed Ab¬ 
dülazîz b. Muhammed et-Taberî ile Kıftî 
de onun hakkında zamanımıza intikal et¬ 
memiş birer hal tercümesi telif etmiştir 
(Havfî, s. 79-87; Taberî’nin diğer hocaları 
ve talebeleri için bk. Zehebî, Adâmü’n-nü- 
belâ XIV, 268-269; İbrâhim Muhammed 
Selkinî, 1, 24-34). 

Taberî’nin günümüze ulaşan eserleri in¬ 
celendiğinde kendisinin Ehl-i sünnet ve 
Selef yoluna bağlı olduğu, Cebriyye, Ka- 
deriyye ve bilhassa Mu'tezile'ye karşı açık¬ 
ça tavır aldığı görülür. Bu hususta sahâbî 
ve tâbiîn yolundan gitmiş, "Okuduğum 
Kur’an mahlûktur” diyenlerle her türlü mü¬ 
nasebetin kesilmesi ve kendilerine mür- 
ted muamelesi yapılması gerektiğini söyle¬ 
miştir. Kaderin değişmezlik vasfına inan¬ 
mayanların mümin sayılamayacağını, böy¬ 
le düşünen Kaderiyye mensuplarının İslâm 
ümmetinin Mecûsîler'i olduğunu ileri sür¬ 
müştür. Taberî’nin Cebriyye’den olmadı¬ 

316 


ğını vurgulayan Ahmed Muhammed el- 
Havfî, Yâküt el-Hamevî’nin bu konudaki 
iddiasına Taberî tefsirinde yer alan birçok 
âyetin tefsirindeki görüşlerini delil gös¬ 
tererek karşı çıkar (et-Taberî, s. 247-252). 
Mu’teziie’nin bütün görüşlerini reddeden 
Taberî, kıyamet gününde Allah’ın mümin¬ 
ler tarafından görüleceği, Resûlullah'ın 
âhirette ümmetine şefaatte bulunacağı, 
büyük günah işleyen müminlerin cehen¬ 
nemde ebedî kalmayacakları ve bu âlem¬ 
de her şeyin Allah'ın meşîetiyle vuku bul¬ 
duğu şeklindeki Selefî görüşleri savunur. 
Hâricîler’den ve Râfizîler’den ashaba şo¬ 
venleri, Hz. Ebû Bekir, Ömer ve Osman’ın 
halife olduğunu kabul etmeyenleri ağır 
ifadelerle tenkit eder. Ona göre iman söz 
ve amelden ibaret olup artar ve eksilir. Al¬ 
lah’ı anmak ve O’na hamdetmek imanı 
arttırır; buna karşılık O’nu unutmak ve 
O’na isyan etmek imanı eksiltir (Taberî, 
CamCu’l-beyân, I, Mukaddime, tür.yer.; Şa- 
rîhu’s-sünne, tür.yer.; ayrıca bk. akaide ait 
diğer risâleleri). 

Bağdat’ta on yıl kadar Şâfiî mezhebine 
göre fetva veren Taberî, bilhassa diğer 
mezheplerin görüşlerini inceleyip delille¬ 
rini zikrettiği eseri İhtilâfüT-fukaha > y\ 
yazdıktan sonra kendi bağımsız fıkhî gö¬ 
rüşlerini ortaya koymaya başlamıştır. An¬ 
cak çok küçük bir parçası günümüze ula¬ 
şan bu eserin ve belki de kendisinden bir 
asır sonra Cerîriyye mezhebinin takipçisi 
kalmaması sebebiyle diğer fıkhî kitapları¬ 
nın kaybolması yüzünden Taberî'nin fıkhî 
görüşleri ancak tefsirindeki ahkâm âyet¬ 
leriyle ilgili yerlerde yaptığı açıklamalar¬ 
dan ve başta talebeleri olmak üzere dü¬ 
şüncelerini aktaran diğer müelliflerin ki¬ 
taplarından öğrenilebilmektedir. Onun tef¬ 
sirinin yalnızca rivayet tefsiri olmadığını 
gösteren bu husus, kendisinin aynı zaman¬ 
da iyi bir kıraat âlimi sayılmasının etkisiy¬ 
le farklı fıkhî görüşlerini ortaya koyması¬ 
na imkân hazırlamıştır. Zaman zaman şâz 
kıraatlere yer vermesinden dolayı eleşti¬ 
rilen Taberî’nin bazı âyetlerin tefsirinde 
kıraat ihtilâflarına ve Arapça dil kaideleri¬ 
ne dayanarak tercihlerde bulunduğu bi¬ 
linmekte ve tefsirinde dikkat çeken bir¬ 
çok örnek yer almaktadır (Albayrak, XLII 
|2001), s. 97-130; Gülle, sy. 9 |2004|, s. 65- 
85). Bu sebeple Hatîb el-Bağdâdî, Taberî’- 
den sözüyle hüküm verilen, bilgisi ve fa¬ 
zileti dolayısıyla görüşüne başvurulan, bir¬ 
çok ilmi şahsında toplayan, sünnetin sahi¬ 
hini uydurmasından, nâsihini mensuhun- 
dan ayırabilen, hükümlerinde sahâbe, tâ¬ 
biîn ve onlardan sonrakilerin görüşlerini 
takip eden bir imam ve insanlık tarihini 


çok iyi bilen bir tarihçi diye söz etmekte¬ 
dir ( Târîhu Bağdâd, II, 163). 

Taberî'nin hadis alanındaki seviyesini ve 
çalışmalarını değerlendiren İbnü’n-Nedîm 
onun Mısır, Şam, Irak, Küfe, Basra ve Rey’- 
de yüksek seviyedeki senedlere (muhaddis- 
lere) ulaştığını ve onlardan hadis alıp yazdı¬ 
ğını söyler ( el-Fihrist , s. 340). Aynı zaman¬ 
da sika bir muhaddis olan Taberî yalnız 
hadisle ilgili eserlerinde değil başta kıra¬ 
at, tefsir, fıkıh ve tarih alanındaki eserle¬ 
rinde de aynı rivayet usulüne bağlı kalmış¬ 
tır. Ahkâm âyetlerine dair tefsirlerinde 
olduğu gibi diğer konularla ilgili husus¬ 
larda da hadisleri hep senedleriyle birlik¬ 
te zikreder. Bir kısmı günümüze ulaşan 
Tehzîbü'l-âşâr adlı müsnedinde Hz. Ebû 
Bekir’den başlayarak aşere-i mübeşşere, 
Ehl-i beyt mensupları ve onların mevâlîsi 
ile tamamlayamadığı İbn Abbas'ın rivayet 
ettiği her hadisin çeşitli senedlerini, illet¬ 
lerini, fıkha ve sünnete dair ihtiva ettiği 
hükümleri, ulemânın ihtilâf ettiği husus¬ 
ları, açıklanması gereken garîb kelimeleri 
açıkladığı görülür. Onun bu çalışmasının, 
insanları hadis sahasında başka bir kita¬ 
ba başvurmaya ihtiyaç bırakmayacak se¬ 
viyede olduğunu söyleyen daha sonraki 
âlimler eserini tamamlayamamasından 
dolayı üzüntülerini dile getirirler (Hatîb, 
II, 163; Yâküt, Mu c cemü’L-üdebâ XVIII, 
41,45, 74-76; Sübkî, III, 121). İhtilûfü’l-fu- 
kahâ’da önce fakihlerin görüşünü, ardın¬ 
dan bu görüşü kimin naklettiğini belirte¬ 
rek farklı bir usul uygulamıştır. Hadisle¬ 
rin sened ve metin değerlendirmesini yap¬ 
tığı Tefsîr ve Tehzib’indeki metoduna 
mukabil kendisini büyük bir şöhrete ulaş¬ 
tıran tarihinde gerek Resûlullah’tan riva¬ 
yet edilen hadislerde gerekse hadisle ilgi¬ 
li olmayan yerlerde ve konularda rivayet¬ 
leri aldığı kaynağın yalnız senedini zikret¬ 
mekle yetinir ve aynı konudaki farklı muh¬ 
tevalı haberleri sıralayarak hangi rivaye¬ 
tin daha doğru olduğuyla ilgili tercihi oku¬ 
yucuya bırakır; çok az yerde kendi terci¬ 
hini belirtir. Tarihine kaydettiği haberle¬ 
rin senedinde rivayet icâzetini aldığı kitap¬ 
lardan yaptığı nakillerde “haddesenâ, ah- 
berenâ, ketebe” ibarelerini kullanmasına 
karşılık diğer kitaplardan yaptığı iktibas¬ 
larda “kale, zekere, ravâ, huddistü, uhbir- 
tü, ruviye” gibi ifadelere yer vermiştir. Hic¬ 
retin ilk üç asrında neredeyse bütün ki¬ 
taplarda kullanılan isnad usulüne bağlı ka¬ 
larak senedde müelliflerin adını zikretmek¬ 
le yetinmiş ve kitapların adını yazmamıştır. 
Fuat Sezgin’in, “Senedlerde geçen râviler- 
den en az biri müelliftir” şeklindeki tesbi- 
tinden hareketle (GAS [Ar.], 1/1, s. 146; I/ 
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2, s. 3-25; İTED, II/l [ 1957), s. 19-36) ikti¬ 
basta bulunduğu kitapların belirlenmesi 
de mümkündür. 

Ancak Taberî, tefsirinde ve tarihinde Hz. 
Âdem’in yaratılışından başlayarak geçmiş 
peygamberler ve bunların ümmetleri hak¬ 
kında bilgi aktarırken senedlerin niteliği¬ 
ne bakmaksızın daha çok Kâ’b el-Ahbâr, 
Vehb b. Münebbih, İbn Cüreyc, İbn İshak 
ve Süddî’nin rivayetlerine dayanarak pek 
çok İsrâiliyat'a yer vermiştir. Ona göre ta¬ 
rih bilgisi insanın aklî delillerine veya dü¬ 
şünüp bulduğu sebeplere dayanmaz; se- 
nedleriyle râvileri gösterilen haber ve ri¬ 
vayetlere dayanır. Çünkü geçip gidenlere 
ve sonradan gelenlere dair haberler, bun¬ 
ları görmeyen ve o zamanları idrak etme¬ 
yenlere ancak onları gören ve işitenlerin 
haber vermesiyle ulaşır (Târîh, 1, 7-8). Bu 
husus, yalnız İsrâiliyatla ilgili olmayıp ta¬ 
rihine aldığı diğer haberler için de yerine 
getirmeye çalıştığı önemli bir metot soru¬ 
nu olmuş, ulaştığı veya elde ettiği haber¬ 
leri aynen muhafazaya gayret etmiş, ken¬ 
disini geçmişle gelecek arasında bir ara¬ 
cı diye görmüştür. Ona göre tefsirle tarih 
arasında bir parelellik bulunmaktadır; me- 
şîet-i ilâhiyyenin insan fiillerindeki teza¬ 
hürü tarihle, kelâmındaki Allah’ın iradesi 
tefsirle açıklanır. Taberî'nin en önemli özel¬ 
liği, İslâm'ın ilk üç asrında (50-250/670- 
864) yazılan kitapları incelemesi ve telifle¬ 
rini bunlara dayanarak yapmasıdır. Ebü’l- 
Kâsım el-Verrâkîn onun kıyasa dair kitap¬ 
ları kendisi için toplamasını istediğini, top¬ 
ladığı otuz küsur kitabı ona verip bir müd¬ 
det sonra geri alınca kitapların bazı yer¬ 
lerine işaretler koymuş olduğunu söyle¬ 
mesi (Yâküt, MıT'cemü’Tüdebâ\ XVIII, 81) 
eserlerini yazarken zengin bir literatürden 
yararlandığını göstermektedir. 

Eserleri. 1. Cfhni ıTI-beyân c an te’vîli 
âyiT-Kur D ân*. Taberî’nin tam olarak za¬ 
manımıza ulaşan iki kitabından biri olup 
İslâm dünyasında Kur’an âyetleriyle ilgili 
Hz. Peygamber, ashap, tâbiîn ve tebeu't- 
tâbiînden gelen rivayetleri toplamasıyla 
meşhur olan hacimli tefsiridir. Müellifin 
kendi görüşleri yanında daha önceki yo¬ 
rum ve tercihleri de ihtiva eden eser ilk 
defa Mustafa b. Muhammed el-Bâbî el- 
Halebî tarafından Kur'an'ın her cüzü bir 
cilt ve sonuncusu fihrist olmak üzere otuz 
bir cilt halinde basılmıştır (Kahire 1321, 
1323-1330, 1373-1376). Ardından Ahmed 
Muhammed Şâkir ve Mahmûd Muham¬ 
med Şâkir ile (I-XVI, Kahire 1955-1969) Ab¬ 
dullah b. Abdülmuhsin et-Türkî (I-XX1II, 
Riyad 1424/2003) tarafından iki İlmî neş¬ 
ri gerçekleştirilmiştir. Eserin birçok muh¬ 


tasarı yanında tercümeleri de bulunmak¬ 
tadır. Muhammed Ali es-Sâbûnî ve Sâlih 
Ahmed Rızâ’nın hazırladığı Muhtaşaru 
Tefsîri't-Taberi, Kerim Aytekin ve Haşan 
Karakaya ile (I-IX, İstanbul 1996) Meh¬ 
met Keskin (I-VI, İstanbul, ts.) tarafından 
Türkçe'ye çevrilmiştir. 2. Târihul-iimem 
vel-miilûk*. Günümüze tam olarak ula¬ 
şan ikinci eseridir. Daha önce yazılmış ve 
zamanımıza intikal etmemiş birçok kitap¬ 
tan yaptığı nakiller dolayısıyla büyük de¬ 
ğeri bulunan eseri ilk defa M. Jean de Go- 
eje ile birlikte bir grup şarkiyatçı yayımla¬ 
mış (I-XV, Leiden 1879-1901), daha sonra 
çeşitli baskıları, zeyilleri ve muhtasarları 
yapılmış, farklı dillere tercüme edilmiştir. 
3. Zeylü'l-müzeyyel. Târîhu’l-ümem'm 
sonunda basılan ve eksik olduğu anlaşı¬ 
lan kitapta Hz. Hatice’yle ilgili bir parag¬ 
raftık bilgi verilmekte, 8-161 (629-778) 
arasında yirmi altı farklı yılda vefat eden 
bazı sahâbî ve tâbiînin isimlerine, kısmen 
hayat ve şahsiyetlerine dair bilgiler yer al¬ 
makta, bu arada Resûlullah’tan hadis ri¬ 
vayet eden bazı kişilerin, bunlar arasında 
bazı hanımların adları zikredilmektedir. 
Yâküt bu kitabın 300 (912-13) yılından 
sonra kaleme alındığını, 1000 varak hac¬ 
mindeki çalışmayı hadis ve tarihle uğra¬ 
şanların elde etmeyi çok istediklerini bil¬ 
dirir ( Mu c cemü’Tüdebâ\X\/U\ , 70-71). el- 
Müntehab min Kitâbi Zeyli'l-müzey- 
yel adıyla yayımlanan (Tarih, XI, 491 - 
705) kitaptaki bilgilerin, müellifin tarihin¬ 
de her yılın sonunda vefat etmiş olan şah¬ 
siyetlere dair verdiği kısa bilgileri andıran 
bir tabakat veya ricâl kitabı olması dikkat 
çekmektedir. 4. Tehzîbü'l-âşâr ve taf- 
şîlü'ş-şâbit c an Resûlillâhi şallallâhu 
c aleyhi ve sellem mine'Tahbâr. Taberî, 
Ahmed b. Hanbel’in ei-Müsned’inden fay¬ 
dalanarak önce aşere-i mübeşşere ile Ehl-i 
beyt mensupları ve onların mevâlîsinin ri¬ 
vayet ettiği hadisleri yazmaya başladığı 
bu eserini tamamlayamamış; ayrıca yaz¬ 
dıklarının bir kısmı da zamanımıza ulaş¬ 
mamıştır. Hz. Ömer ile eksik olan Abdul¬ 
lah b. Abbas’ın müsnedlerini ikişer ve Hz. 
Ali'nin müsnedini tek cilt halinde Mahmûd 
Muhammed Şâkir (Kahire 1982); Hz. Ali’¬ 
nin müsnedini Nâsır b. Sa'd er-Reşîd (1-IV, 
Mekke 1404) ve Abdülkayyûm Abdürab- 
binnebî (I-Il, Mekke 1402/1984); Abdurrah- 
man b. Avf, Talha b. Ubeydullah ve Zü- 
beyr b. Avvâm’ın müsnedlerini Ali Rızâ b. 
Abdullah b. Ali Rızâ el-Cüz* ü'l-mefküd 
adıyla tek cilt halinde (Dımaşk 1416/1995) 
yayımlamıştır. 5. Tebşîrü üli'n-nühâ me'â- 
limi'l-hüdâ (et-Tebşîr fi me c âlimi’d-din). 
Akaide ait bir risâle olup Ali b. Abdülazîz 
b. Ali eş-Şibl tarafından notlar ve İbn Bâz’ın 


bazı talikleriyle beraber neşredilmiştir (Ri¬ 
yad 1416/1996). 6. Şarihu's-sünne. Yine 
akaide dair eseri Bedr b. Yûsuf el-Ma’tûk 
yayımlamıştır (Küveyt 1405/1985). Benzer 
konuda küçük bir risâlesi de el-Cü z 3 fi'l- 
Etikâd adıyla basılmıştır (Bombay 1311/ 
1893). 7. İhtilâf ü'l-fukahâ’ (İhtilâfü ' ule- 
mâh’l-emşâr fi ahkâmı şerâ’fi’l-İslâm). Bu 
hacimli eserden iki ayrı parça günümüze 
ulaşmış ve bunlardan birini E Kern İhti- 
lâfü'l-fukahâ 3 (Kahire 1902; Beyrut, ts.), 
diğerini J. Schacht Kitâbü'l-Cihâd ve ki- 
tâbü'l-cizye ve ahkâmi'l-muhâribîn (Lei¬ 
den 1933) adıyla yayımlamıştır. Taberî bu 
eserinde Ebû Hanîfe, Mâlik b. Enes, Evzâî, 
Hasan-ı Basrî, İbn Ebû Leylâ, Şâfiî gibi fa- 
kihlerin görüşlerini ve ihtilâf ettikleri nok¬ 
taları ele almıştır. 8. el-CûmT fi'1-kırâ’ât. 
Yâküt’un verdiği bilgiye göre Medine, Mek¬ 
ke, Küfe, Basra, Suriye ve Mısır’daki kur- 
rânın Kur’an’daki meşhur ve şâz kıraatle¬ 
rini ve bunların illetlerini anlattığı on sekiz 
ciltlik bu kitabın (MıTcemii’l-üdebâ\ XVIII, 
45, 65) eksik ve şüpheli bir nüshası Ezher 
Üniversitesi Kütüphanesi’nde bulunmakta¬ 
dır (Sezgin, GAS |Ar.] , 1/2, s. 168). Müelli¬ 
fin fıkha dair günümüze ulaşmayan başka 
eserleri de vardır: Basîtu'1-kavl fî ahkâ- 
mi şera’fi'Tİslâm, Âdâbü'l-kazâ\ La- 
tüü'l-kavl fî ahkâmı şerâ’Ei'l-İslâm, el- 
Hafîf fî ahkâmi şerâ^Ti’l-İslâm, er-Red 
c alâ zi'l-esfâr. Edebü'n-nüfûsi'l-ceyyide 
ve'l-ahlâku'n-nefîse adlı dört ciltlik ese¬ 
ri de zamanımıza intikal etmemiştir. Bu 
kitabın Ebû Saîd Ömer b. Ahmed ed-Dîne- 
verî el-Verrâk’ın eline geçtiği ve Suriye se¬ 
yahati esnasında iki cildini kaybettiği zik¬ 
redilir (Yâküt, MıTcemü’l-üdebâ^ , XVIII, 
76-77). Taberî’ye başka kitap ve risâleler 
de nisbet edilmiştir; bunların bir kısmı 
bazı kitaplarının bölüm başlıkları, bazıları 
başlayıp tamamlayamadıkları veya düşü¬ 
nüp yazamadıklarıdır; bazılarının da ona 
nisbeti doğru değildir (Rosenthal, s. 5-134; 
Gilliot, Exegese, s. 39-68). 
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İtikadı Görüşleri. Başta Cûmfu'l-be- 
yûn adlı tefsiri olmak üzere et-Tebşîr fî 
uşûli'd-dîn, er-Red c alû zi'l-esfûrve Sa¬ 
rihli's-sünne (Şerhu’s-Sürıne, el-Cüz 1 fi’l- 
i c tikâd, 'AkidetH’t-Taberî) gibi akaide dair 
eserlerinin yanı sıra Kur’an'ı anlama ve on¬ 
dan isabetli hükümler çıkarma yöntemi¬ 
ne ilişkin kitaplar telif eden Taberî benim¬ 
sediği itikadî görüşleriyle Ehl-i sünnet’in 
erken dönem âlimleri arasında yer alır. Ge¬ 
nelde Ahmed b. Hanbel’den övgü ile söz 
edip Selefiyye akidesine benzer görüşleri 
benimsemekle birlikte akaid sisteminde 
aklî delillere de başvurduğu için kısmen 
Sünnî bir kelâmcı olarak da kabul edilmesi 
mümkündür. Bazı felsefe kitaplarını oku¬ 
duğuna ilişkin rivayetlerle (et-Tebşîr, neş- 
redenin girişi, s. 45) dinde aklî tefekküre 
başvurulmasını kabul etmeyen Dâvûd ez- 
Zâhirî’yi reddetmek amacıyla müstakil bir 
eser kaleme alması da onun dinî düşün¬ 
cedeki yöntemini gösterir niteliktedir. Öte 
yandan Taberî'nin Hanbeliyye-Selefiyye 
mensuplarınca bid'atçılıkla itham edildiği 
bilinmektedir (Zehebî, XIV, 277). Eserle¬ 
rinde Gadîr-i Hum rivayetlerine yer ver¬ 
mesi, Hz. Ali’nin faziletlerine dair nakilleri 
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derlemesi ve çıplak ayak üzerine meshet- 
meyi câiz görmesi sebebiyle Şîa'ya nisbet 
edilmesine rağmen (İbn Kudâme, I, 133; 
İbn Hacer, V, 100) Taberî Sünnî bir âlim¬ 
dir. Bu husus eserleriyle sabit olduğu gi¬ 
bi Şîa'ya yönelik eleştirilerinden de anla¬ 
şılmaktadır. Taberî, yahudilerle hırıstiyan- 
lar hakkında nâzil olan bazı âyetlerin kap¬ 
samına ehl-i bid'at fırkalarını da dahil et¬ 
miştir (Câmi c u’L-beyârı, 111, 181; VIII, 106). 
Hz. Peygamber’in vefatından sonra müs- 
lümanlar arasında zuhur eden ihtilâflara 
ve zaman içinde görülen akaid meselele¬ 
rine temas edip Cehmiyye, Mutezile, Mür- 
cie, Havâric ve Şîa gibi mezhepleri ehl-i 
bid'at diye niteleyip görüşlerini eleştirir¬ 
ken (Yâküt, XVIII, 82) aklî tahlillere giriş¬ 
mesi onun akla önem veren Sünnî bir âlim 
olduğunu ortaya koyar. Taberî, Allah'ın ka¬ 
tile uygulanmasını emrettiği kısası namaz 
gibi terkedilmesi mümkün olmayacak şe¬ 
kilde farz kılmadığını söylemesi örneğin¬ 
de görüldüğü üzere (Câmfu’l-beyân, II, 
102) meselelere kapsayıcı bakış yapabilen 
bir müctehiddir. Ona göre müslümanlar 
arasında vuku bulan ilk anlaşmazlık hi¬ 
lâfet konusuyla ilgilidir. Ardından kullara 
ait fiillerin kazâ ve kaderle ilişkisi, büyük 
günah işleyen müslümanların hükmü ve 
ircâ meselesi, imanın tanımı ve niteliği, 
Kur'an’ın mahlûk olup olmaması, kabir aza¬ 
bı, âhirette Allah'ın görülmesi ve Kur’an'ı 
telaffuz meselesi gibi hususlar birer itika¬ 
dî mesele olarak gündeme gelmiştir (et- 
Tebşîr, s. 156-203; Şarîhu’s-sürıne, s. 204). 

Taberî'nin itikadî görüşlerini şöylece özet¬ 
lemek mümkündür: İnsan için bilgi edin¬ 
menin kaynakları duyular ve aklın istidla¬ 
linden ibarettir. Peygamberin verdiği ha¬ 
berler kulak vasıtasıyla işitildiğinden du¬ 
yular içinde mütalaa edilebilir. Akıl yürüt¬ 
menin isabetli olabilmesi için kişinin zihnî 
açıdan sağlıklı olması gerekir. Akıl vahyin 
bildirdiği hususları imkânsız bulmaz, aksi¬ 
ne teyit eder (CâmTu’l-beyân, I, 101,242, 
253; VIII, 124; XII, 86-87; XV, 147; et-Tebşîr, 
s. 113). Buna göre bilginin kaynakları du¬ 
yular, akıl yürütme ve haberden ibarettir. 
Dine nisbetle nakledilen bilgiler Kur’an’a 
ve meşhur hadislere dayanır. Din Resûl-i 
Ekrem'in söz ve fiil halinde sunduğu bilgi¬ 
lerle tamamlandığından vasî, hüccet ve¬ 
ya başka bir unvanla anılan kişilere nisbet 
edilen bilgiler muteber değildir (et-Tebşîr, 
s. 167). Selefıyye’ye mensup âlimler, illiyye- 
ti İlâhî kudrete sınırlama getireceği endi¬ 
şesiyle kabul etmedikleri halde Taberî mad¬ 
dî varlıklarda sebep-sonuç ilişkisinin zo¬ 
runlu olduğu kanaatini taşımıştır. Meselâ 
ateş varsa yanma ve yakma da zorunlu 


olarak vardır. Bu prensibin insanların ih¬ 
tiyarî fiilleri için de geçerli olduğunu be¬ 
nimseyen Taberî söz konusu fiillerin mey¬ 
dana gelmesini Allah’ın bu fiilleri yarat¬ 
masına bağlı görmüştür. Ancak iman-kü- 
für, sevap-günah gibi fiillerin oluşmasın¬ 
da kulun kendi seçiminin önemli rolünü 
de hesaba katmıştır. 

İslâm dininin itikadî konularını Allah’ın 
birliği ve âdil oluşu noktasında toplamak 
ve bunları naslarm yanı sıra duyu verileriy¬ 
le istidlâlde bulunarak kanıtlamak müm¬ 
kündür (a.g.e., s. 114). Tabiatın mükem¬ 
mel kuruluşu ve işleyişi bilgi ve irade sahi¬ 
bi yüce bir yaratıcının eseri olduğunu gös¬ 
termektedir. Aklın ulaştığı bu sonucu in- 
kârcıların reddetmesi, bu hususun yanlış¬ 
lığını değil onların arzularını aklın önüne 
geçirmek suretiyle bir âfete mâruz kal¬ 
dıklarını belirtir (CâmTu’l-beyân, I, 54-55, 
195, 248; II, 65; XI, 86-87). Allah’ın zâtı 
O’nun varlığını ifade ettiği gibi isimleri de 
sıfatlarının mevcudiyetini gösterir. İsim¬ 
ler ve sıfatlar vahyin yanı sıra akılla da bi¬ 
linir. Allah’ın ezelî ve ebedî olan hayat, ilim, 
kudret, irade gibi sıfatlarının bulunduğu¬ 
nu bilmeyen kimse mümin diye anılamaz 
(et-Tebşîr, s. 127-129, 130-134). Tekvin sıfa¬ 
tı O'nun var etmeyi dilediği şeye ‘‘ol” de¬ 
mesi anlamına gelir. İlim sıfatı Allah’ın var¬ 
lık ve olayları vuku bulmadan önce bilme¬ 
sini kapsar. Bazı âyetlerde bir kısım insan¬ 
ların imtihana tâbi tutulmasının O’nun 
ortaya çıkacak sonucu bilmesi için ger¬ 
çekleştirildiğinin ifade edilmesi imtihana 
konu teşkil eden olayların herkese göste¬ 
rilmesini sağlamaya yöneliktir (CâmTu’l- 
beyan, I, 510; III, 164; XVIII, 49; XXX, 347). 
Naslarda Allah'a atfedilen, fakat akıl açı¬ 
sından O'na nisbet edilmesi mümkün gö¬ 
rünmeyen sıfatların bir kısmı ulûhiyyete 
uygun mânalarla te’vil edilmeli, te’vil edi¬ 
lemeyenler teşbihten tamamen kaçınıl¬ 
mak suretiyle benimsenmelidir. Bunlar¬ 
dan “vech” zât, “yed” nimet ve kuvvet, 
‘‘cenb’’ emir, “istivâ” mâlik olma ve hâki¬ 
miyet, “ityân” ilim ve nusret anlamında¬ 
dır (a.g.e., I, 80-81,132-133, 192; II, 329; 
III, 316; VII, 161; XXVI, 76; XXIX, 38; et-Teb¬ 
şîr, s. 134-145; Hüsâm b. Haşan Sarsûr, 
s. 126, 367, 435). Kur'an Allah’ın kelâmı, 
kelâmı da sıfatı olduğundan hiçbir ifade 
içinde ona mahlûk denemez. İnsana ait 
bir fiil olan Kur’an'ı telaffuz etme ve yaz¬ 
ma işi ise mahlûktur ( et-Tebşîr, s. 153-155, 
200-201). Zâtını ve sıfatlarını bilmek Al¬ 
lah'ın maddî bir varlık olması mânasına gel¬ 
mediği gibi âhirette müminlerce görül¬ 
mesi de maddeye benzemesini gerektir- 
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mez. Akıl rü’yetullahı mümkün görür ( Câ- 
mfu’l-beyân, VII, 303; et-Tebşlr, s. 150). 

İslâm âlimleri ilk dönemlerden itibaren, 
Allah'ın iradesiyle insanlara ait ihtiyarî fi¬ 
illerin oluşmasında önemli bir unsur teş¬ 
kil eden kulun iradesinin sınırları konusun¬ 
da fikir beyan etmişlerdir. Taberî’ye göre 
insana ait fiiller kulun kendi seçimi ve Al¬ 
lah'ın yaratmasıyla gerçekleşir. Kişinin Al¬ 
lah'ın yaratmasına ihtiyaç duymadan ken¬ 
di kudret ve iradesiyle fiillerini gerçekleş¬ 
tirmesi mümkün olsaydı Allah’tan yardım 
dilemesine gerek kalmazdı. Halbuki Kur- 
’an’da müminlerin imanda sebat etmek, 
itaat ve ibadetleri gerçekleştirmek için Al¬ 
lah'tan yardım istemelerinin gerektiği bil¬ 
dirilmektedir (meselâ bk. el-Fâtiha 1/5-6). 
Müminin hidayetiyle kâfirin inkârı yalnız¬ 
ca kendi fiilleriyle gerçekleşmemekte, in¬ 
sana ait fiiller üzerinde onun farkedeme- 
diği İlâhî bir müdahale bulunmaktadır. Bu¬ 
radaki İlâhî fiilin kâfirin iman etmesine en¬ 
gel olacak biçimde sonuç doğurması onun 
tercihine yönelik bir cezadır; mümini in¬ 
kâr etmekten koruyacak şekilde sonuçlan¬ 
ması da onun tercihine bağlı bir mükâ¬ 
fattır (Yâküt, XVIII, 82). Şu halde tevfik 
olmadan iman, hızlân olmadan inkâr ger¬ 
çekleşmez. 

Peygamberlerin herhangi bir bilgi kay¬ 
nağına başvurmadan gayb âleminden ha¬ 
ber vermeleri ve söylediklerinin olaylarla 
teyit edilmesi nübüvvetlerinin en önemli 
delillerindendir. Bütün peygamberler er¬ 
keklerden seçilmiştir. Peygamberlerin ken¬ 
dilerine vahyedilen haberlerde ve İlâhî âle¬ 
me dair müşahedelerinde herhangi bir te¬ 
reddüt içine düşmeleri nübüvvet sıfatla¬ 
rıyla bağdaşmaz. Hz. İdrîs ve îsâ diri ola¬ 
rak gök katlarına yükseltilmiştir (CâmTu’l- 
beyân, III, 278; XIII, 80, 86-87; XVI, 96). Re- 
sûl-i Ekrem’in nübüvvetine dair en önem¬ 
li delil muhtevası, nazmı ve belâgatı iti¬ 
bariyle benzeri meydana getirilemeyen 
Kur'an’dır. Bundan sonra en önemli delil 
Tevrat ve İncil’de müjdelenmesi ve bu hu¬ 
susun Ehl-i kitap âlimlerince bilinmesidir. 
Nitekim Selmân-ı Fârisî’nin müslüman ol¬ 
ması bir papazdan aldığı bu tür bilginin 
izini sürmesiyle gerçekleşmiştir. Ayrıca Hz. 
Âdem'in yaratılışı ve diğer peygamberle¬ 
rin tevhid mücadelelerine dair haberler ver¬ 
mesi de nübüvvetinin açık delillerindendir 
(a.g.e., I, 85, 165, 220, 321-323, 370-372; 
II, 53-54; III, 266). İsrâ ve mi'rac ruh ve be¬ 
denle birlikte vuku bulmuştur, sadece ru¬ 
hen gerçekleşmiş olsaydı nübüvvete delil 
teşkil etmezdi. Resûl-i Ekrem’in makâm-ı 
mahmûdu arasat meydanında bütün in¬ 
sanlara şefaat etmesi mânasına gelebile¬ 


ceği gibi Mücâhid b. Cebr’in de kabul et¬ 
tiği üzere arşa oturtulması anlamına da 
gelir. Bunu engelleyen aklî ve naklî bir de¬ 
lil yoktur [a.g.e., XV, 116-117, 147-148). Velî 
iman ve takvâ sahibi olan müminlerdir. 
Onlara verilen müjde (Yûnus 10/62-64) dün¬ 
ya hayatında sâdık rüyalar görmeleri ve¬ 
ya ölümleri sırasında meleklerce İlâhî rah¬ 
mete ve rızaya nâil olacaklarının bildiril¬ 
mesidir (a.g.e., XI, 131-132). 

Kıyamet alâmetlerinden nüzûl-i îsâ'nm 
mütevâtir hadislere dayandığı dikkate alı¬ 
narak vuku bulacağına inanmak gerekir 
(a.g.e., III, 291 ). Bazı görüşlerin aksine Ye'- 
cûc ve Me’cûc olayı henüz meydana gel¬ 
memiştir, kıyametin kopmasından önce 
gerçekleşecektir (a.g.e., XVI, 22). İnsanın 
yaratılması esnasında meleklerce bede¬ 
nine üflenen ruh ölümü anında yine me¬ 
leklerce bedenden çıkarılıp alınır. Berzah 
âleminde müminlerin kabirlerinden cen¬ 
nete bir kapı açılır, cenneti seyredip hoş 
kokusunu alırlar; kâfirlerin kabirlerinden 
de cehenneme bir kapı açılır ve cehenne¬ 
mi seyredip kötü kokusunu hissederler. 
Şehidler diğer müminlerden farklı olarak 
berzah âleminde iken cennet nimetlerin¬ 
den yararlanır. Bu konuyla ilgili hadisleri 
reddetmek mümkün değildir. Zaten Al¬ 
lah'ın cansız bir bedeni mükâfatlandırma¬ 
sı veya ona azap etmesini akıl da imkânsız 
görmez. Ayrıca kabir azabına ve nimeti¬ 
ne dair Kur'an'da açık deliller vardır (a.g.e., 
I, 188-189; II, 39; XI, 11-12; et-Tebşlr, s. 205- 
212). Ebû Bekir ile Ömer’in hidayet ön¬ 
derleri olmadığını söyleyip onlara ta'net- 
mek Resûlullah’a ta'netmek anlamına ge¬ 
lir; bu sebeple söz konusu tutumu benim¬ 
seyenlerin İslâm diniyle ilgisi kalmaz. Hilâ¬ 
fet meselesine ilişkin ihtilâfı çözmek için 
emirliğin Kureyş’e ait olduğunu söyleyen 
Ebû Bekir’i ashabın tamamına yakın ço¬ 
ğunluğu teyit etmiştir (et-Tebşlr, s. 156- 
158; İbn Hacer, V, 101). 

Taberî, itikadî konularda aklî istidlâlle- 
re başvurmak suretiyle büyük çapta Se- 
lefiyye'nin mütekaddim grubundan ayrıl¬ 
mış, belli başlı haberî sıfatları te’vil etmiş, 
imana bilgi unsurunu eklemiş, ancak bazı 
âhâd hadisleri mütevâtir kabul etmiş ve 
tekfirde katı sayılabilecek bir tutum ser¬ 
gilemiştir. Onun, eserleri Ehl-i sünnet’in 
kaynakları arasında yer almış Ebû Ya'lâ 
el-Ferrâ, İbn Teymiyye ve İbn Kayyim el- 
Cevziyye gibi müteahhir dönemi Selef âlim¬ 
lerine öncülük ettiğini söylemek mümkün¬ 
dür. Hüsâm b. Haşan Sarsûr, Taberî'nin 
İlâhî sıfatlara dair görüşlerini yazdığı bir 
eserde mukayeseli olarak incelemiştir (bk. 
bibi.). 
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TABERÎ, Ömer b. Ferruhân 

( ıjls-jall jj ) 

Ebû Hafs Ömer b. el-Ferruhân et-Taberî 
(ö. 200/815 [?]) 

I— Astronomi bilgini ve astrolog. ^ 

Taberistan'da yaşamış Fars kökenli bir 
aileye mensuptur; hayatı hakkında yeterli 
bilgi bulunmamaktadır. Kaynakların bir kıs¬ 
mında eserlerinin kendisi gibi bir astro¬ 
nom ve astrolog olan oğlu Ebû Bekir Mu- 
hammed’in eserleriyle karıştırıldığı görülür 
(İbnü'n-Nedîm, s. 332-333). Bazı kitapları¬ 
nın Latince’ye çevrilmiş olmasından dola¬ 
yı Avrupa astronomi ve astroloji tarihinde 
önemli bir yere sahiptir. Latin Ortaçağın¬ 
da adı Omar Tiberiadis, Omar Alfraganus 
Tiberiadis, Omar Ben Alfarghani Tiberia¬ 
dis ve Omar Belnalfargdiani Tiberiadis şek¬ 
linde geçer. Halife Mansûr zamanında be¬ 
lirli bir yön ve ivme kazanan tercüme fa¬ 
aliyetleri sürecinde astrolojiye duyulan il¬ 
gi kadîm kültür havzalarındaki astroloji ve 
dolayısıyla astronomi literatürünü Arap¬ 
ça’ya aktarma talebini arttırmış, İran’da 
Sâsânîler döneminde güçlü bir astroloji 
geleneğinin mevcut olması Abbâsî sara¬ 
yında Fars kökenli müneccim-mütercim- 
lerin öne çıkmasına yol açmıştır. Bunlar¬ 
dan biri olan Taberî ilk defa adını, yine 
İran'dan gelen Nevbaht ve Mâşâallah b. 
Eserî ile birlikte ve Muhammed b. İbra¬ 
him el-Fezârî'nin iş birliğiyle Bağdat’ı kur¬ 
maya girişen Halife Mansûr için bir zîc ha¬ 
zırlamaları sırasında duyurdu. Bu heyetin 
şehrin kuruluşuna başlamak için en uy¬ 
gun gün olarak hesapladığı 3 Cemâziye- 
levvel 145 (30 Temmuz 762) tarihi (Ya'kü- 
bî, s. 25, 28-29) Taberî’nin biyografisine ışık 
tutması açısından önemlidir. Taberî'nin 
Batlamyus’un Tetrabiblos' u için yazdığı 
şerhin bitişine rastlayan 196 Şevvali de (Ha- 
ziran-Temmuz 812) biyografisiyle ilgili ikin¬ 
ci kesin tarihleme verisidir. Böylece onun 
762-812 yılları arasında Bağdat’ta bulun¬ 
duğunu tesbit eden Pingree, Halife Man- 
sûr’un veziri Yahyâ b. Hâlid el-Bermekî iie 
(ö. 190/805) yakın ilişki içine girdiğine ihti¬ 
mal vermekte, fakat Me'mûn’un veziri Fazl 
b. Sehl ile (ö. 202/818) tanıştığı rivayeti¬ 
ni kuşkuyla karşılamaktadır (DSB, XIII, 
538). Bununla birlikte Taberî’nin 812’den 
sonra Vezir Fazl b. Sehl ile tanışacak ka¬ 
dar yaşamış olması da mümkün görün¬ 
mektedir. Nitekim modern kaynaklar onun 
ölümüyle ilgili tarihi 200 (815) yılına kadar 
uzatmaktadır. 

Taberî, Fazl b. Sehl vasıtasıyla Halife 
Me’mûn ile tanışmış ve onun için telif ve 


tercüme çok sayıda kitap kaleme almış¬ 
tır. Kaynaklar Taberî hakkmdaki bilgileri 
yine bir astronom ve müneccim olan Ebû 
Ma’şer el-Belhî'den (ö. 272/886) aktarmak¬ 
tadır. Belhî’den gelen bilgilere göre Tabe¬ 
rî Grek, Süryânî, Fars ve Bâbil kültür hav¬ 
zalarına ait kitapları tercüme etmede uz¬ 
man bir kişidir; yıldızların hareketi (ilm-i 
nücûm) ve hükümleri (astroloji) üzerine en 
önemli reislerden biridir (Sâid el-Endelüsî, 
s. 55; İbnü'l-Kıftî, s. 242). Onun çalışma¬ 
larının bazı müsbet bilim yaklaşımı içinde 
olan müelliflerin ilgisini çektiği bilinmekte¬ 
dir. Bîrûnî’nin Fi'l-Fahş c an nevâdiri Ebî 
Hafş c Ömer İbni'l-Ferruhân adıyla yaz¬ 
dığı eser (DSB, XIII, 538) bu özel ilginin bir 
göstergesidir. 

Eserleri. 1. Kitâbü Tefsîri'l-Erba^a Ma- 
kâlât li-Batlamyûs (Uppsala Universi- 
tâtsbibliothek, MS, Arab, nr. 203). Bat- 
lamyus'un İslâm dünyasında Kitâbü'l-Er- 
ba c a adıyla anılan astrolojiye dair eseri 
Tetrabiblos için (Lat. Quadripartitum ) 
yazdığı şerhtir. Eserin girişinde tercüme¬ 
nin de Taberî’ye ait olduğu kaydedilmek¬ 
teyse de İbnü’n-Nedîm onun Ebû Yahyâ 
el-Bıtrîk’in -muhtemelen Grekçe’den- çe¬ 
virdiği metne dayandığını yazmaktadır. 
2. Tefsir. Sidonlu Dorotheus’un Penta- 
teuch' unun (Kitâbü’t-Hamse) Pehlevîce’- 
sine yapılmış şerhtir (Dorotheus'un bu¬ 
gün adı bilinmeyen eserinin İslâm dün¬ 
yasına intikal şekli için bk. Pingree, Dum- 
barton Oaks Papers, XL1II [ 1989], s. 229- 


231 ). Arapça metin, David Pingree’nin İn¬ 
gilizce tercümesi, Perıtateuch' un orijina¬ 
linden günümüze ulaşmış bazı Grekçe ve 
Latince parçalarıyla birlikte yayımlanmış¬ 
tır ( Dorothei Sidonii Carmen Astrologicum, 
Leipzig 1976). 3. Kitûb fi’l-Mevûlîd. Do¬ 
ğum tarihlerinin yıldız falı yorumları üze¬ 
rine yazılan kitabın bilinen tek nüshası Nu- 
ruosmaniye Kütüphanesi’ndedir (nr. 2951). 
Kaynakları arasında Hermetik literatür ve 
Batlamyus, Mâşâallah b. Eserî, Dorotheus 
gibi müelliflerin yer aldığı eserin XII. yüz¬ 
yılın ilk yarısında Sevillalı John (Johannes 
Hispalensis) tarafından yapıldığı kabul edi¬ 
len De nativitatibus adlı Latince çevirisi¬ 
nin dünya kütüphanelerinde en az on al¬ 
tı nüshası bulunmaktadır. 1503’ten 1551 ’e 
kadar Venedik'te beş defa basılan esere 
ilk baskısı sırasında yine Taberî’ye nisbet 
edilen De interrogationibus adlı bir risâ- 
le eklenmiştir. Latince'ye 1217 yılında çev¬ 
rildiği belirtilen bu risâle Taberî’nin müs¬ 
takil bir çalışmasıdır ve daha sonra ayrı¬ 
ca neşredilmiştir (Basel 1 533, 1551). De 
nativitatibus' un bazı yazmalarında yine 
Taberî'ye izâfe edilen ve Sevillalı John ta¬ 
rafından çevrildiği anlaşılan Liber univer- 
sus adlı bir başka Latince esere daha rast- 
lanmaktadır. Pingree’ye göre Liber uni- 
versus' un içeriği De nativitatibus' unkiy- 
le irtibatlıdır ve onun gerçek kapsamı hak¬ 
kında fikir vermektedir ( MTCIA , 1/1 [ 1977|, 
s. 8-12). 4. Kitâbü'l-Mesâ’il fi ahkâmi'n- 
nücûm (Çorum İl Halk Ktp., nr. 2981, 


Ömer b. Ferruhân et-Taberî'nin Kitâbü’l-Mesâ’il fı ahkâmi’n-rıücûm adlı eserinin ilk iki sayfası (Nuruosmaniye Ktp., nr. 
2785/1) 
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3015) Birçok kütüphanede nüshaları yer 
alan eserin (Sezgin, VII, 112) Ebû Yûsuf 
Ya'küb b. Ali el-Kasrânî'nin yaptığı Muh- 
taşarü'l-Mesâ’ili'l-Kaşrâniyye başlıklı bir 
özeti bulunmaktadır (Hamza b. Hüseyin 
b. Kasım en-Nuaymî, VIII, 125). 5. Kitâ- 
bü'l-İhtiyârât. Bilinen tek nüshası İsken¬ 
deriye Kütüphanesi'ndedir (el-Hurûf ve’l- 
esmâ, nr. 2033-d/2, vr. 42 a -52 b ). 6. Kitâ- 
bü'l-Ahkâm c alâ envtfi'l-mesâ’il ve'l- 
kazâ’ c ale'd-delâ’il ( a.g.e., VIII, 98-100; 
Sezgin, VII, 112). 7. Risûle ti'stihrâci'z-za- 
mîr bi-tarîki'n-nücûm (bk. a.g.e., a.y.). 8. 
Kitâbü'l-Kırûnût ve tahvîli's-sinîn (a.g.e., 

VII, 111) 9. Kitâbü’l- c İlel. Günümüze ulaş¬ 
mayan bu eserin adı Bîrûnî'den öğrenil¬ 
mektedir (İstihrâcü’l-evtâr, s. 132), 10. Ki- 
tâb ti Şûreti'l-küre (Fi Hey’eti’L-felek). Bî- 
rûnî Taştîhu'ş-şuver ve tebtîhu'l-küver 
adlı eserinde buna atıfta bulunmaktadır 
(Kitâbhâne-i Merkezî-i Dânişgâh-ı Tahran, 
nr 5469, vr. 10 b ). 11. Kitâbü İttifâki'l-felâ- 
sife ve'htilâtihim ti hutûti'l-kevâkib (İb- 
nü'n-Nedîm, s. 332; İbnü’l-Kıftî, s. 242). 12. 
Kitâbü'l-Mehâsin (a.g.e., a.y.). 
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İran’ın kuzeyinde günümüzde 
Mâzenderan adını taşıyan eyalet. 

Eski Pehlevî sikkelerinde Tapurstân, İs¬ 
lâm kaynaklarında Taberistân adı verilen 
bölge XIII. yüzyıldan itibaren daha ziyade 
Mâzenderan adıyla anılmıştır. Kuzeyinde¬ 
ki Hazar denizi kıyılarından başlar ve asıl 
İran platosundan Eiburz dağları ile ayrılır. 
Sâsânîler devrinde “ispehbed" unvanını ta¬ 
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şıyan valiler tarafından yönetilen Taberis- 
tan, dağlık ve ormanlık yapısından dolayı 
İran coğrafyasında İslâm fetihlerinin en 
zor ilerlediği bölgelerden biri oldu. Küfe 
Valisi Saîd b. Âs, 30 (650-51) yılında dü¬ 
zenlediği seferler sırasında bölgenin önem¬ 
li şehirlerinden Âmül’ü fethetti. Muâviye 
b. Ebû Süfyân zamanında Maskale b. Hu- 
beyre güçlü bir orduyla bölgeye girdiyse de 
halkın direnişiyle karşılaştı, ordusu büyük 
kayıp verdi, kendisi de şehid oldu (Belâzü- 
rî, s. 481 ). Taberistan valiliğine tayin edi¬ 
len Muhammed b. Eş‘as el-Kindî’nin dü¬ 
zenlediği sefer de sonuçsuz kaldı. Fethe¬ 
dilen merkezlerde vergi yüzünden çıkan is¬ 
yanların yanı sıra bölge Hâricî isyancıların 
sığınağı haline geldi. Mühelleb b. Ebû Suf- 
re, Kâzerûn yakınında ağır bir yenilgiye 
uğrattığı Ezrakıler’i (75/695) takip ederek 
Taberistan bölgesindeki Hâricî isyanlarını 
da bastırdı. Taberistan bölgesinin tama¬ 
mının fethi Mühelleb’in oğlu Yezîd tara¬ 
fından gerçekleştirildi. Büyük bir ordu ile 
Taberistan’a giren Yezîd bölgenin mahallî 
hâkimini (ispehped) vergiye bağladı (98/ 
716-17). II. Mervân döneminde isyancı ma¬ 
hallî idarecilerin eline geçen bölge, Abbâ- 
sîler’in iktidara gelmesinin ardından itaat 
altına alındıysa da Ebû Ca'fer el-Mansûr 
devrinde yeniden isyanlara sahne oldu. İs¬ 
yanlar Hâzim b. Huzeyme et-Temîmî ve 
Ravh b. Hâtim el-Mühellebî tarafından bas¬ 
tırıldı. Me’mûn döneminde Muhammed b. 
Hafs b. Ömer’le birlikte Şervîn bölgesini 
fetheden Mâzyâr b. Kârin bölgenin idare¬ 
siyle görevlendirildi. Ancak o da Mu’tasım- 
Billâh zamanında vergiyi ödemeyerek is¬ 
yan etti (224/839). Halifenin Abdullah b. 
Tâhir kumandasında gönderdiği kuvvet¬ 
ler karşısında yenilgiye uğrayan Mâzyâr 
yakalanarak getirildiği Sâmerrâ’da idam 
edildi (225/840). Bu yıllarda Âmül’de otu¬ 
ran valiler tarafından yönetilen Taberistan 
bir süre sonra Horasan Valisi Abdullah b. 
Tâhir’in idaresine verildi. Öte yandan böl¬ 
genin mahallî hâkimlerinden Bâverdî Hü¬ 
kümdarı Kârin b. Şehriyâr 240 (854-55) yı¬ 
lında İslâmiyet’i kabul etti. 

Taberistan coğrafî konumu sebebiyle 
muhalif fırkaların sığınağı olmaya devam 
etti ve IX. yüzyılın ortalarında bölgede güç¬ 
lerini arttıran Ali evlâdının eline geçti. Tâ- 
hirî yönetimine karşı isyan eden Deylemli- 
ler’in daveti üzerine Rey’den Taberistan’a 
gelen Haşan b. Zeyd el-Alevî Deylem, Ke- 
lâr, Şâlûs, Rûyân halkının kendisine biat 
etmesiyle Taberistan Zeydîleri’ni kurdu 
(250/864). Hz. Haşan neslinden gelen Ha¬ 
şan el-Alevî bölgede hâkimiyeti sağladık¬ 
tan sonra Âmül’ü ve Sâriye’yi (Sârî) ele 
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geçirdi. Bölgeyi geri almaya çalışan Tâhirî 
kuvvetleriyle mücadelesine devam etti. Öte 
yandan Ya'küb b. Leys es-Saffâr'la da sa¬ 
vaşmak zorunda kaldı. Haşan b. Zeyd, Sâ¬ 
riye ve Âmül'e giren Ya'küb’un (260/874) 
şiddetli yağmurlar yüzünden büyük zayi¬ 
at verip geri çekilmesinin ardından tek¬ 
rar Taberistan'a hâkim oldu. Haşan el-Ale- 
vî’nin ölümünden (270/884) sonra yerine 
geçen kardeşi Muhammed b. Zeyd ida¬ 
re merkezini Âmül’den Cürcân’a nakletti. 
Muhammed b. Zeyd Horasan Valisi Râfi' 
b. Herseme, Saffârîler ve Sâmânîler’le bir 
süre mücadele etti; Sâmânîler’le yaptığı 
savaşta aldığı yara sebebiyle öldü. Zeydî 
ordusunun Cürcân’da yenilgiye uğrama¬ 
sıyla Taberistan Zeydî Devleti’nin birinci 
dönemi sona erdi (287/900). On dört yıl 
Sâmânî hâkimiyetinde kalan Taberistan, 
Zeydîler’in Hüseynî kolundan Haşan b. Ali 
el-Utrûş’un Sâmânî kuvvetlerini bozguna 
uğratıp bütün Taberistan'ı ve Cürcân'ı ele 
geçirerek hükümdarlığını ilân etmesiyle 
tekrar Zeydîler’in eline geçti (301/914). 
Başşehir Âmül’ü Sâmânîler'e karşı başa¬ 
rıyla savunan Haşan el-Utrûş’un 304 (917) 
yılında vefatı üzerine iktidar damadı Ha¬ 
şan b. Kâsım'a geçti. Haşan b. Kâsım’ın 
yenilip öldürülmesi ve Zeydî hânedanının 
sona ermesinin ardından bölge Ziyârîler’in 
eline geçti (316/928). Bu arada kısa süre¬ 
lerle Büveyhîler ve Sâmânîler arasında el 
değiştirdi. 342’de (953) Büveyhîler’in, 360’- 
ta (971 ) yeniden Ziyârîler’in idaresine gir¬ 
di. Adudüddevle 981 ’de Taberistan ve Cür- 
cân'ı topraklarına kattı. 426 (1035) yılında 
Gazneli Mes’ûd, Âmül'e kadar gelip Tabe- 
ristan’ı hâkimiyeti altına aldı (Mîtrâ Mihrâ- 
bâdî, s. 189-202). 

Taberistan, Selçukluların 431 (1040) yı¬ 
lında Gazneliler’i mağlûp ederek Horasan'a 
hâkim olmalarının ardından Tuğrul Bey’in 
büyük bir ordunun başında buraya gir¬ 
mesiyle Selçuklu hâkimiyetine geçti (433/ 
1041-42). Mahallî hâkim Enûşirvân'ın bağ¬ 
lılık arzetmesi ve 100.000 dinar ödemesi 
karşılığında barış yapıldı. Bölgenin mahal¬ 
lî hâkimleri olan Ziyârîler ve Bâvendîler ita¬ 
at altına alındı. Taberistan’ı yıllık 50.000 
dinar vergi ödemesi şartıyla emirlerinden 
Merdâvîc b. Bisû'nun idaresine bırakan 
Tuğrul Bey çeşitli şehirlere nâibler tayin 
ettikten sonra Nîşâbur’a döndü. Bununla 
birlikte Bâdüsbanîler gibi bazı mahallî ha¬ 
nedanların özellikle dağlık bölgelerdeki ya¬ 
rı bağımsız durumu devam ediyordu. Sul¬ 
tan Alparslan, bölgedeki Selçuklu hâkimi¬ 
yetini güçlendirmek için 458 (1066) yılın¬ 
da İnanç Yabgu’yu buranın idaresiyle gö¬ 
revlendirdi. Hârizmşah Alâeddin Muham- 
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med devrinde Taberistan Hârizmşahlar’a 
bağlandı. 

Moğol istilâsı sırasında Esterâbâd ve 
Âmül gibi şehirler tahribata mâruz kal¬ 
dıysa da Taberistan dağlık ve ormanlık 
yapısından dolayı istilâyı en hafif atlatan 
eyaletlerden biri oldu. Taberistan’ın doğu¬ 
sunda bulunan Esterâbâd ve çevresi, İl¬ 
hanlIlar zamanında Horasan'da ikamet 
eden şehzadelerin başlıca kışlık merkezle¬ 
rinden biri durumundaydı. Bu devirde eya¬ 
letin vergi gelirleri Horasan eyaleti içeri¬ 
sinde hesaplanıyordu. Taberistan için Mâ- 
zenderan adının bu dönemde yaygınlık 
kazandığı görülmektedir. VIII. (XIV.) yüzyıl 
coğrafyacılarından Hamdullah el-Müstev- 
fî, Mâzenderan adını kullanmakla birlikte 
zaman zaman Taberistan’ı da zikretmiş¬ 
tir (Nüzhetü’l-kulûb, s. 159-161,348, 366). 
İsim değişikliği resmî kayıtlara da yansı¬ 
mıştır. Nitekim Abdullah b. Muhammed 
b. Kiyâ el-Mâzenderânî Risâle-i Felekiy- 
ye adlı eserinde 750 (1349-50) yılına ait 
bir bütçede bölgeyi Mâzenderan adıyla zik¬ 
retmiştir. Söz konusu bütçede Mâzende¬ 
ran 237 tümen (2.370.000 dinar) vergi ge¬ 
lirine sahipti. Bölge, İlhanlılar’ın yıkılma¬ 
sından sonra Şiî Mar'aşîler’den Seyyid Kı- 
vâmüddin’in eline geçti. Mar'aşîler döne¬ 
minde Âmül ve Sâriye’nin etrafı hendekle 
çevrildiği gibi bölgenin imarına önem ve¬ 
rildi. Güçlü bir orduyla bölgeye giren Ti¬ 
mur, Mar'aşîler’i mağlûp ederek burayı 
itaat altına aldı (794/1392) ve Mar'aşîler’i 
Mâverâünnehir’e sürgüne gönderdi (Za- 
hîrüddîn-i Mar'aşî, s. 233-234). Taberistan 
909 (1504) yılında Safevîler’in eline geçti. 
1. Abbas zamanında Esterâbâd'dan Sâri¬ 
ye ve Âmül’e inşa edilen yol bölgede her 
mevsimde ulaşımı sağladı. 1294'te (1877) 
Âmül şehrini Elburz dağları üzerinden Tah- 
ran’a bağlayan bir yol daha yapıldı. 

Günümüzde 23.756 km 2 yüzölçümüne 
sahip Mâzenderan İdarî bölgesinin (Ostân-ı 
Mâzenderân) nüfusu 2006 yılı sayımında 
2.833.000 olarak tesbit edilmiştir. Merke¬ 
zi Sâriye olan İdarî bölgenin diğer önemli 
şehirleri Bâbül (eski adi: Bâr-fürûş), Âmül, 
Kâimşehr ve Tonkabun’dur. Yoğun orman¬ 
larla kaplı olan bölgede halkın başlıca ge¬ 
çim kaynağı ormancılık, hayvancılık, zira¬ 
at, balıkçılık ve avcılıktır. Ziraata elverişli 
yerlerde başta pirinç olmak üzere ipek, 
keten, kenevir, narenciye ve bol miktarda 
meyve yetiştirilir. Burada halı dokumacı¬ 
lığı da yaygındır. Özel coğrafî şartların so¬ 
nucu olarak İran’ın başka bölgelerine ben¬ 
zemediğinden ekonomik durumu da İran’ın 
bütününe göre bir hayli farklıdır ve İran’¬ 
da çay üretilen yegâne bölge burasıdır. Ta- 


beristan’da pek çok âlim yetişmiştir. Ta- 
berî nisbesiyle meşhur olan bu âlimler ara¬ 
sında tarihçi ve müfessir Muhammed b. 
Cerîr et-Taberî, fakih Ebü’t-Tayyib et-Ta- 
berî ve ünlü hekim Ali b. Rabben et-Ta¬ 
berî anılabilir. 
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Filistin'de tarihî bir şehir. 

Filistin’in kuzeydoğusunda Taberiye gö¬ 
lünün batı kıyısında deniz seviyesinin yak¬ 
laşık 200 m. altında kurulmuştur. Kudüs’e 
161, Dımaşk’a 137 km. uzaklıktadır. Milât¬ 
tan önce 20 yılı civarında Filistin bölgesi¬ 
nin Romalı hâkimi Herod Antipas tarafın¬ 
dan tesis edilen şehre Roma İmparatoru 
Tiberios Konstantinos’a izâfeten Tiberias 
adı verilmiş ve bu ad Arapça'ya Taberiye 
şeklinde geçmiştir. Taberiye, Dımaşk-Ka- 
hire kervan yolu üzerinde bulunduğundan 
Roma döneminde stratejik bir konumday¬ 
dı. Şehirde bir saray inşa ettiren Herod bu¬ 
raya Galilee (Celîle) bölgesinden ve diğer 
yerlerden nüfus iskân etti. Milâttan son¬ 
ra 70’te Kudüs'ün yakılmasının ardından 
birçok yahudi âlimi ve din adamının göç 
etmesi sonucu Taberiye bir ilim merkezi 
haline geldi. 150 yılı civarında Sanhedrin 
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denilen yahudi dinî mahkeme meclisinin 
buraya taşınmasıyla yahudiler açısından 
şehrin önemi arttı. Nitekim 400 yılı dola¬ 
yında derlendiği kabul edilen Filistin Tal- 
mudu buradaki yahudi din âlimleri tara¬ 
fından oluşturulmuştur. 

Taberiye, müslümanların Filistin’e nüfuz 
ettikleri dönemde Şürahbîl b. Hasene ta¬ 
rafından kuşatıldı ve bir süre sonra anlaş¬ 
ma yoluyla fethedildi, halkın şehirde kal¬ 
masına izin verildi ( 13/634). Eş’ar ve Lahm 
gibi Arap kabileleri fethin ardından şeh¬ 
re yerleştiler. Romalılar döneminden beri 
darphânesi bulunan şehirde 15 (636) yılın¬ 
dan itibaren Hâlid b. Velîd dirhem darbet- 
tirmeye başladı. Bir ara isyan eden Tabe¬ 
riye halkını Amr b. Âs tekrar itaat altına al¬ 
dı. Emevîler döneminde şehrin yakınların¬ 
da bir saray yapıldı. Bu dönemde Filistin 
şehirlerinde çıkan isyanlar esnasında Ta¬ 
beriye halkı da ayaklandı (744-745). Şehir 
293’te (905-906) Karmatîler’in çıkardığı is¬ 
yanlar ve ardından ele geçirilmesi sırasın¬ 
da tahrip edildi. Taberiye, Fâtımîler dev¬ 
rinde siyasî açıdan önem kazandı. Bu dö¬ 
nemde şehirde Şiîliğin yaygınlaştığı kay¬ 
dedilmektedir. Ortaçağ coğrafyacıları ve 
seyyahları şehrin göl tarafı hariç müstah¬ 
kem surlarla çevrili olduğunu belirtir; şi¬ 
falı kaplıca sularından, hamamlarından ve 
ortasındaki cuma camisiyle batısındaki Ya¬ 
semin Mescidi’nden bahseder. 

Nâvekiyye Türkmenleri 462 (1070) yılı 
civarında Kurlu Bey kumandasında Tabe- 
riye’ye yerleştiler. Kurlu Bey’in ölümünün 
ardından Türkmen Beyliği’nin başına ge¬ 
çen Atsız b. Uvak’ın hâkimiyetine giren şe¬ 
hir I. Haçlı Seferi esnasında Haçlı işgal ve 
istilâsına mâruz kaldı. Haçlı işgali sırasın¬ 
da şehri ziyaret edip bir gece kalan Sem’â- 
nî şehir hamamından övgüyle söz eder ( el- 
Ensâb, VIII, 198). Dımaşk Atabeği Tuğte- 
gin ve Musul Emîri Mevdûd b. Altuntegin 
kumandasındaki Selçuklu ordusu 11 Mu¬ 
harrem 507 (28 Haziran 1113) tarihinde 
Taberiye yakınlarında Haçlılar’la yaptığı 
savaşta 2000 Frank’ı öldürmek suretiyle 
büyük bir zafer kazandı ve zengin gani¬ 
metler ele geçirdi. Hatta Kudüs Kralı Ba- 
udouin’in de savaş sırasında esir alındığı, 
ancak tanınmamasından faydalanarak giz¬ 
lice kaçıp kurtulduğu rivayet edilir (İbnü’l- 
Kalânisî, s. 185; İbnü'l-Esîr, X, 496). Tabe¬ 
riye savaşında Haçlılar ağır kayıplar verdik¬ 
leri gibi daha sonra Selçuklular tarafın¬ 
dan civardaki beldelere yapılan hücumlar¬ 
la ekonomik açıdan da çökertildiler. Hittîn 
Savaşı’nın ardından Selâhaddîn-i Eyyûbî’- 
nin fethettiği şehir (583/1187), Eyyûbîler 
döneminde birbirleriyle mücadele eden Ey- 
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yûbî melikleri arasında el değiştirdi. 590’- 
da (1194) Eyyûbî Hükümdarı el-Melikü’l- 
Efdal Ali'nin, 626’da ( 1229) el-Melikü'l-Kâ- 
mil Muhammed’in eline geçti. 638 (1241) 
yılında Eyyûbîler’in Dımaşk kolu hüküm¬ 
darı el-Melikü’s-Sâlih Ebü'l-Hayş, rakiple¬ 
ri Eyyûbî Hükümdarı el-Melikü’s-Sâlih Ey- 
yûb ve Kerek hâkimi el-Melikü'n-Nâsır Dâ- 
vûd’a karşı kendisine yardım etmeleri kar¬ 
şılığında Taberiye’yi Haçlılar’a teslim ettiy¬ 
se de 645'te (1247) Mısır hâkimi el-Meli- 
kü's-Sâlih Eyyûb'un Fahreddin İbn Hame- 
veyh kumandasında gönderdiği ordu şeh¬ 
ri geri almayı başardı. Ancak şehir Haçlı 
istilâsı sırasında tahrip edildi ve önemi¬ 
ni kaybetti, Aynicâlût Savaşı’ndan sonra 
Memlûk hâkimiyetine girdi (658/1260) ve 
Safed nâibliğine bağlandı. İbn Battûta’nm 
kayıtlarından Taberiye'nin VIII. (XIV.) yüz¬ 
yılda da harabe halinde olduğu anlaşılmak¬ 
tadır (er-Rihle, s. 62). 

1517 yılında diğer Filistin şehirleriyle bir¬ 
likte Osmanlılar’ın eline geçen Taberiye 
XVII. yüzyılda Ma'noğlu II. Fahreddin dö¬ 
neminde tekrar önem kazandı. XVIII. yüz¬ 
yıl başlarında Hicaz bölgesinden gelen Zey- 
dân kabilesi buraya yerleşti. Daha sonra 
bir karışıklık devri geçiren ve önemini kay¬ 
beden şehir 1730'da bedevî bir Arap olan 
Sayda Valisi Zâhir el-Ömer ez-Zeydânî’ye 
verildi. Zâhir şehri müstahkem hale getir¬ 
di ve güvenliği sağladı. Bir kale ve günü¬ 
müzde mevcut olan ulucamiyi yaptırdı. 
Taberiye XVIII. yüzyıl sonlarında bir süre 
Cezzâr Ahmed Paşa tarafından yönetildi. 
1799'da Napolyon’un işgaline uğrayan şe¬ 
hir XIX. yüzyılda Akkâ’ya bağlandı. 1837 
depreminde büyük zarar gördü. I. Dünya 
Savaşı’nın ardından İngiliz yönetimi altı¬ 
na girdi. 1920'den itibaren bölgeye iskân 
edilen yahudiler şehrin civarında yerleşim 


birimleri kurdular. 1934'te sel baskınına 
uğrayan Taberiye yeniden inşa edildi. 1948 
yılında Araplar ile yahudiler arasındaki çar¬ 
pışmalarda eski şehir harap oldu. Bu ta¬ 
rihten sonra İsrail yönetimi altına giren 
şehrin nüfusu 1961'de 20.000 kadarken 
2007 verilerine göre 40.000 civarına ulaş¬ 
tı. Ünlü yahudi filozofu İbn Meymûn (Ma- 
imonides) vasiyeti üzerine Taberiye’ye def- 
nedilmiştir. 1843 tarihinde yenilenen Câ- 
miu’l-cisr günümüzde müze olarak kulla¬ 
nılmaktadır. Taberiyeli âlimler Taberânî nis- 
besiyle anılır; bunların en meşhuru mu- 
haddis Süleyman b. Ahmed et-Taberânî’- 
dir. 
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Ebû Alî Emînüddîn (Emînü’l-İslâm) el-Fazl 
b. el-Hasen b. el-Fazl et-Tabersî 
(ö. 548/1154) 

Döneminde 
Imâmiyye Şîası’nın 
önde gelen müfessir, fakih 
ve âlimlerinden. 

Büyük ihtimalle Taberistan’da, bazı ri¬ 
vayetlere göre ise Kâşân ve İsfahan ara¬ 
sında bir köy olup Arapça’ya Tabris şek¬ 
linde geçen Tefriş’te doğdu. 467 (1075) ve¬ 
ya 470’te (1077) dünyaya geldiğini belir¬ 
ten nakiller yanında doksan yaşında öldü¬ 
ğü şeklindeki rivayetler dikkate alınarak 
458 (1066) yılında doğduğu kabul edilebi¬ 
lir. Meşhed’de uzun süre kaldığından Meş- 
hedî, ayrıca Radavî diye de bilinir. Sebze- 
vârî’deki ikameti dolayısıyla Sebzevârî ola¬ 
rak da anılmakla birlikte en meşhur nis- 
besi Tabersî’dir, bu nisbe mutlak olarak 
kullanıldığında kendisi kastedilir. Ebü’l-Ve- 
fâ Abdülcebbâr b. Ali el-Mukrî er-Râzî, Ebû 
Ali b. Şeyh et-Tûsî, Muvaffakuddin Hüse¬ 
yin b. Feth el-Vâiz el-Bekrâbâdî, Ebû Tâlib 
Muhammed b. Hüseyin el-Hüseynî ve Ha¬ 
şan b. Hüseyin b. Bâbeveyh el-Kummî gi¬ 
bi âlimlerin derslerine devam etti. Tahsi¬ 
linden sonra bir süre Horasan'da hocalık 
yaptı. Başta oğlu Radıyyüddin olmak üze¬ 
re Reşîdüddin İbn Şehrâşûb et-Tabersî, 
Müntecebüddin el-Kummî, Kutbüddin er- 
Râvendî ve Burhâneddin Muhammed Ali 
el-Kazvînî gibi öğrenciler yetiştirdi. 523’- 
te (1129) Meşhed'den ayrılarak Sebzevâr'a 
yerleşti ve eserlerinin çoğunu telif ettiği 
ömrünün son yirmi beş yılını burada ge¬ 
çirdi (A c yânü’ş-Şfa, VIII, 400). 548 (1154) 
yılının kurban bayramı gecesi Sebzevâr’- 
da vefat eden Tabersî’nin naaşı Meşhed'e 
nakledilerek Katlgâh diye bilinen yerde, di¬ 
ğer bir rivayete göre ise İmam Ali er-Rı- 
zâ'nm abdest alıp guslettiği yerde defne¬ 
dildi. 

Eserleri. Tabersî’nin tefsir alanındaki ça¬ 
lışmalarının önem taşıdığı kabul edilmek¬ 
te, günümüz Şiî dünyasında müfessirliğiy- 
le öne çıkmaktadır. 1. Mecma c ul-beyân* 
li- c ulûmi'l-KuRûn (Mecma'u’l-beyân fi tef¬ 
siri’l-Kuf ân). Eser üzerinde muhtelif ihti¬ 
sar çalışmaları yapılmış ve Farsça'ya ter¬ 
cüme edilmiştir. 1852’den itibaren ger¬ 
çekleştirilen baskıları dışında Ahmed Ârif 
ez-Zeyn (Tahran 1322-1324), Muhammed 
Emîn el-Âmilî (Beyrut 1377/1957), Seyyid 
Hâşim er-Resûlîel-Mahallâtî (Kahire 1378/ 
1958; Tahran 1379/1339 hş ), Seyyid Faz- 
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lullah e!-Yezdî et-Tabâtabâî ve Hâşim er- 
Resûlî (I-X, Beyrut 1406/1986) tarafından 
neşredilmiştir. 2. el-Kâfî eş-şâfî min ki- 
tâbi'l-Keşşâf (et-Tefsîrü’l-veciz, et-Tefsî- 
rü’ş-şağlr). Tabersî, Mecma c u'l-beyûn’- 
dan sonra Zemahşerî’nin el-Keşşûf ın- 
daki edebî özellikleri bu çalışmasında bir 
araya getirmiştir (El 2 [tng.J, X, 40). 3. Ce- 
vûmfu'l-câm i c et-Tefsîrü'l-vasît. Mü¬ 
ellifin, oğlu Hasan'm isteği üzerine yazdı¬ 
ğı, tefsirle ilgili çalışmalarının sonuncusu 
olan bu eser, el-Keşşâf tan alıp yazdıkla¬ 
rına kendi tefsirinden bazı bölümlerin ek¬ 
lenmesiyle meydana gelmiştir. İlk taşbaskı 
neşrinden (Tahran 1302, 1321) sonra Ebü’l- 
Kâsım Gürcî (Gerecî ?) (I-II, Tahran 1347- 
1359 hş. ; Kum 1409/1367 hş.) ve Âyetul- 
lah Kâdî Tabâtabâî (Tebriz 1383) tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır. 4. İ c lâmü'l-verâ bi- 
a^lâmi'l-hüdâ. İspehbed Alâüddevle Ali b. 
Şehriyâr b. Kârin adına Hz. Peygamber'in, 
Fâtıma’nın ve on iki imamın faziletlerine 
dair Şiî ve Sünnî kaynaklarından derlenen 
bilgilere dayanılarak kaleme alınan bir eser¬ 
dir. Çeşitli baskıları bulunan kitabın ilk ne¬ 
şirlerinden biri Necefte yapılmış ( 1970), 
İlmî neşri Ali Ekber el-Gaffârî'nin tashihle¬ 
ri ve dipnotlar ilâvesiyle gerçekleştirilmiş 
(Beyrut 1399/1979), ayrıca bir komisyon 
tarafından gözden geçirilerek yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1405/1985), S. el-Âdâbü'd- 
dîniyye li'l-hizâneti'l-Mu c îniyye. Ahlâ¬ 
ka dair olan eser, İsmâilî fedâilerince 521 
(1127) yılında öldürülen Horasan emîri ve 
Sultan Sencer'in veziri Muînüddîn-i Kâşî’- 
ye ithaf edilmiş olup henüz neşredilme- 
miştir (Âgâ Büzürg-i Tahrânî, I, 18). 6. el- 
Mü’telef mine'l-muhtelef beyne e’im- 
meti's-selef. Şeyhüttâife Ebû Ca'fer et- 
Tûsî’nin M esâ’ilü'l-hilâf adlı eserinin şer¬ 
hidir (nşr, Mehdî er-Recâî, Meşhed 1410). 
7. Tâcü'l-mevâlîd. Hz. Peygamber, Fâtı- 
ma ve imamlarla ilgili biyografik bir çalış¬ 
madır (Kum 1406/1985). 8. Neşrü'l-le’âlî. 
Hz. Ali’nin sözlerinin alfabetik sıraya göre 
düzenlenip kaydedildiği küçük bir risâle- 
dir (Musa O. A. Abdul, XV/2-3 (1971 1, s. 
101). Tabersî’nin bunların dışında en-Nû- 
rü'l-mübîn, Künûzü'n-necât, et-Temhîd 
ti'l-uşûl, Münyetü'z-zâhid, el-Fâ’ik, el¬ 
emde, Feza’ilü'z-Zehrâ\ Me c âricü's- 
su’âl, Şahîtetü'ı-Rızâ ve el-Cevâhir ii'n- 
nahv gibi eserleri bulunmaktadır. 
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1*1 Mustafa Öz 

r h 

TABHÂNE 

(bk. İMARET). 

r h 

TABİAT 

( 4A^aiaJI ) 

Yaratılış, seciye, 
bir varlığın aslî yapısı, 
maddî dünya anlamında 
bir terim. 

Sözlükte “yaratmak, inşa etmek, biçim 
vermek; mühürlemek" anlamlarındaki tab’ 
masdarından isim olan tabîat eski lugat- 
larda “yaratılış, seciye, yaratılıştan gelen 
aslî yapı" mânalarında kaydedilir (Lisânü’l- 
'Arab, “tb c a” md.; Tâcü’Earûs, “tb c a" md.; 
Cevherî, eş-Şıhâh, “tb c a" md.). Râgıb el-İs- 
fahânî'ye göre tabiat, tabin “mühürlemek" 
anlamından gelmekte olup yaratılış veya 
alışkanlıklar yoluyla nefse nakşedilen te¬ 
mel yapıyı anlatır; ancak yaratılış için kul¬ 
lanımı daha yaygındır (el-Müfredât, “tb‘a” 
md ). Terim olarak tabiat, bir varlığı belir¬ 
leyen özelliklerin tamamını, hareket sağ¬ 
layıcı güç diye kabul edilen etkeni, doğuş¬ 
tan sahip olunan aslî yapıyı (fıtrat), bilim¬ 
sel veya metafizik açıdan ele alınan mad¬ 
dî dünyayı, hareketin ve onu takip eden 
sükûnun ilkesini, kültür ve tekniğin etki¬ 
siyle değişikliğe uğramamış olan şeyi ve 
nefsin ilk güçlerinden birini ifade eder. 
“Bir varlığın aktif unsurlarının ve temel 
niteliklerinin toplamı” anlamındaki mahi¬ 
yet de tabiat mânasına gelir. Öz (essence) 
ve cevher (substance) terimleri de tabiatı 
anlatır. Ancak ayrı ayrı söz edildiğinde öz 
ve cevher varlığın statik durumuna, tabi¬ 
at ise içsel eğilimlerine ve dinamik yapısı¬ 
na işaret eder. 

Fizik çerçevesinde tabiat, maddî nesne¬ 
lerin toplamını veya hareketin ve onu ta¬ 


kip eden sükûnun ana ilkesini göstermek 
için kullanılır. Tabiat felsefesi ve tabiat bi¬ 
limleri denildiğinde maddî cevherlerin ka¬ 
nunlarını, özelliklerini, oluş ve bozuluş sü¬ 
reçlerini inceleyen çalışmalar anlaşılır. Me¬ 
tafizik alanında tabiat organik bütünlük 
gibi daha geniş bir kapsama sahiptir. Bu 
mânada tabiat Yunanca’daki “physis" (ken¬ 
di doğal sonucunu yaratacak dinamizme 
sahip maddî varlık) terimine çok yakındır. 
Physis ve bunun karşılığı tabiat kendi ken¬ 
dine hareket imkânını yaratan bir tür nef¬ 
se sahip olarak düşünülür. Bununla birlik¬ 
te Allah’tan başka bütün varlıkların müm¬ 
kün varlıklar kategorisine dahil edilmesi 
onları zorunlu varlık olan Allah’a bağlı ha¬ 
le getirdiği için İslâm düşüncesindeki ta¬ 
biat terimi physise göre farklılık arzeder. 

Tabiat felsefesinde ortaya çıkan mese¬ 
leler tabiatın birliği düşüncesi etrafında 
odaklanmaktadır. İyonya filozoflarının hep¬ 
si tabiat filozoflarıydı ve bütün varlıkların il¬ 
kesi olarak tesbit edebilecekleri temel 
maddelerin peşindeydi. Bu dönemde ha¬ 
va, su, ateş ve toprak (daha sonra Empe- 
dokles’in bunlara eklediği yeniden top¬ 
lanma ve dağılma özellikleri) sırasıyla ya¬ 
hut hepsi birden varlığın ilkesi sayılmıştır. 
Günümüzde ise eter veya başka madde¬ 
ler ya da enerji bütün maddî varlığın ilke¬ 
si, ana dayanağı diye kabul edilmektedir. 
Bütün varlıklara kaynaklık eden bu ana 
madde konusundaki statik birliğin yanın¬ 
da dinamik birlik de araştırılmaktadır. Baş¬ 
ka bir deyişle evrende meydana gelen bü¬ 
tün değişikliklerin arkasında tek bir ilke 
aranmaktadır. Tabiata metafizik bir temel 
arandığında yaratıcı Tânrı’nın yaratılan şey¬ 
lerden ayrılması felsefede gelenekleşmiş- 
tir. Mekanizm, her şeyin salt olarak bir 
cevherden diğerine doğru ilerleyip açıkla¬ 
nabileceğini kabul ederken teleolojik gö¬ 
rüşler nihaî sebebe daha büyük önem ve¬ 
rir ve farklı varlıkların son amaçlarına odak¬ 
lanır. Bütün varlıkları nihaî bir gayeye bağ¬ 
lamak ve her varlığın içine bir anlam yükle¬ 
yerek onu bu hedefe ulaşacak şekilde yön¬ 
lendirmek tabiatta monoteizmin egemen 
olduğu anlamına gelir. 

İlk Yunan düşünürlerinde tabiat mater¬ 
yalist değil hylozoist (maddenin canlılığı) 
yahut animist bir yorumla anlaşılıyordu ve 
şekillendirici fonksiyon ”nous’’a (akıl) ya¬ 
hut rasyonel prensibe veriliyordu. Bunun 
ardından Demokritos, Epikuros, Lucretius 
gibi atomcular tarafından saf atomculuk 
geliştirilmiş, her şeyin ruha sahip olduğu 
ve ruhun ince atomlar tarafından mey¬ 
dana getirildiği iddia edilerek bütünüyle 
maddeye indirgenen bir tabiat görüşü be- 
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nimsenmiştir. Bu görüşte madde tek ger¬ 
çek kabul edildiğinden dünyada var olan 
her şey maddî sebeplerin sonucu durumu¬ 
na düşürülmüş ve herhangi bir teleoiojik 
açıklamaya ihtiyaç duyulmamıştır. Bu ka¬ 
bulde zihne yahut ruha ait sanılan her şey 
maddenin görünümlerinden ibaret sayıl¬ 
mış, rasyonellik duyulara, irade de içgü¬ 
dülere indirgenmiş, insan ise zihinsel sü¬ 
reçleri doğuran maddî elementlerin özel 
biçimde düzenlenmesinin meydana getir¬ 
diği aşamalardan biri haline getirilmiştir. 
Böylece sistemde özgürlüğe, sorumlulu¬ 
ğa ve ölümsüzlük düşüncesine yer bırakıl¬ 
mamıştır. Eflâtun’un tabiat felsefesi bü¬ 
tünüyle metafiziktir ve soyut düşünceye 
dayanır. Aristo ise aklî tecrübecilik deni¬ 
len yöntemle bağımsız bir fizik yani tabiat 
felsefesi oluşturmuştur. Daha sonra Epi- 
kuros, Demokritos’un mekanist görüşle¬ 
rini, Stoacılar da (Revâkıyyûn) Heraklei- 
tos’un dinamik anlayışını canlandırıp ge¬ 
liştirmiş, Yeni Eflâtuncular ise bu alanda 
tamamen soyut düşünceler ileri sürmüş¬ 
tür. 

Aristocu dört sebep teorisinin Meşşâî 
modeldeki etkisine bağlı şekilde tabiatta 
hiçbir hadisenin belli bir sebebin dışında 
olamayacağı, tabiatta tesadüfe ve şansa 
imkân bulunmadığı, âlemde determiniz¬ 
min hüküm sürdüğü fikri felsefe tarihin¬ 
de geniş kabul görmüştür. Tabiatta boş¬ 
luk kabul etmeyen ve madde-sûret teori¬ 
sini esas alan Meşşâîler’in âlem anlayışın¬ 
da mekân ve zaman cisim ve hareketten 
bağımsız birer realite olarak düşünülemez. 
Meselâ İbn Sînâ’ya göre hareketin, içinde 
gerçekleştiği mekân boşluk demek değil¬ 
dir; mekân, kuşatan cisimle kuşatılan cis¬ 
min temas ettiği zihnî bir alan olup dış 
dünyada boşluk yoktur ( c Uyûnü’l-hikme, 
s. 23 vd.). İslâm filozofları, tabiattaki olu¬ 
şu Allah'ın hür iradesi yerine O’nun küllî 
bilgisine bağlamak suretiyle nisbî bir de¬ 
terminist tabiat görüşüne meyletmişler¬ 
dir. Nitekim onlar, fizikî sebepleri tabii ha¬ 
diselerin yakın sebebi sayarken bütün se¬ 
bepler zincirini hakiki sebep olan Allah’a 
bağlamış, tabii olanları mecazi sebep diye 
nitelemiştir. Fârâbî, İbn Sînâ ve İbn Rüşd 
gibi filozoflar tabiattaki sebepliliğe vurgu 
yaparken buradan âlemdeki gaye, nizam 
ve inâyet fikrine ulaşmanın ve bütün bun¬ 
ları Allah’ın ilim, hikmet ve kudret sıfat¬ 
larına bağlamanın daha mâkul olduğunu 
savunmuşlardır. 

Gazzâlî de sebep-sonuç ilişkisini kabul 
etmekle birlikte bu ilişkinin tabii varlıkla¬ 
rın yapısından gelen bir zorunluluk olma¬ 
dığını ileri sürmüştür. Gazzâiî’de tabiat, 
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Allah'ın hür ve mutlak iradesiyle müdaha¬ 
le edebileceği bir zorunsuzluk alanı diye 
kabul edilmiş, böylece mûcizelerin mey¬ 
dana gelişine imkân sağlanmıştır. Onun 
Tehâfütü'l-felâsife 'de İslâm filozoflarına 
yönelttiği eleştirilerle bu mesele kurum¬ 
sallaşmış bir tartışmanın odağı haline gel¬ 
miştir. Esasen İslâm filozoflarının nisbî de¬ 
terminizmine ilk eleştiri Gazzâlî’den ön¬ 
ceki kelâmcılar tarafından yöneltilmiştir 
(meselâ bk. Bâkıllânî, s. 56 vd ). Determi¬ 
nizm fikri, kelâm sisteminde Allah’ın mut¬ 
lak kudreti ve fâil-i muhtâr oluşu inancıy¬ 
la uzlaştırılamaz bulunmuş ve sabit tabi¬ 
atlar yahut tabiat kanunları fikri reddedi¬ 
lerek endeterminizme meyledilmiştir. Ke- 
lâmcılarda araya giren tabii sebepler zinci¬ 
rine zorunlu bir etkinin tanınmaması, olu¬ 
şun her safhasında Allah'ın yaratma fiili¬ 
nin ön plana alınması, âlemdeki her çeşit 
oluşun Allah'ın sürekli yaratıcı iradesine 
bağlanması hâkim bir fikirdir. Allah ile âlem 
arasındaki ilişki sadece İlâhî sebep planın¬ 
da düşünülmüş ve tabii sebeplere görece 
bir etki tanınmıştır. Varlık esasına daya¬ 
nan Meşşâî felsefenin aksine kelâmda oluş 
esas alınmış ve âlem Allah’ın yaratıcı ira¬ 
desinin kuşattığı sürekli bir oluş-bozuluş 
(kevn-fesad) süreci olarak tasavvur edilmiş¬ 
tir. Tabiatı sistemli bir şekilde açıklamaya 
çalışan bu ilk müslüman düşünürlere gö¬ 
re âlem atomlardan oluşmuştur ve değiş¬ 
kendir. Atomlar basit varlıklardır ve üç bo¬ 
yuttan yoksundur. Bu basit cevherler bir- 
biriyle bitişerek terkipler oluşturur veya 
birbirlerinden ayrılır, böylece varlıkta oluş 
ve bozuluş meydana gelir. Kelâmcıların 
atom nazariyesinde arazların iki ayrı za¬ 
manda var olamayacağı, yaratılan her şe¬ 
yin birbirinden bağımsız cüzlerden mey¬ 
dana geldiği kabul ediliyordu. Bu cüzlerin 
bir araya gelmesine ve ayrılmasına sebep 
olan da onlardaki içkin güç değil Allah’ın 
yaratmasıdır. Bu şekilde kelâmda Allah'ın 
müdahalesiyle sürekli yeniden yaratılan 
bir âlem telakkisi geliştirilmiştir. 

Kelâmcılar maddeciliğin felsefede orta¬ 
ya çıkan değişik temsilcilerini tabîiyyûn, 
dehriyye, muattıla gibi adlarla sınıflandır¬ 
mışlardır. Tabîiyyûn adı genellikle, mad¬ 
denin görünümlerinde ve duyumlarda or¬ 
taya çıkan çeşitliliğin kökenini onun do¬ 
ğasında arayan akımları belirtmek için kul¬ 
lanılır. Buna göre doğal olayların sebebini 
yalnızca tabiatta ve tabii nesnelerde ara¬ 
mak gerekir. Bütün olaylar (maddî ya da zi¬ 
hinsel süreçler) yeterli açıklamalarını zorun¬ 
lu tabiat kanunları içinde bulur. Bu eğilim 
kelâmcılarca şirk sayılmıştır (bk. TABİAT- 
çiLAR) Bazı kelâm âlimleri, sonuçlan ta¬ 


biattaki sebeplere bağlamakla birlikte her 
ikisinin de Allah tarafından yaratıldığını 
kabul eden, sebepleri yaratanın onların 
doğal sonuçlarını da yaratması gerektiği¬ 
ni savunan Mu’tezile’yi bu tanımın dışın¬ 
da tutarlar. Böylece göreli bir determiniz¬ 
min varlığı olumlanmış olmaktadır. Bu an¬ 
layışta Allah müsebbibü’l-esbâb (tabiatta¬ 
ki her şeyin belli bir sebeplilik içinde yü¬ 
rümesini takdir eden) diye görülmektedir. 

Tabiatı kendi gerçeklik zemininden ko¬ 
parmadan bir semboller alanı olarak gö¬ 
ren kelâmcılar bu alanın sembolize ettiği 
aşkın gerçekliği delillendirmek amacıyla 
istişhâd (istidlal) bi’ş-şâhid ale’l-gâib (ana¬ 
loji) yöntemini geliştirmişlerdir. Bu yakla¬ 
şım içinde küllîlerle cüziler, soyutla somut 
arasında bir irtibat kurularak gerçekliği 
bütünüyle maddeye indiren veya tama¬ 
men maddenin ötesine taşıyan yaklaşım¬ 
lar arasında bütüncül bir orta yol bulun¬ 
muştur. Bilgi kaynaklarını da hem reel (beş 
duyu) hem ideal (aklî) alanı kuşatacak bi¬ 
çimde oluşturan kelâmcılar böylece ger¬ 
çekçi bir varlık ve tabiat anlayışını temel- 
lendirmişlerdir. Bu kabulde Allah hakkın¬ 
da bilgi sahibi olmayı mümkün kılan kav¬ 
ram ve kategorilerin tabiatta mevcut ol¬ 
duğunu savunmuşlardır. Başından itiba¬ 
ren kelâmın -tabiatı esaslı bir tahlil alanı 
ve sağlam bir veri kaynağı şeklinde gör¬ 
meye imkân verecek şekilde- bilgi teori¬ 
sinde akla ve doğru habere tecrübeyi de 
eklemesi bu amaca yöneliktir. Bu yönte¬ 
min bir yandan aklın özgürleşmesi demek 
olan rasyonalizmin bir yandan da eşyanın 
bilgisinin eşyadan öğrenilmesi demek olan 
ampirizmin yolunu açacak nitelikte oldu¬ 
ğu söylenebilir. 

İnsan aklına dayalı biçimde ortak tec¬ 
rübe alanı durumundaki tabiattan hare¬ 
ket etmek suretiyle Tanrı'nın varlığını ve 
sıfatlarını ortaya koymaya çalışan felsefî 
faaliyete tabiat teolojisi denir. Buna göre 
yaratan ve yarattıklarını koruyup gözeten 
nitelikleriyle Tanrı hakkında fikir veren en 
temel bilgi alanı tabiattır; nitekim bu alan 
için “varlık kitabı" denilmiştir (meselâ bk. 
EbüT-Berekât el-Bağdâdî, 11, 437). Yaratıcı 
kudret olarak Tanrı, tecrübe alanındaki 
bütün varlık tarzlarını birer işaret ve de¬ 
lil şeklinde kendine şahit kılmıştır. Bu ta¬ 
bii düzene eşlik eden ve bir yönüyle tabi¬ 
atın parçası olan insan da tabiatı algıla¬ 
ma ve onu Allah'ın varlığına tanıklık eden 
semboller dünyası olarak yorumlama ye¬ 
teneğiyle donatılmıştır. Allah’ın insana ken¬ 
dini rasyonel olarak açacağını, buna giden 
yolun aklî ve fikrî çabaya bağlı bulundu¬ 
ğunu söyleyen ontolojik delilin aksine ta- 
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biat teolojisinin kullandığı kozmolojik de¬ 
lilde tabiata dayalı tecrübe öne çıkarılmak¬ 
tadır. Tabiat teolojisi bakımından Tanrı sa¬ 
dece mekanik olarak kabul edilen evren¬ 
le değil evrenin içindeki bireyle de ilgilidir. 
Atomcu nazariyenin ifade ettiği şekliyle 
oluş halindeki evrenin sürdürülebilirliği ka¬ 
dar Tanrı’nın birey ve toplum hayatında 
yer tutması ve ahlâka kaynaklık etmesi 
de ön plana alınmaktadır. Nitekim kendi 
dışındaki varlıklarla ve tabiatla ilişkisinde 
Kur’an'ın öne çıkardığı Tanrı sadece yarat¬ 
makla kalmaz, aynı zamanda yaratmasını 
adalet üzere yapar, yaratmasına rahmet 
ve merhametini eş kılar. O'nun yaratma¬ 
sı, açıklamaya çalışılan duyu verilerinin al¬ 
gıladığı âlemle (âfâk) sınırlı olmayıp kav¬ 
ranması gereken bir psişik dünyayı da (en- 
füs) kapsar (Fussılet 41/53). Bu yaklaşım, 
Allah ile tabiat ve genel olarak yarattığı 
alan arasındaki ilişkiyi -felsefe ve misti¬ 
sizmde yapılanın aksine- sadece ontolojik 
ve epistemolojik bir ilişki olmaktan çıka¬ 
rır ve işin içine aksiyolojiyi, ahlâkı ve este¬ 
tiği de koyar. 
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( ) 

İyonyalı filozoflar gibi 
tabiat bilimlerine dayalı 
bir metafizik 

kurma çabası içinde olan 
İslâm filozoflarının 
temsil ettiği akım. ^ 

Milâttan önce VI. yüzyılda yaşayan Ta- 
les, Anaximenes, Anaximandros, Herak- 
leitos gibi tabiatçı filozoflar evrenin ana 
maddesinin ne olduğunu sorgulamışlar- 


dır. Maddenin canlı olduğu (hylozoîsme) öğ¬ 
retisini benimseyen bu düşünürler varlı¬ 
ğın ilkesinin toprak, hava, ateş ve su oldu¬ 
ğunu; bunların taşıdığı soğukluk, sıcaklık, 
yaşlık ve kuruluk gibi karşıt niteliklerin et¬ 
kilemesiyle maddî kâinatın teşekkül ettiği¬ 
ni savunuyorlardı. Bazı İslâm düşünürleri 
bu fikri benimsediğinden tabîiyyûn (tabi- 
atçılar, natüralistler) diye anılmıştır (İbn Cül- 
cül, s. 77-78; Sâid el-Endelüsî, s. 52). Gaz¬ 
zâlî filozofları sınıflandırırken birinci gru¬ 
ba materyalistleri (dehriyyûn), ikinci gru¬ 
ba tabiatçıları, üçüncü gruba ilâhiyatçıları 
yerleştirir. Ona göre tabiatçı filozoflar bir 
bilim adamı titizliğiyle tabiatı incelemiş, 
hayvanların anatomisini araştırarak ora¬ 
da yüce Allah’ın eşsiz hikmetlerini ve ese¬ 
rinin ilginçliğini görmüş, evrenin yaratıcı¬ 
sı Allah’ın varlığını kabul etmek zorunda 
kalmıştır. Bununla birlikte nefsi insanın 
maddî varlığının bir parçası sayarak ölüm¬ 
le birlikte ruhun da yok olacağını iddia et¬ 
mişlerdir. Dolayısıyla bu yaklaşım onların 
âhireti, cenneti, cehennemi, kıyameti ve 
hesap vermeyi inkâr etmelerine yol açmış¬ 
tır. 

Tabiatçı filozoflar bütün fizik ve meta¬ 
fizik gerçeklikleri maddeye indirgeme eği¬ 
liminde olduğundan bilginin kaynağı so¬ 
rununda sansüalist, yöntem konusunda 
tümevarıma, varlık felsefesinde realisttir. 
Bu felsefenin İslâm toplumuna aktarılma¬ 
sıyla dinî nasları akılcı bir yaklaşımla yo¬ 
rumlayan Mu’tezile’nin tabiat ilimlerine 
olan ilgisi özellikle Nazzâm’ın çalışmalarıy¬ 
la ileri bir seviyeye ulaşmışsa da onların 
bu ilgisi temel İslâm inançlarının sınırları 
dışına çıkmamıştır (Mâcid Fahrî, s. 120). 
Bazı yazarlar İbnü'r-Râvendî'yi de tabiat- 
çılar arasında değerlendirme eğiliminde¬ 
dir (a.g.e., s. 134); ancak kendisine muha¬ 
lif kaynakların bildirdiği kadarıyla o sade¬ 
ce peygamberliği değil tabiatçı filozoflar¬ 
dan farklı olarak Allah’ın varlığını inkâra 
varan materyalist bir düşünürdür. İslâm 
toplumunda kendisinden tabiatçı filozof 
diye söz edilen ilk düşünür ve bilginin Câ- 
bir b. Hayyân olduğu bilinmektedir. Her 
ne kadar Câbir’in çalışmaları tıp, astrono¬ 
mi, matematik, felsefe gibi ilimlere yayıl¬ 
mışsa da o her şeyden çok kimyacı sıfa¬ 
tıyla tanınır. Temsil ettiği tabiat felsefesi 
küçük âlem-büyük âlem (insan-evren) an¬ 
layışına ve semavî güçlerin yeryüzündeki 
olaylara etkisi fikrine dayanmaktadır. Ay¬ 
rıca evrenin nicelik boyutu üzerinde ısrar¬ 
la durması ve ilim anlayışında ölçme ve 
deneye büyük önem vermesi de evrende 
temel ilkenin sayı olduğu şeklindeki Pisa- 
gorcu sistemin onun tabiat felsefesinde¬ 


ki bir yansımasıdır. Tabiatta maden, bitki 
ve hayvan şeklinde sıralanan varlık merte¬ 
beleri içinde madenler seviyesinin Câbir'in 
eserlerinde özel bir yeri vardır. Madenle¬ 
rin sadece oluşumları açısından değil dö¬ 
nüşümleri açısından da ele alınması onun 
kimya çalışmalarının hareket noktasını 
oluşturur. Daha sonra Ya’küb b. İshak el- 
Kindî’nin felsefe, matematik, astronomi, 
optik, meteoroloji, psikoloji, ahlâk, kim¬ 
ya, mûsiki gibi alanlarda eser vermesi ve 
tabiat bilimleri alanında birçok eser kale¬ 
me alması sonraki nesilleri yüreklendir- 
miştir. Nitekim Kindî’nin talebesi olan İb- 
nü’t-Tayyib es-Serahsî üstadı gibi atomcu¬ 
luğu reddeden görüşleri savunmuş, çeşit¬ 
li atmosfer olaylarını ve dağların işlevlerini 
ele aldığı çalışmalarıyla tabiat bilimlerinin 
gelişmesine katkılarda bulunmuştur. 

İslâm düşüncesinde tabiatçı filozof is¬ 
mini en çok hak eden âlimin Ebû Bekir 
Muhammed b. Zekeriyyâ er-Râzî olduğun¬ 
da şüphe yoktur. Yaşadığı dönemin hoş¬ 
görü ortamında Eflâtun felsefesinden esin¬ 
lenerek deist dünya görüşünü temellen- 
dirmeye çalışan filozof, hakikate ulaşma¬ 
da dine ve bir peygamberin rehberliğine 
ihtiyaç olmadığını iddia ettiği için gerek 
çağdaşları gerekse daha sonraki filozof 
ve kelâmcılar tarafından eleştirilmiş, mül- 
hidlikve zındıklıkla damgalanmıştır. Bazı¬ 
ları da onu bir taraftan Aristoculuktan 
sapmakla, diğer taraftan Sokrat öncesi 
natüralistlerin görüşlerini benimsemekle 
suçlamıştır. Râzî’nin tabiat felsefesi ko¬ 
nusundaki görüşleri onun, Gazzâlî’nin ta- 
biatçı filozoflarla ilgili tasnifindeki hikmet 
sahibi bir yaratıcının varlığını kabul eden 
grup içinde yer aldığını gösterir. Koyu bir 
rasyonalist olan, çalışmalarında gözlem, 
deney ve tümevarım yöntemini uygula¬ 
yan Râzî, tıp ve kimya alanındaki başarı¬ 
ları yanında atomist görüşleriyle de dikkat 
çekmektedir ki bu yaklaşımlar geleneksel 
tabiatçı felsefenin tipik özelliklerine işaret 
eder [DİA, XXXIV, 481 ). Meşşâî felsefedeki 
statik madde anlayışına karşılık Râzî, ya¬ 
pısı gereği maddenin dinamik olarak ha¬ 
reket etme gücüne sahip olduğunu ileri 
sürmüştür. Ayrıca ruh göçünü (tenasüh) 
savunduğu için tipik bir natüralisttir. Ru¬ 
hun ölümsüzlüğüne inandığından salt ma¬ 
teryalistlerden, tenâsühü kabul ettiği için 
kelâmcılardan ayrılır. Kozmik varlığın olu¬ 
şum ve işleyişini beş ezelî ilke adını verdi¬ 
ği bir sistemle yorumlayan filozof bunun 
kendisine ait orijinal bir sistem olduğunu 
iddia etse de Allah, küllî nefis, ilk heyûlâ, 
mutlak zaman ve mutlak mekân diye sı- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


327 




TABIATÇILAR 


raladığı bu ezelî prensipler fikrini Pisagor, 
Empedokles ve Demokrit gibi Sokrat ön¬ 
cesi tabiat filozoflarından aldığı ve kendi 
düşüncesini bu görüşler üzerine kurduğu 
konusunda ciddi eleştiriler vardır (Bîrûnî, 
s. 243). Bununla birlikte Râzî'nin felsefe¬ 
sinin kaynaklarını sadece söz konusu ta¬ 
biat filozoflarıyla sınırlandırmak doğru de¬ 
ğildir; bu kaynaklara ruh ve heyûlâ konu¬ 
sunda Eflâtun’un ve diğer metafizik kav¬ 
ramlarda Maniheizm ve Mecûsîlik unsur¬ 
larının eklenmesi mümkündür (Walzer, 
s. 29). Klasik kaynaklarda Râzî’nin tabiat 
olaylarının yorumu üzerine otuz iki eser 
kaleme aldığı söylenirse de bunlar günü¬ 
müze ulaşmamıştır. Otobiyografisi niteli¬ 
ğindeki es-Sîretü'l-felsefiyye'de tabiat 
bilimleri ve metafizik alanında telif ettiği 
birçok eseri zikrederken özellikle “sem’u’l- 
kiyân” adını verdiği tabiat bilimine girişle 
ilgili olarak zaman, mekân, dehr, boşluk 
gibi fizik kavramlarına dair risâleler; evre¬ 
nin şekli, gök cisimlerinin dairesel hare¬ 
ketlerinin sebepleri gibi doğrudan tabiat 
felsefesini konu alan eserler yazdığını zik¬ 
reder (es-Sîretü’L-febefıyye, s. 108-109). İs¬ 
lâm felsefesinde tabiatçı filozoflar dehrî- 
lerden farklı şekilde bir yaratıcının varlı¬ 
ğını inkâr etmezler, Bâtınîler’den ayrı ola¬ 
rak da doğru bilgiye ulaşmada akıl ve de¬ 
ney dışında mistik bir kaynağa başvur¬ 
mazlar. Dolayısıyla bu filozofların hedefi 
tabiata dayalı bir metafizik kurmaktır. On¬ 
lar için aslolan varlığı açıklamada deney 
ve tümevarım yöntemlerinin kullanılma¬ 
sıdır. Her ne kadar kâinatı yaratan Allah'ın 
varlığını kabul etseler de nübüvveti ve dini 
kabule yanaşmamışlardır. 
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r n 

TÂBİÎN 

( ) 

Sahâbeyi 

müsliiman olarak gören 
ve müsliiman olarak 
ölen ikinci nesli ifade eden terim. 

Sözlükte “bir kimsenin yolundan gitmek, 
onu izlemek" anlamındaki teba’ kökünden 
türeyen tâbi’in (bir kimseye uyan, onu izle¬ 
yen) çoğulu olan tâbiîn (tâbiûn) kelimesi¬ 
nin terim anlamı hakkında farklı görüşler 
ileri sürülmüştür. Hâkim en-Nîsâbûrî tâ- 
biîni “sahâbeyle görüşüp konuşan, onlardan 
dini ve sünenleri öğrenen kişiler” olarak ta¬ 
nımlarsa da sahâbeden semâı olmayıp on¬ 
ları sadece görenleri de tâbiînden saymak¬ 
tadır (AfaVı'/etü ‘ ulûmi’l-hadiş, s. 42, 45). 
Sahâbeden sonraki bütün tabakalarda yer 
alan râviler için hadisi duydukları sırada 
mümeyyiz ve zâbıt olma şartından söz 
eden Hatîb el-Bağdâdî tâbiîyi, “bir sahâ- 
bînin yanında bulunup ona talebelik eden 
kimse” diye tarif etmektedir (el-Kifâye, s. 
22, 52). İbn Hibbân ise bir kimsenin tâbiî 
sayılabilmesi için sahâbî ile görüştüğü za¬ 
man ondan duyduğunu anlayabilecek yaş¬ 
ta olması gerektiğini söylemektedir. Bu 
sebeple o bazı sahâbîleri çocuk yaşta gö¬ 
ren Halef b. Halîfe gibi kişileri tâbiînden 
saymamıştır. Fakat yerleşik kabule göre 
bir kimsenin tâbiînden sayılması için sa¬ 
hâbî ile görüşmesi yeterlidir (İbnü's-Salâh, 
s. 302; Nevevî, II, 607; İbn Hacer, s. 1 10- 
111) Tâbiîn kelimesi ilk defa, “Tâbiînin en 
hayırlısı Üveys’tir” anlamındaki hadiste Hz. 
Peygamber tarafından kullanılmıştır (Müs¬ 
lim, “FezâTlü’ş-şahâbe”, 224). Resûl-i Ek¬ 
rem’den rivayet edilen bazı hadislerde sa- 
hâbenin ardından gelenlerin onlardan son¬ 
raki en hayırlı nesil olduğu ifade edilmek¬ 
teyse de (meselâ bk. Buhârî, “Fezâ’ilü aş- 
hâbi’n-nebî”, 1; Müslim, “Fezâhlü’ş-şahâ- 
be”, 210-216) bu rivayetlerde tâbiîn lafzı 
geçmemektedir. Âlimlerin çoğunluğu, tâ¬ 
biîn adının Kur’ân-ı Kerîm’de geçen “ve’lle- 
zîne’t-tebeûhüm” (onların yolunu samimiyet¬ 
le izleyenler) ibaresinden (et-Tevbe 9/100) 
kaynaklandığını söylemektedir. Fakat âyet¬ 
lerin bağlamı, bu ibarenin ilk müslüman- 
lardan sonra İslâm’ı kabul eden sahâbîle- 
re işaret ettiğini göstermektedir. Ayrıca 
bu lafzın tâbiîn nesline olduğu gibi kıya¬ 
mete kadar gelecek bütün müslümanları 
kapsadığı da belirtilmiştir. Tâbiînden İkri- 
me el-Berberî ise Kur’an’daki “ve âharîne 
minhüm" (onlardan olan başkaları) ibaresini 
(el-Cum a 62/3) tâbiîn diye yorumlamıştır 
(Kurtubî, XVIII, 93). 
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Âlimler tâbiîni çeşitli tabakalara ayır¬ 
mıştır. Müslim’e ait olan en sade tasnife 
göre sahâbenin büyükleriyle sohbet eden 
ve rivayetlerinin çoğunu onlardan alanla¬ 
ra “kibâr-ı tâbiîn", sahâbe yanında tâbiîn¬ 
den de hadis rivayet edenlere “evsât-ı tâ¬ 
biîn”, az sayıda sahâbe ile karşılaşıp riva¬ 
yetlerinin çoğunu diğer tâbiîlerden alan¬ 
lara “sıgâr-ı tâbiîn” denir. İbn Sa’d tâbiîni 
önce beldelere göre tasnif etmiş, her bel¬ 
deyi de tarih sırasına göre tabakalara ayır¬ 
mıştır. Hadis usulü literatüründe en çok 
karşılaşılan tasnif ise Hâkim en-Nîsâbûrî’- 
nin on beş tabakalı sınıflandırmasıdır. Bu 
tasnifin, çoğunluğu muhadramûndan olu¬ 
şan birinci tabakasında Saîd b. Müseyyeb, 
Kays b. Ebû Hâzim, Ebû Osman en-Neh- 
dî, Kays b. Ubâde, Ebû Vâil Şakık b. Sele¬ 
me, Ebû Recâ el-Utâridî gibi aşere-i mü- 
beşşere ile görüşen kimseler yer almak¬ 
tadır. Fakat Hâkim’in bu tabakada andığı 
bazı isimler aşere-i mübeşşere ile görüş¬ 
memiş, hatta bazıları onların vefatından 
sonra dünyaya gelmiştir. İkinci tabakada 
Esved b. Yezîd, Alkame b. Kays, Mesrûk 
b. Ecda‘, Ebû Seleme b. Abdurrahman, 
Hârice b. Zeyd; üçüncü tabakada Şa’bî, 
Ubeydullah b. Abdullah b. Utbe, Kâdî Şü- 
reyh b. Hâris ve akranları bulunmaktadır. 
Ayrıca muhadramûn, Hz. Peygamber dev¬ 
rinde doğup ondan semâı olmayan çocuk¬ 
lar, herhangi bir sahâbîden semâı olmayan 
İbrâhim b. Süveyd en-Nehaî gibi kişiler, sa¬ 
hâbeden bazıları ile görüştükleri halde te- 
beu’t-tâbiînden sayılanlar tâbiînin başka 
tabakalarını teşkil etmekte, kendi şehirle¬ 
rinde en son vefat eden sahâbîleri gören¬ 
ler ise on beşinci tabakada yer almakta¬ 
dır (Ma c rifetü c ulûmi’l-hadîs, s. 44-46). Re- 
sûl-i Ekrem devrinde müslüman oldukla¬ 
rı halde onu göremedikleri için “muhad- 
ram" denilen Esved b. Yezîd en-Nehaî, Ebû 
Osman en-Nehdî, Alkame b. Kays, Kays b. 
Ebû Hâzim, Mesrûk b. Ecda‘, Oveys el-Ka- 
ranî (Veysel Karanî), Kâdî Şüreyh gibi kişiler 
tâbiînin büyüklerinden sayılmıştır. 

Tâbiîn döneminin başlangıcı ve sonuy¬ 
la ilgili tartışmalar izâfîdir. Teoride tâbiîn 
devri Resûlullah’ın vefat ettiği gün başla¬ 
makla birlikte gerçekte bu neslin ağırlıklı 
olarak yaşadığı dönem olan 65-135 (684- 
752) yılları arasıdır. 150 (767) yılı civarında 
tebeu’t-tâbiîn devrinin başladığının belirtil¬ 
mesi (Sehâvî, III, 351 ), ayrıca 140’tan (757) 
sonra vefat edenlerin tâbiînden sayılma¬ 
yacağı yönünde görüşlerin bulunması yu¬ 
karıdaki tarihlendirmeyle uyuşmaktadır. 
Bazı kaynaklarda, son sahâbî kabul edilen 
Ebü’t-Tufeyl Âmir b. Vâsile’nin 110 (728) 
yılındaki vefatından hareketle tâbiîn taba- 
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kasının bu tarihten sonra başlatılması ve 
onu gören son tâbiî sayılan Halef b. Halî- 
fe'nin ölüm tarihine (180/796) kadar sür¬ 
dürülmesindeki amaç 110 yılına kadar sa- 
hâbe, 180 yılına kadar tâbiîn rivayetinin 
devam ettiğini göstermektir. 

En faziletli tâbiînin kim olduğu husu¬ 
sunda genellikle Ahmed b. Hanbefin Saîd 
b. Müseyyeb'i Alkame b. Kays ve Esved 
b. Yezîd’e tercih ettiğine dair rivayetler 
kaydedilmekle birlikte her beldenin âlim¬ 
leri kendi beldelerindeki bir tâbiîyi diğer¬ 
lerinden üstün saymıştır. Meselâ Medine- 
üler'e göre Saîd b. Müseyyeb, Kûfeliler’e 
göre Üveys el-Karanî, Basralılar'a göre Ha- 
san-ı Basrî, Mekkeliler’e göre Atâ b. Ebû 
Rebâh en faziletli tâbiîdir. Hz. Peygamber, 
“Tâbiînin en hayırlısı Üveys'tir” dediği hal¬ 
de gerek Ahmed b. Hanbefin gerekse di¬ 
ğerlerinin yaptığı farklı tercih ilimde veya 
başka bir ölçütte üstünlüğün dikkate alın¬ 
dığını düşündürmektedir. Tâbiîn neslinde 
öne çıkan kadın âlimlerin en meşhurları 
Hafsa bint Şîrîn, Amre bint Abdurrahman, 
Âişe bint Talha b. Ubeydullah ve Ümmü'd- 
Derdâ el-Vassâbiyye’dir. Ömer b. Abdüla- 
zîz’in Ebû Bekir b. Hazm'a gönderdiği, ha¬ 
dislerin tedvin edilmesine dair emirde ri¬ 
vayetleri derlenecek kişiler arasında Am¬ 
re bint Abdurrahman da anılmaktadır. 

Tâbiîn nesli daha çok Emevîler döne¬ 
minde yaşamıştır. Tâbiîn âlimleri, bu de¬ 
virde bazı olaylar yüzünden idarecilere kar¬ 
şı tavır aldıkları gibi yine siyasî sebepler¬ 
le ortaya çıkan problemleri ve bunların top¬ 
lumsal sonuçlarını dinî ve İlmî açıdan tar¬ 
tışmışlar; toplumu iç savaşa sürükleyecek 
isyanlardan kaçınmakla birlikte yöneticile¬ 
rin tasarruflarını eleştirmek suretiyle fik¬ 
rî mücadelelerini sürdürmüşlerdir. Bu dö¬ 
nemde yoğun biçimde tartışılmaya baş¬ 
lanan konuların başında iç savaşlardaki 
ölüm vak'alarına bağlı olarak büyük günah 
(kebîre) ve kader meseleleri yer alıyordu. 
Teorik temelli bu tartışmalarda Hasan-ı 
Basrî gibi bazı isimler ön plana çıkmakla 
beraber Emevîler’e karşı fiilen mücadele 
eden ve sonuçta dönemin idarecileri tara¬ 
fından öldürülen Saîd b. Cübeyr gibi şah¬ 
siyetler de bulunmaktaydı. Tâbiîn devrin¬ 
de İslâm coğrafyasının sınırları Mâverâün- 
nehir’den İspanya’ya kadar ulaşmış, Arap 
olmayan unsurlar arasında hızlı bir İslâm¬ 
laşma faaliyeti başlamıştır. Fethedilen böl¬ 
gelerin İslâmlaşmasında buralara devlet 
tarafından eğitici olarak gönderilen tâbi¬ 
în âlimlerinin büyük katkısı olmuş, bu sa¬ 
yede kendilerine mevâlî denilen yeni bir 
unsur ortaya çıkmıştır. İslâm'a giren bu ki¬ 
şiler, kendi kültür birikimlerini yeni inanç¬ 


larıyla mezcederek İslâmî ilimlerin geliş¬ 
mesinde rol oynamıştır. 

Bu dönemde İlmî faaliyetler özellikle Hi¬ 
caz, İrak ve Suriye’de yoğunlaşmıştır. Hi¬ 
caz’da Medine ve Mekke, Irak’ta Basra ve 
Küfe önemli merkezlerdi. Sahâbe devrin¬ 
de belirginleşmeye başlayan Hicaz-lrak ayı¬ 
rımı tâbiîn döneminin sonuna gelindiğin¬ 
de artık ehl-i hadis-ehl-i re’y şeklinde bi¬ 
liniyordu. Medine'de hicrî birinci yüzyılın 
sonlarında “fukahâ-i seb’a” adıyla anılan 
yedi âlim tâbiîn neslinin en önemli isim¬ 
leriydi. Bu devrin başlarında Kûfe’de Al¬ 
kame b. Kays, Mesrûk b. Ecda’, Esved b. 
Yezîd, Kâdî Şüreyh gibi şahsiyetler bulun¬ 
makla birlikte bunların bütün bilgilerine 
sahip olan Nehaî ile Şa’bî, Küfeli tabiîn¬ 
den ilk akla gelen âlimlerdi. Mekke'de Atâ 
b. Ebû Rebâh, Tâvûs b. Keysân; Basra’da 
Hasan-ı Basrî, Muhammed b. Şîrîn, Katâ- 
de b. Diâme; Dımaşk’ta Mekhûl b. Ebû 
Müslim öne çıkan isimlerdi. Tâbiîn içinde 
zühd ve takvâlarıyla tanınan sekiz kişi (Âmir 
b. Abdullah, Üveys el-Karanî, Herîm b. Hayyân, 
Rebî' b. Huseym. Ebû Müslim el-Havlânî, Es¬ 
ved b. Yezîd, Mesrûk b. Ecda' ve Hasan-ı Basrî) 
hakkında kendisi de aynı nesilden olan Al¬ 
kame b. Mersed’den gelen rivayetler müs¬ 
takil bir eserde toplanmıştır (bk. bibi.). 

Tâbiîn İslâmî ilimlerin teşekkülünde en 
önemli rolü oynayan nesillerdendir. Birçok 
tâbiîn âliminin görüşleri sonraki yüzyıllar 
boyunca referans kabul edilmiştir. Meselâ 
rivayet tefsirinin önemli bir örneği olan İbn 
Ebû Hâtim’in TefsîrüTKur’âni'l^azîm'm- 
de yaklaşık 16.283 isnaddan 11.829'u tâ- 
biîne ve sonraki âlimlere dayanmaktadır. 
Sahâbe arasında tefsir bilgisiyle meşhur 
olan Abdullah b. Abbas'ın yetiştirdiği ta¬ 
lebelerin önde gelenlerinden Saîd b. Cü¬ 
beyr, Mücâhid b. Cebr ve İkrime el-Berbe- 
rî daha çok tefsir alanında tanınmıştır. Ay¬ 
rıca Katâde b. Diâme, Alkame b. Kays, Mes¬ 
rûk b. Ecda', Hasan-ı Basrî, Atâ b. Ebû Re¬ 
bâh ve Süddî gibi isimler de tefsirle ilgi¬ 
lenmiştir. Bunlardan bazıları hocalarından 
duyduklarını aktarmakla kalmamış, müs¬ 
takil tefsir çalışmaları da yapmıştır. Ehl-i 
kitap'tan Kâ'b el-Ahbâr ve Vehb b. Müneb- 
bih gibi bazı kimselerin İslâm’a girmesi¬ 
ne bağlı olarak İsrâiliyat’ın yaygın biçim¬ 
de kullanılmaya başlanması, gayba dair yo¬ 
rumlar yapılması, belirli fırkalara mensu¬ 
biyetten kaynaklanan düşüncelerin ve fark¬ 
lı kültürlerden gelen etkilerin yorumlara 
aksetmesi tâbiîn tefsirini sahâbe tefsirin¬ 
den ayıran özelliklerdir. Ayrıca bu dönem¬ 
de tefsir biçim değiştirmiş, basit ihtiyaç¬ 
ları gözeten soru-cevap yahut kısa açıkla¬ 
malar şeklindeki yaklaşım yerini Kur’an'ın 


tamamını tefsir etmeyi hedefleyen anla¬ 
yışa bırakmıştır. 

Bu devrin başlarında hadis rivayeti ge¬ 
nelde sözlü olarak devam etmekteydi. Fa¬ 
kat ezberden rivayeti gerekli görüp hadis¬ 
lerin yazılmasına karşı çıkanlar zamanla 
azınlıkta kalmış ve etkilerini yitirmiştir. 
Hadislerin Kur’an’la karışma ihtimalinin 
bulunmadığı bu dönemde hocaların şah¬ 
sî görüşlerinin hadislerden ayırt edileme¬ 
yeceği endişesi ortaya çıkmış, ancak hem 
yazının giderek gelişmesi hem de hadisle¬ 
rin her geçen gün çok daha fazla kişi ta¬ 
rafından bilinir hale gelmesi bu tür endi¬ 
şelere yer bırakmamıştır. Tâbiîn dönemi¬ 
nin ayırt edici unsurlarından biri de isnad 
sisteminin ve ricâl tenkidinin yaygınlık ka¬ 
zanmasıdır. İsnad uygulamasının başlan¬ 
gıcı için bir tarih belirtmek güçtür. Fakat 
tâbiîn âlimleri, sahâbe döneminde ilk ör¬ 
nekleri görülen isnad uygulamasının teo¬ 
rik temellerini oluşturma yolunda en önem¬ 
li adımı attıkları gibi rivayetleri isnadla bir¬ 
likte aktarmaya gayret etmişlerdir. Yine 
de tâbiîn devrinin başlarında hadislerin 
sonraki dönemler kadar sistemli ve katı 
bir isnad kullanımının bulunduğunu söy¬ 
lemek mümkün değildir. Bu devirde mür- 
sel rivayetlerin fazlalığı isnadın henüz her 
yönüyle sistematik hale gelmediğini gös¬ 
termektedir. Öte yandan hadis rivayetin¬ 
de tamamı âdil kabul edilen sahâbe nes¬ 
liyle sonraki nesiller arasında fark göze¬ 
tildiği için tâbiîne mensup kişiler cerh ve 
ta'dîle tâbi tutulmuştur. Tâbiîn neslinde, 
ilk ricâl tenkitçilerinden sayılan İbn Sîrîn’in 
yaptığı gibi rivayetin kimden alındığına dik¬ 
kat edilmesi gerektiğini söyleyen birçok 
âlim yetişmiştir. 

Hocaların hâfızasmda veya yazılı metin¬ 
lerinde dağınık halde bulunan hadislerin 
derlenmesine de (tedvîn) bu dönemde 
başlanmış ve bu faaliyet âdeta tâbiînle 
özdeşleşmiştir. Tâbiîn devrinde hadis uy¬ 
duranların çoğalması yanında ileri gelen 
sahâbe ve tâbiînin vefatı üzerine Emevî 
Halifesi Ömer b. Abdülazîz, Medine Valisi 
Ebû Bekir Muhammed b. Amr b. Hazm'a 
gönderdiği bir mektupla tedvîn faaliyeti¬ 
nin başlatılmasını emretmiştir. Tedvinin 
kapsamı başta tartışma konusu olmuş, 
Ömer b. Abdülazîz bazı rivayetlere göre 
sadece Hz. Peygamber’e ait hadislerin top¬ 
lanmasını istemiş, bazı rivayetlere göre ise 
sahâbe kavillerinin de yazılmasını emret¬ 
miştir. Sadece Resûl-i Ekrem’den gelen ri¬ 
vayetleri toplayanların yanı sıra İbn Şihâb 
ez-Zührî gibi adı tedvinle özdeşleşenler 
sahâbe kavillerini ve tâbiîn görüşlerini de 
derlemiştir. Zührî’nin tercihinin doğruluğu 
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kısa bir süre sonra anlaşılmış, Resûlullah'ın 
hadisleri sahâbe kavilleri ve tâbiîn fetva¬ 
larıyla birlikte toplanmaya başlanmıştır. 

Tâbiîn nesli fıkıh ilminin gelişiminde çok 
önemli rol oynamış, fıkıh bu devirden iti¬ 
baren müstakil bir ilim dalı olarak teşek¬ 
kül sürecine girmiştir. Hulefâ-yi Râşidîn 
döneminde sosyal hayatla yakından ilişki¬ 
li olup pratik karakter arzeden fıkıh tâbiîn 
devrinde giderek nazarî bir mahiyet ka¬ 
zanmıştır. Abdülmelik b. Mervân ve Ömer 
b. Abdülazîz dışındaki Emevî halifelerinin 
dinî ve fıkhî meselelere karşı ilgisiz tavır¬ 
ları fıkhın ferdî gayretlerle ve hoca-talebe 
ilişkisi içinde ekolleşerek gelişmesine yol 
açmıştır. Bu dönemde fıkhın öğrencilere 
okutulması, fetvaların ilim meclislerinde 
tartışılması ve farklı görüşlerin ortaya çık¬ 
ması, fıkıh ilminin gündelik hayattan gi¬ 
derek uzaklaşıp nazarî bir ilim haline gel¬ 
mesinin başlıca tezahürleri arasında yer 
alır. Tâbiîn görüşlerinin bolca görüldüğü 
ilk döneme ait fıkıh kitaplarında tâbiîn fet¬ 
vasının sahâbe kavline tercih edildiği du¬ 
rumlara çokça rastlanır. Tâbiîn âlimlerinin 
verdikleri hükümlerde bulundukları böl¬ 
genin bir dereceye kadar etkisi olmuşsa 
da bunlarda sahâbe tabakasındaki hoca¬ 
larının etkisi büyüktür. Ayrıca siyasal ve 
sosyal ortam, dile hâkimiyet ve etnik du¬ 
rum da âlimlerin dinî konulara yaklaşımı¬ 
nı, meseleleri kavrayışlarını ve yorumla¬ 
malarını etkileyen unsurlardır. Yine tâbiîn 
devri kelâm ilminin temellerinin atıldığı 
bir dönem olmuş, bu devirde revaçta olan 
tartışma konularıyla ilgili tavırlar Mutezi¬ 
le, Havâric, Mürcie, Kaderiyye, Cehmiyye 
gibi fırkaların zuhuruna tesir etmiştir. Tâ¬ 
biîn âlimleri kıraat ilmi açısından da önemli 
olup meşhur yedi kıraat imamından Mek- 
keli Ebû Ma'bed İbn Kesîr, Küfeli Âsim b. 
Behdele ve Dımaşklı İbn Âmir bu nesil¬ 
dendir. 

İslâm tarihinde yazılan ilk eserler siyer 
ve megâzî alanına aittir. Tâbiîn neslinden 
Urve b. Zübeyr de bu sahanın ilk müelli¬ 
fidir. Onu Şa'bî, İbn Şihâb ez-Zührî ve İbn 
İshak takip etmiştir. Tefsir alanında ilk 
eserin Halife Abdülmelik b. Mervân’ın is¬ 
teği üzerine Saîd b. Cübeyr tarafından 80 
(699) yılından önce kaleme alındığı belir¬ 
tilmektedir. Ayrıca tâbiînden Mücâhid b. 
Cebr, İkrime el-Berberî, Hasan-ı Basrî ve 
Atâ b. Ebû Rebâh’ın tefsirlerinin olduğu 
zikredilmekle birlikte bugün Hasan-ı Basrî 
ve Mücâhid b. Cebr'e nisbet edilerek ba¬ 
sılan tefsirlerin onlara aidiyeti ihtilâflıdır. 
Bu dönemde hadis sahasında yazılan eser¬ 
lerden günümüze ulaşan en eski örnek 
Hemmâm b. Münebbih’in eş-Şahîfetü'ş- 


şahîha's\ö\r. Kaynaklarda tâbiîn âlimleri¬ 
nin fıkıh alanında telif ettikleri eserlerden 
söz edilmesine rağmen günümüze sadece 
Zeyd b. Ali'nin el-Mecmû c fi'l-fıkhi ulaş¬ 
mıştır. 

Tâbiîn hakkında yüksek lisans ve dokto¬ 
ra tezleri hazırlanmıştır. Mübârek b. Seyf 
b. Mehdî el-Hacerî’nin et-TâbPûne'ş-şi- 
kât el-mütekellem fî semâ c ihim mine'ş- 
şahâbe mimmen lehüm rivâyetün c an- 
hüm fi'l-Kütübi's-Sitte (elif-ze), (Medine 
1411, el-Câmiatü’l-lslâmiyye), Ali Akay’ın 
Tabiûn Döneminde Tefsir Hareketleri 
(1996, Harran Üniversitesi Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü) ve Mustafa Macit Karagö- 
zoğlu’nun Maktû Hadis ve Delil Değe¬ 
ri (2007, İÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü) ad¬ 
lı yüksek lisans çalışmalarıyla Abdüşşâfî 
Ali Câbir'in Haşâ’işü'l-fıkhiT-İslâmî fî 
c ahdi't-tâbfîn (Kahire 1975, Câmiatü’l-Ez- 
her), Mübârek b. Seyf b. Mehdî el-Hâcerî’- 
nin et-TâbPûne'ş-şikât el-mütekellem 
fî semâcihim mine'ş-şahâbe mimmen 
lehüm rivâyetün c anhüm fi'l-kütübi's- 
sitte (sin- c ayn) (Medine 1415/1994, Câ- 
miatü'l-İslâmiyye), Yusuf Suiçmez’in Ha¬ 
diste Ref' Problemi (Mevkuf ve Maktû 
Hadislerin Resulullah’a İzafesi) (2005, AÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü) ve Arif Ulu’- 
nun, Tûbiûnun Sünnet Anlayışı (2006, 
AÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü) adlı dokto¬ 
ra tezleri bunlardan bazılarıdır. 
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Sehâvî, Fethu’l-muğiş, Beyrut 1403/1983, III, 
351; Süyûtî, Tedribü’r-râvî (nşr. Abdülvehhâb Ab- 
düllatîf), Beyrut 1399/1979, II, 206-214; M. Accâc 
el-Hatîb, es-Sünne kable’t-tedvîn, Kahire 1383/ 
1963, s. 75-99, 293-309, 323-336, 481-527; 
Rif'at Fevzi Abdülmuttalib, Tevşîku’s-sünne fi’l- 
karni’ş-şâni el-hicrî, Kahire 1400/1981, s. 60-71; 
Sezgin, GAS (Ar ), I, 63-82; Ahmet Haşan, İlk Dö¬ 
nem Islâm Hukuk Biliminin Gelişimi (trc. Ha¬ 
luk Songur), İstanbul 1999, s. 33, 47, 80-81; Ah¬ 
met Yücel, Hadis İstılahlarının Doğuşu ve Geli¬ 


şimi, İstanbul 1996, s. 33; M. Akif Koç, Isnad Ve¬ 
rileri Çerçevesinde Erken Dönem Tefsir Faaliyet¬ 
leri (doktora tezi, 2001), Ad Sosyal Bilimler Ensti¬ 
tüsü, s. 3, 11, 50, 101, 128; Susan A. Spectorsky, 
“Tâbhün”, El 2 (İng ), X, 28-30. [Tl 

L4J Arif Ulu 


r U 

TABÎİYYÂT 

( CJtjç-diiJ! ) 

Meşşâî gelenekte 

tabiat ilimleri alanına giren konuları 
ve bunlara dair eserleri 
ifade eden bir terim. 


İlk ve Ortaçağ ilim ve felsefesinde, du¬ 
yularla algılanan organik ve inorganik var¬ 
lıklar alanında meydana gelen her çeşit 
oluş ve bozuluşun (kevn ve fesad), deği¬ 
şen ve değişime uğramayan (hareket ve 
sükûn) varlıkların ilke ve özelliklerinin ne¬ 
lerden ibaret olduğunu gözleme dayana¬ 
rak araştıran ilimler el-ulûmü’t-tabîiyye ve 
kısaca et-tabîiyyât diye anılmaktadır. İs¬ 
lâm filozof ve bilginlerinin ilimler tasnifiy¬ 
le ilgili eserlerinde tabiat ilimlerinin sekiz 
ilimden meydana geldiği görülmektedir. 
Bu durum, Aristo’nun tabiat ilimleri alanın¬ 
da yazdıklarını mantık külliyatındaki gibi 
sekiz sayısıyla sınırlama ve bu geleneğe 
bağlı kalma düşüncesinden kaynaklanmak¬ 
tadır. Filozofun bu alanda yazdıkları sayı¬ 
ca daha çok olmakla birlikte Ya'küb b. İs¬ 
hak el-Kindî, Fârâbî ve İbn Sînâ gibi Meş- 
şâîler, yaptıkları tasniflerde sekiz sayısını 
aşmamak için bazan iki eseri (ilmi) bir baş¬ 
lık altında vermişlerdir. Hatta aynı filozo¬ 
fun farklı eserlerinde yer alan tasnifler¬ 
deki eser adlarında bu farklılığı görmek 
mümkündür (Kaya, s. 128-131). Meşşâî 
gelenekte felsefe ve ilimlerin en olgun ve 
sistematik eseri sayılan İbn Sînâ’nın eş- 
Şifâ 5 külliyatının tabiat ilimlerine ayrılan 
ve et-Tabfiyyât başlığı altında yer alan 
söz konusu sekiz ilmi içeren eserler şöyle 
sıralanmıştır: es-Semâ c ü't-tabfî (fizik), 
es-Semâ 5 ve'Mâlem (gök ve yeryüzü), el- 
Kevn ve'l-fesâd (oluş ve bozuluş), el-EPûl 
ve'l-infTâlât (etkiler ve edilginler), el-Ma c â- 
din ve'l-âşârü'Hulviyye (madenler ve me¬ 
teoroloji), en-Nefs (psikoloji), en-Nebât (bit¬ 
kiler), el-Hayevân (hayvanlar-canlılar). Se¬ 
kiz ilmin dışında tıp, veterinerlik, avcılık, 
çiftçilik, firâset, rüya tabiri, astroloji, si¬ 
hir, tılsım, simya ve kimya gibi bilgi şube¬ 
leri ise tabîiyyâtın alt dalları sayılmakta ve 
bunlar da kendi içlerinde çeşitli dallara 
ayrılmaktadır (Sıddîk Haşan Han, I, 65). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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terici, eş-Şemeratüî-merzıyye fi ba‘zi’r-risâlâti’1- 
Fârâbiyye: Alfârâbi’s Philosophische Abhand- 
lungen içinde), Leiden 1890, s. 51; a.mlf., İhşâfü’l- 
'ulûm (nşr. A. Gonzalez), Madrid 1953, s. 83-87; 
İbn Sînâ, Fi aksâmi'Fulûmi’Fakliyye (nşr. Emîn 
Hindiyye, 77s'u resa’il içinde), Kahire 1908, s. 
108-110; Sıddîk Haşan Han, Ebcedü'Fulüm (nşr. 
Abdülcebbâr Zekkâr), Dımaşk 1978, I, 65; Mah¬ 
mut Kaya, İslâm Kaynaklan Işığında Aristoteles 
ve Felsefesi, İstanbul 1983, s. 128-131. 
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TÂBİRNÂME 

( <uli jmJÜ ) 

Rüya tabiriyle ilgili eserlerin 

genel adı. 

Sözlükte "bir kenarından diğer kenarına 
geçmek; rüyayı yorumlamak" anlamların¬ 
daki abr kökünden türeyen ta‘bîr İsmâil 
Hakkı Bursevî tarafından “uykuda görü¬ 
len hayalî şekillerden (sûret), dışta mey¬ 
dana gelen enfüsî ve âfâkî durumlardan 
örneklere sahip şekillere geçmek” diye ta¬ 
nımlanmıştır ( Rûhuî-beyârı, IV, 266). Rü¬ 
yalarda görülen şeylerin neleri semboli¬ 
ze ettiğini açıklayan ilme tâbir (ilm-i ta'bîr, 
ilm-i ta'bîr-i rü'yâ), rüyaları yorumlayanlara 
muabbir denir. Bu konuda yazılan eserler 
de tabîr-nâme, ta'bîrât-ı vuküât, ta‘bîrât-ı 
rü’yâ, rü’yâ-nâme, vâkıa-nâme, segir-nâ- 
me, güzâriş-nâme gibi adlarla anılır. İbn 
Haldûn’un Mukaddime, Taşköprizâde’nin 
Mevz ûâtü'l-ulûm ve Kâtib Çelebi'nin Keş- 
fü'z-zurıûn adlı eserlerinde tâbir ilmi ve 
literatürü geniş yer tutar. Bu ilim, önce¬ 
den tedbir alma veya müjdeleme bakımın¬ 
dan dünya ve âhiret için muteber olan dinî 
ilimlerden sayılmıştır. Tarihi Asurlular'a 
(m.ö. 5000) uzanan tâbirnâmeler eski Mı¬ 
sır, Hindistan ve Yunan medeniyetlerinde 
de mevcuttur. Kâtib Çelebi Keşfü'z-zu- 
nûn da Aristo, Eflâtun, Öklid, Batlamyus 
ve Câlînûs (Galen) gibi şahsiyetlere ait rü¬ 
yalardan ve tabirlerinden söz eden eserle¬ 
ri kaydeder. Antik rüya tabirciliğinin önem¬ 
li eseri olan Artemidor'un Oneirokritikon u 
Arapça'ya çevrilince İslâm rüya tabirciliği 
bundan etkilenmişti. Talmud’un son kıs¬ 
mındaki rüyalarla ilgili paragraflar yahudi 
kültüründe rüya ve tabirin önemli olduğu¬ 


nu göstermektedir (“Berakoth”, s. 338- 
341). Incil'de de rüyanın önemine işaret 
edilmiş ve birçok hıristiyan rüya tabircisi 
yetişmiştir. 

İslâm dininde rüya tabirine önem veril¬ 
diği Kur'an'da ve hadislerde yer alan bil¬ 
gilerden anlaşılmaktadır. Kur'ân-ı Kerîm’- 
de Hz. Yûsuf'a rüya yorumunun öğretil¬ 
diği (Yûsuf 12/6, 21), Hz. İbrâhim ile Ya‘- 
küb ve Yûsuf’un gördükleri rüyaları tabir 
edip ona göre hareket ettikleri (Yûsuf 12/ 
4-6; es-Sâffât 37/102) belirtilir. Hz. Yûsuf’un 
rüyasını babası Ya'küb’un yorumlaması, 
Hz. Yûsuf’un zindandayken iki gencin ve 
daha sonra Mısır kralının rüyalarını tabir 
edişi de Kur’an’da haber verilmektedir (Yû¬ 
suf 12/6, 36-37, 41-49, 100). Resûl-i Ek¬ 
rem’e ilk vahyin sâlih rüya şeklinde gel¬ 
mesi hadis kitaplarında da rüya ve tabi¬ 
rin yer almasına vesile olmuştur (bk. RÜ¬ 
YA) Rüya tabirinde Hz. Ebû Bekir ile kızı 
Esmâ, Saîd b. Müseyyeb ve İbn Sîrîn’in ad¬ 
ları öne çıkmıştır (Kettânî, 1, 199-200; II, 
347, 444). 

İlk tâbirnâmelerin büyük bir kısmı gü¬ 
nümüze ulaşmamakla birlikte yine de İs¬ 
lâm dünyasında bu konudaki literatür ol¬ 
dukça zengindir. İbn Sîrîn’in Kitâbü'l-Ce- 
vâmi c i (Süleymaniye Ktp., Bağdatlı Veh¬ 


bi Efendi, nr, 936; İzmirli İsmail Hakkı, nr. 
1500; Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, nr. 1170), 

Ca’fer es-Sâdık’ın Kitâb fî ta c bîri'r-rüt‘yâ'- 
sı (İÜ Ktp., AY, nr. 4646), İbn Kuteybe’nin 
Ta'bîrıi'r-rü’yâ’sı (Şam 2001 ), İbn Ebü’d- 
Dünyâ’nın er-Rü’yası (Ta^bîrü’r-rü’yâ), 
Nasr b. Ya’küb ed-Dîneverî’nin et-Ta c bî- 
rü'l-Kûdirî fi'l-ahlâm'i (Beyrut 1997) 
bunlardandır. XI ve XIV. yüzyıllar arasında 
çok sayıda tabircinin adından ve eserin¬ 
den bahsedilmektedir. Haşan b. Hüseyin 
el-Hallâl, Tabakâtü'l-mu c abbirîn de 7500 
tabircinin ismini vererek bunlardan 600 
kişiyi eserleriyle birlikte tanıtmıştır (Yük¬ 
sel, s. 93-94). Bu dönemde kaleme alınan 
tâbirnâmeler arasında Ziyâeddin İbnü’l- 
Esîr’in Eyyûbî sarayında iken yazdığı eser¬ 
le Fettâhî’nin manzum Kitâb fî ma c rife- 
ti'l-hiyel’i (TSMK, III. Ahmed, nr. 3472), 
Ebû Tâhir İbrâhim b. Yahyâ b. Gannâm’ın 
Dürretü'l-ahlâm fî ta c bîn'l-menâm \ (Be¬ 
yazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 3922), Zey- 
nüddin İbnü’l-Verdî’nin manzum Elfiyye'- 
si (Bulak 1285), Halîl b. Şâhin’in el-İşârât 
fî c ilmi’l- c ibârâtî (İÜ Ktp., AY, nr. 35; Sü¬ 
leymaniye Ktp., Beşir Ağa, nr. 128), Ab- 
dülganî en-Nablusî’nin 1684’te alfabetik 
olarak düzenlediği Ta c tîrü'l-enâm fî ta c - 
bîri'l-menâm ını (Kahire 1275) saymak 
mümkündür. İslâm kültüründe Hz. Ya’küb 
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ile Dânyâl'in muabbir oldukları kabul edil¬ 
mektedir. Abbâsî Halifesi Mehdî-Billâh dö¬ 
neminde (775-785) her şeyi iyiye yorma ve 
tabircileri ödüllendirme yaygın hale gel¬ 
miştir (Schimmel, s. 68). Öte yandan mu- 
abbirlerin çeşitli ilimleri bilmesi, dinler, 
mezhepler ve topluluklarla ilgili âdet ve 
gelenekler hakkında biigi sahibi olması ge¬ 
rektiği ileri sürülmüştür. 

Türk kültüründe rüya ve tabir hem İslâ¬ 
miyet’ten önce hem de sonraki dönemde 
büyük önem taşımıştır. Uygur Türeyiş, 
Oğuz Kağan ve Dede Korkut destanların¬ 
da rüya önemli bir unsur olarak yer almış¬ 
tır (Tören, XX (19971, s. 416). Kutadgu Bi- 
iig’de rüya tabiriyle ilgili müstakil bir bö¬ 
lüm vardır (4366-4375. beyitler). Türk ede¬ 
biyatındaki tâbirnâmelerin çoğu Arapça’¬ 
dan tercümedir. İbn Şîrîn ve Ca’fer es-Sâ- 
dık’ın tâbirnâmeleri Türkçe’ye ilk çevrilen¬ 
lerdir (Erdoğan, Türkçe Rüya Tabirname¬ 
leri ve Ibn-i Şirin’den Tercüme Edilen Bir 
Tabirname, s. 3). Ayrıca Özbekçe, Başkırt- 
ça ve diğer Orta Asya dillerinde tâbirnâ- 
meler yazılmıştır (Schimmel, s. 29). Agâh 
Sırrı Levend tâbirnâmeleri edebî türler 
arasında didaktik eser olarak kabul eder. 
Başvuru kitabı olarak kullanıldıklarından 
sade bir dille yazılan bu eserler söz varlığı 
ve halk inançları bakımından zengin kay¬ 
naklardır. Manzum olanlarına rastlanmak- 
la birlikte tâbirnâmelerin çoğu mensurdur. 
Bu eserler müstakil kitaplar halinde veya 
kıyafetnâme yahut tasavvuf! bir eser içe¬ 
risinde derkenar ya da bölüm şeklinde bu¬ 
lunabilir. Cönk, mecmua ve risâlelerin için¬ 
de de rüya tâbirlerine yer verilir. Nitekim 
Tûtînûme ve binbir gece masalları rüya 
unsurları içerir. Tâbirnâmelerin ekserisi 
tasavvufî mahiyettedir {DİA, XXXV, 309- 
310). Meselâ Halvetîlik’te rüyaya büyük 
önem verilir. Bu türden tâbirnâmeler ara¬ 
sında rüya günlükleri (Schimmel, s. 29) ve 
gördükleri rüyaları mektupla şeyhlerine 
bildiren dervişlerin aldıkları cevaplardan 
meydana gelenleri vardır. Üsküplü Asiye 
Hatun’un 1640'ta yazdığı eser bu türden¬ 
dir (Kafadar, s. 123-191 ). Rüyaların günlük 
hayatla ilgisi Aşçı İbrâhim Dede’nin XIX. 
yüzyıla ait eserinden öğrenilmektedir (Aş¬ 
çı Dede’nin Hatıraları: Çok Yönlü Bir Su- 
fınin Gözüyle Son Dönem Osmanlı Haya¬ 
tı [haz. Mustafa Koç - Eyüp Tanrıverdi], 
İstanbul 2006). 

Tâbirnâmeler hangi medeniyet dairesin¬ 
de yazılmış olursa olsun Nablusî’nin ese¬ 
rinin çevirileri ya da ondan esinlenmiş olan¬ 
lar dışında, yapı bakımından genellikle ay¬ 
nı şemaya sahiptir (Schimmel, s. 25). Bu¬ 
na göre tâbirnâmeler iki bölümden olu¬ 


şur. Birinci bölümde İslâm’da rüyanın ye¬ 
ri, rüya çeşitleri, tabirin yapılacağı vakitler 
ve şartları, kimlerin rüyalarının daha mak¬ 
bul olacağı gibi ön bilgiler yer alır; bunlar 
kıssalar ve menkıbelerle desteklenir. İkinci 
bölümde rüyalarda görülen şeylerin mâ¬ 
naları anlatılır. Tâbirnâmelerin sonunda 
genellikle “segirnâme" veya “ihtilâcnâme” 
gibi bir fal çeşidi sayılabilecek bölümler bu¬ 
lunur (Erdoğan [Öztürk], sy. 4 [1995], s. 
71-72). Mecmualarda ve cönklerdeki tâ- 
birnâmelerde ise doğrudan rüya tabirine 
geçilir. Türk edebiyatında tâbirnâmelere 
özel bir önem verildiği bunların kütüpha¬ 
nelerdeki nüshalarının çokluğundan anla¬ 
şılmaktadır. Millî Kütüphane'deki kırk ci¬ 
varında tâbirnâme yanında Süleymaniye 
Kütüphanesi'nde ikisi Farsça, yedisi Arap¬ 
ça, geri kalanları Türkçe'ye tercüme yo¬ 
luyla girenler olmak üzere biri manzum 
yetmiş kadar tâbirnâme tesbit edilmiştir. 
Türkçe tâbirnâmeler üzerinde çalışan Ar¬ 
zu Erdoğan, Süleymaniye ve Nuruosma- 
niye kütüphanelerinde müstakil ya da baş¬ 
ka bir eser içinde yirmi yedi kadar tâbirnâ¬ 
me nüshası tesbit etmiştir. 

Hükümdarlar adına yazılmış Türkçe iki 
tâbirnâmeden biri XIV. yüzyıl şairlerinden 
Ahmed-i Dâî'nin Germiyanoğlu II. Yâkub 
Bey için kaleme aldığı Tercüme-i Kitû- 
bü't-Ta'bîrnâme'dır (Kitâbü’t-Ta'bir, Ta‘- 
birnâme-i Türki). Eser Ebû Bekir b. Abdul¬ 
lah el-Vâsıtî’nin Arapça kitabından Fars¬ 
ça'ya aktarılmış ve Farsça’dan oldukça sa¬ 
de bir dille Türkçe'ye çevrilmiştir. Burada 
ebced hesabının unutulmuş rüyaların bu¬ 
lunup yorumlanmasında nasıl kullanıla¬ 
cağı da açıklanmıştır. Tâbirnâmenin bili¬ 
nen iki nüshası vardır (Süleymaniye Ktp., 
Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 588; İstanbul Be¬ 


lediyesi Atatürk Kitaplığı, Muallim Cev¬ 
det, n. 0.26). İkinci eser, Hubeyş et-Tifli- 
sî’nin Sultan II. Kılıcarslan adına telif etti¬ 
ği Kâmilü't-ta c bîr’ in Türkçe tercümesi¬ 
dir. Mukaddimede verilen bilgiye göre rü¬ 
yaların harf sırasıyla ele alındığı, altı eser¬ 
den yararlanılarak yazılan kitap Sultan II. 
Murad tarafından beğenilmiş ve Farsça’¬ 
dan Türkçe'ye tercüme ettirilmiştir. Ese¬ 
rin nüshaları Süleymaniye (Ayasofya, nr. 
1732) ve Topkapı Sarayı Müzesi (Revan 
Köşkü, nr. 1769) kütüphanelerinde bulun¬ 
maktadır (ayrıca bk. HUBEYŞ et-TİFLİSÎ). 
Osmanlı sahasında Seyyid Süleyman (Ah¬ 
met Yaşar Zengin, Seyyid Süleyman’ın 
Tabirnamesi Üzerine Bir Çalışma [yüksek 
lisans tezi, 19971, Gazi Üniversitesi Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü); Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî (Bedreddin Habiboğlu, Tâbirnâme-i 
Muhyiddin-i Arabi’nin Transkripsiyonu 
lyüksek lisans tezi, 19901, AÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü); İbn Şîrîn, Abdülganî en- 
Nablusî ve Niyâzî-i Mısrî’nin eserleri en 
meşhur tâbirnâmelerdir. Arzu Erdoğan İbn 
Sîrîn'in eseri üzerine yüksek lisans tezi ha¬ 
zırlamış ve çalışmasında 1947-1987 yılla¬ 
rı arasında yayımlanmış matbu tâbirnâ¬ 
melere de yer vermiştir. Faruk Meral’in 
tâbirnâmeler ( Tâbirnâmeler Üzerine Bazı 
Araştırmalar, 1996, Gazi Üniversitesi Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü) ve Sadi Yılmaz’ın 
Kitâbü't-Ta'bîr’ie ilgili yüksek lisans ça¬ 
lışmaları bulunmaktadır (bk. bibi., tâbir¬ 
nâmelere dair daha ayrıntılı bilgi ve lite¬ 
ratür için bk. Schimmel, bibi ). 
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M. Abdülhay el-Kettânî, Hz. Peygamber’in Yöne¬ 
timi: et-Terâtlbu’l-idâriyye (trc. Ahmet Özel), İs¬ 
tanbul 2003,1, 199-200; II, 347, 444; “Berakoth”, 
The Babylonian Taimud: Zera’im (ed. Rabbi 
Epstein), London 1978, s. 338-341; Arzu Erdo¬ 
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TABLHÂNE 

( AİGsJL b ) 


İslâm devletlerinde askerî-resmî 
mûsiki takımı ve teşkilâtı. 

Tablhâne (mehterhâne, nevbethâne, nakkâ- 
rehâne) coşku ve kahramanlık duygularını 
ifade eden mûsikiyi, bunu icra edenleri ve 
bunların bulunduğu yeri ifade eder. Mû¬ 
siki takımı için İslâm devletlerinde tablhâ¬ 
ne ve nakkârehâne, Selçuklularda tablhâ¬ 
ne ve nevbethâne tabirleri geçer. Osman- 
lılar’da ise tablhâne, nevbethâne, mehter¬ 
hâne ve mehterân-ı tabi ü alem sözleri kul¬ 
lanılır. Kös, davul, nakkare gibi vurmalı; 
surnây (zurna), nefir ve boru gibi üflemeli 
çalgılardan oluşan bu mûsiki takımı yük¬ 
sek sesle ve hareketli, coşkulu bir tarzda 
mûsiki icra ederdi. Osmanlı döneminde 
bu sınıfta görev yapan kişiye “mehter" adı 
verilirdi. 

Ortaçağ öncesinden itibaren sefere çı¬ 
kan ordularda yüksek sesli çalgıların kul¬ 


lanıldığı bilinmektedir. İslâm öncesi Türk 
devletlerinde davul, boru vb. aletlerle tuğ 
ve alem “tuğ" kelimesiyle karşılanmaktay¬ 
dı. Emevîler, Abbâsîler, Karahanlılar, Hâ- 
rizmşahlar. Gazneliler, Memlükler, İlhanlI¬ 
lar ve Selçuklular gibi İslâm ve Türk-İslâm 
devletlerinde tablhâne mevcuttu. İslâmi¬ 
yet’ten önceki Türk devletlerinde ve daha 
sonra müslüman devletlerde tablhâne bil¬ 
hassa hükümdarlık alâmeti diye kabul edil¬ 
miştir. Bağımsızlık ve güç ifadesi olarak 
hükümdarlar bağlı devletlerle beyliklere 
tablhâne gönderirlerdi. Anadolu Selçuklu 
Sultanı 111. Alâeddin Keykubad'm Osman 
Bey'e tabi ve alem yollamasıyla ilgili tarihî 
gelenek de bunun bir yansımasıdır. Tâbi 
devletlere gönderilen tablhâne günde üç 
defa çalınabilirdi. Savaş esnasında asker¬ 
leri cesaretlendirmek ve düşmanı korkut¬ 
mak amacıyla kullanılan tablhâne savaş 
dışında sabah, ikindi ve akşam vakitlerin¬ 
de devlet merkezinde ve şehrin belli yer¬ 
lerinde çalınırdı. Mehterin bu şekilde kul¬ 
lanılması hem bir duyuru hem de işe baş¬ 
lama haberi sayılırdı. 

Tablhâne hükümdar sarayının önünde 
divanhâne yanında, seferde ise otâğ-ı hü¬ 
mâyun önünde kurulur, günde beş defaya 
kadar çalınırdı. Genellikle her gün namaz 
vakitlerine yakın zamanlarda çalan tablhâ¬ 
ne (mehter) ayrıca çeşitli vesilelerle mûsi¬ 
ki icra ederdi. Devlet törenleri mehterle 
başlardı. Arefe divanında mehter takımı 
hazır olur ve duadan önce mehter vurulur¬ 
du. Bayram sabahı Osmanlı sarayında dü¬ 
zenlenen törende mehter takımı Adalet 
Köşkü’nün karşısına yerleşir ve tebrikleş- 
me başlarken mehter çalardı. Ulûfe diva¬ 
nında ve elçilerin saraya girişinde de meh¬ 
ter vurulurdu. Halkın katıldığı büyük dü¬ 
ğünlerde mehter görev yapardı. 1675 yı¬ 
lında IV. Mehmed'in Edirne’de yaptırdığı 
sünnet düğününde John Covel mehterin 
sünnet alayında hangi sıra ile yer aldığını 
ayrıntılarıyla belirtmektedir (Nutku, s. 79- 
80), Mehter, büyük yapıların inşası esna¬ 
sında ve güreş, cirit yarışması gibi vesile¬ 
lerle de çalınırdı. Antoine Galland, 1673’te 
Fransızlar'a verilen kapitülasyonların ye¬ 
nilenmesi üzerine büyükelçinin kaldığı ye¬ 
rin önünde mehter çalındığını yazar (İs¬ 
tanbul’a Ait Günlük Anılar, II, 66). Ayrıca 
padişah, vezîriâzam, vezirler, beylerbeyi- 
ler bir yere giderken mehter çaldırırlardı. 
Bu durum, hem bir devlet büyüğünün ge¬ 
lişini duyurma hem de mehterin etkisiy¬ 
le güzel bir ortam oluşturma amacına 
yönelikti. Hükümdar mehterleri dışındaki 
tablhânelerin mûtat hârici çalınabilmesi 
için önceden izin alınması gerekirdi. Hü¬ 


kümdar tablhânesinden başka vezîriâzam, 
vezirler, beylerbeyiler, sancak beyleri ve 
yeniçeri ağaları gibi üst düzey görevlilerin 
tablhâneleri vardı. Bunlar sefere veya ge¬ 
zintiye çıktıklarında tablhâneleri sancak ve 
alemlerinin arkasında yürürdü. 

Hükümdar tablhânesi, Selçuklu ve Os¬ 
manlI dönemlerinde sarayda yetişmiş olan 
mîralem ağanın yönetimindeydi. “Emîr-i 
alem” (mîr-i alem) adı verilen âmirleri sa¬ 
ray teşkilâtının üst düzey görevlilerinden 
biri olup Osmanlı Devleti'nde Enderun’un 
Has Oda Koğuşu'ndan tayin edilirdi ve teş¬ 
rifatta yeniçeri ağasından sonra gelirdi. 
Alem mehterleri denilen sancak ve bayrak 
taşıyanlar tablhâne teşkilâtı içinde yer al¬ 
dığından XVI. yüzyıl Osmanlı kaynaklarında 
“tabi ü alem mehterleri” diye geçmekte¬ 
dir. Mîr-i alem aynı zamanda çadır (hay- 
me) mehterlerinin de âmiridir. Her iki mü¬ 
essese Mehterhâne-i Âmire teşkilâtının 
çatısı altında toplanmıştır. Tablhâne kös- 
çüler, davulcular, nakkâreciler, surnâycılar, 
nefîrciler, zilciler ve alemdarlardan oluşan 
yedi bölükten meydana gelirdi. Bazı kay¬ 
naklarda kösçüler ve davulcular “tablzen- 
ler” başlığı altında verilmiş, alemdarlar ise 
her zaman tablhâne içinde bir bölük ola¬ 
rak gösterilmiştir. Her bölükteki bölükba- 
şılar mehterbaşıya, o da mîr-i alem ağa¬ 
sına bağlıydı. XVII. yüzyılda tabi ü alem 
tabiri yanında mehterân-ı tablhâne ismi¬ 
ne rastlanır (Hezârfen Hüseyin Efendi, s. 
77). Osmanlı döneminde tablhânenin yeri 
Topkapı Sarayı’nın kapılarından biri olan 
Demirkapı yakınındaydı. 

Tablhâne mensubu mehterlerin sayısı¬ 
na dair çeşitli rakamlar verilir. Bu da pa¬ 
dişah mehteriyle başta Yedikule olmak 
üzere devlet adına çeşitli noktalarda hiz¬ 
met veren takımların bazan birlikte, ba- 
zan ayrı sayılmasından kaynaklanmıştır. 
Osmanlı Devleti’nde XVI. yüzyılda hüküm¬ 
dar tablhânesi 200 kişi civarında iken Ev¬ 
liya Çelebi XVII. yüzyılda Demirkapı’daki 
mehterhânede 300 kişi, buna karşılık Ye- 
dikule’deki mehterhânede kırk kişi oldu¬ 
ğunu yazar. Ayrıca Eyüp, Kasımpaşa, Ga¬ 
lata, Tophane, Beşiktaş, Rumelihisarı, Ye- 
niköy Rumeliyenihisarı, Beykoz, Anadolu- 
hisarı ve Üsküdar’da, bunun yanında Kız- 
kulesi’nde mehter çalınırdı. Buralarda gö¬ 
rev yapanların toplam sayısı 1000 kişi ci¬ 
varında idi. Devlet adamlarının da meh¬ 
ter takımları bulunduğu göz önüne alınır¬ 
sa bunların oldukça kalabalık bir sınıf teş¬ 
kil ettiği söylenebilir. Uzun bir geçmişe sa¬ 
hip olan tablhâne II. Mahmud tarafından 
1826 yılında kaldırılmıştır (ayrıca bk. MEH¬ 
TER; NEVBET) 
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TABU 

İnsan davranışlarıyla ilgili 
giiçlü sosyal yasak 
ve kısıtlamaları ifade eden terim. 

Polinezce kökenli olan ve “işaretlenmiş, 
belirlenmiş" mânasına gelen tabu kelimesi 
hem kutsallığı hem kirliliği ve buna bağlı 
olarak dokunulmazlığı anlatır. Kısaca “do- 
kunulmaması, söylenmemesi, yenmeme¬ 
si ve yapılmaması gereken şey” demektir. 
Kelimenin Tongaca’daki şekli olan tabu 
yaygınlık kazanmış olmakla birlikte tapu, 
kapu ve tambu gibi söylenişleri de var¬ 
dır. Benzer anlamlı kelimeler Amerika, Af¬ 
rika, Kuzey ve Orta Asya topluluklarında 
da mevcuttur. Kutsal karşılığında Latince’¬ 
deki sacer, Yunanca’daki âyos ve İbrânî- 
ce’deki kadoş kelimelerinin de aynı anla¬ 
ma geldiği kabul edilir. Tabunun yasak ol¬ 
masının ardındaki kozmik prensip veya 
güç yine Polinezce bir kelime olan “mana” 
ile ilişkilendirilmiştir. “Gizemli mistik güç” 
anlamındaki mana görülmez, sadece kişi¬ 
ler ve nesneler üzerindeki etkisiyle soyut 
olarak bilinebilir. Arapça bereket kelime¬ 
sinin mana ile aynı anlamda olduğu ileri 
sürülmüştür. Buna göre hem bereket hem 
mana talih ve gücü kutsallıkla birleştir¬ 
mektedir. Benzer durum, Hinduizm'deki 
“şakti” ve Greko-Hıristiyanlık’taki “kariz¬ 
ma" kavramları için de geçerli görülmüş¬ 
tür. Tabudan ilk söz eden ve bu kelime¬ 
nin Batı dillerine geçişini sağlayan kişi İs- 
koçyalı Kaptan James Cook’tur. Ona göre 
tabu çok geniş anlama sahip bir kelime 
olmakla birlikte genel olarak yasaklanmış 
bir şeye işaret etmektedir (The Three Vo- 
yages, V, 348, 462). 
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Poiinezya kültüründe tabu kişileri, nes¬ 
neleri, İlâhî veya kutsal kabul edilen fiilleri 
diğerlerinden yahut bozulmuş, kirlenmiş 
şeyleri temiz olanlardan ayırt edici fonksi¬ 
yona sahiptir. Özellikle doğa üstü güçler 
taşıdığı kabul edilen krallar, kabile reisle¬ 
ri, üst sınıfa mensup olanlar ve onların so¬ 
yundan gelenler tabuyla kuşatılmıştır. Kral 
ne kadar güçlüyse uymak zorunda oldu¬ 
ğu kurallar da o kadar fazladır; kralın ya¬ 
şı ilerledikçe tabuların sayısı da artar. Ba¬ 
zı topluluklarda herhangi bir felâketle kar¬ 
şılaşmamak için koruyucu kabul edilen kra¬ 
lın tahtında kıpırdamadan oturması ge¬ 
rekir. Ayrıca tabuyu ihlâl eden bir kralın 
bunun olumsuz sonuçlarının bütün toplu¬ 
mu kuşatmaması için toplum yararına öl¬ 
dürülmesi âdeti vardır. Bu tür tabular se¬ 
bebiyle Kamboçya, Batı Afrika ve Japon¬ 
ya'da kral tayini konusunda zorlanıldığı ve 
kralların zorla hatta ölümle tehdit edile¬ 
rek tahta oturtulduğu nakledilir. Âdet (regl) 
dönemlerinde kadınlarla ilişkide bulunmak 
ve yanlarında uyumak da erkekler için ta¬ 
budur. Yiyeceklerin zararlı etkilerinden 
korunmak, farklı sınıfların birbirinin yiye¬ 
ceklerini yemelerini engellemek gibi se¬ 
beplerin yanı sıra ölen birinin ruhunun 
bir bitki veya hayvana geçeceği şeklindeki 
inancın da yiyeceklerle ilgili tabunun doğ¬ 
masında etkili olduğu söylenir. 

Tabunun olumsuz etkilerinin ya da kir¬ 
lilik durumunun çarpma veya çarpılma 
diye ifade edilen temas yoluyla bir başka¬ 
sına geçtiğine inanılır. Bu yüzden dokun¬ 
dukları her şeyi tabu haline getirdikleri ka¬ 
bul edilen kralların elleriyle yemek yeme¬ 
lerine veya ateşe ağızlarıyla üflemelerine 
izin verilmez. Normalde bir şey tabu özel¬ 
liğini kazandığında bu durum değişmez. 
Bu mânada kabile reisleri, krallar, kâhin¬ 
ler ve tapınaklar sürekli tabudur. Fakat 
kadınların özel hallerinde olduğu gibi ge¬ 
çici tabular da söz konusudur. Gerek ka¬ 
dınların durumlarına ilişkin olarak gerek¬ 
se bir tabuya dokunmakla yahut tabu ya¬ 
sağını ihlâl etmekle oluşan kirlilik duru¬ 
mundan ve tabunun olumsuz etkilerinden 
kurtulmak amacıyla temizlenme âyinleri 
düzenlenir. Bunun için genellikle su kulla¬ 
nılır; zehirli ve ölümcül etkileri, özellikle 
ruhların zararlı tesirlerini gidermek için 
de ateş ve kordan yararlanılır. Baharın da 
tabunun etkisini giderdiğine inanılır. 

XIX. yüzyılın sonlarından itibaren Batı¬ 
lı araştırmacılar tarafından dinin kökeni¬ 
ni belirleme çabalan doğrultusunda tabu 
yasaklarının kaynağı tartışılmış, bu yasak¬ 
ların İlâhî ve doğuştan mı yoksa İnsanî ve 
sosyal mi olduğu sorusuna cevap aranmış¬ 
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tır. Herhangi bir tabu ihlâlinin İlâhî yahut 
toplum üstü yaptırımları gündeme getir¬ 
diği gerçeğinden hareketle tabuların sos¬ 
yal hayatın yanı sıra dinî emirlerin de çer¬ 
çevesini belirlediği düşünülmüş, bu ise ta¬ 
bunun dinî düşünceden etkilendiği veya 
doğrudan dinî düşüncenin kendisi olduğu 
şeklindeki anlayışı doğurmuştur. Tabunun 
gündelik hayatın kurallarını etkileyen bir 
dinî düşünceye işaret ettiği, bunun sos¬ 
yal ve siyasal amaçlar için geliştirilmiş dinî 
bir âdet olduğu ileri sürülmüş, totem ve 
tabunun ilkel kabul edilen insanların dinî 
düşüncelerini oluşturduğu savunulmuştur. 
Bu tezin ortaya çıkmasında, farklı kültür¬ 
lerdeki folklorik ve mitolojik anlatıları der¬ 
leyen ve bunlar arasındaki benzerliklere 
dikkat çeken James Frazer’in The Gol¬ 
den Bough (London 1894) adlı çalışması¬ 
nın önemli rolü vardır. 

VVilhelm VVundt ilk tabu objelerinin yen¬ 
mesi yasak olan totem hayvanları oldu¬ 
ğunu öne sürmüş, Frazer gibi totem ve ta¬ 
bu arasında ilişki kurarak ilkel din düşün¬ 
cesine ulaşmıştır. Bu bağlamda VVundt ta¬ 
buyu insanoğlunun yazıya geçmemiş en 
eski yasaları diye tanımlamıştır (Elements 
of Folk Psychology, s. 131-132, 193-203). 
Tabu kavramını psikanalize uygulayan Sig- 
mund Freud ise tabuyu dışarıdan (bir oto¬ 
riteyle) zorla empoze edilen ilkel bir yasak 
ve insanlardaki en güçlü isteklere yönelik 
kısıtlama olarak görmüştür (Totem and 
Taboo, s. 31, 58). Hutton VVebster’e göre 
tabu kavramının özellikle dinî veya etik bir 
tarafı olmamakla birlikte, bir taraftan onu 
kabul eden insanlar aracılığıyla kökeni bi¬ 
linmeksizin kutsal ve yasak fonksiyonlarını 
kazanırken diğer yandan bütün zorlayıcı 
sosyal düzenlemelerin ahlâkî boyutu biçi¬ 
minde algılanmış ve grubun menfaati için 
doğru yolu gösteren kurallar şeklinde say¬ 
gı görmüştür ( Taboo: A Sociological Study, 
s. 370-371). Tabunun doğrudan İlâhî bir 
yasak olmaktan çok dinî yasaklara temel 
teşkil eden sosyal bir yasak olduğu düşün¬ 
cesi genel kabul görmüştür. 

Emile Durkheim'e göre “bir toplumun 
üyeleri tarafından belirlenmiş sosyal ku¬ 
rallar” anlamında tabu köken itibariyle ta¬ 
mamen sosyaldir. Durkheim tabu kelime¬ 
siyle kutsal arasında bağlantı kurmuş ve 
kutsal kelimesini tıpkı tabu gibi hem mu¬ 
kaddes hem de kirli olanı kuşatıcı mâna¬ 
da kullanmıştır. Frazer da tabu kavramı¬ 
nın bu kullanımını ilkellerde kutsallık ve 
kirlilik düşüncesinin tamamen ayrışma¬ 
mış olmasına bağlamıştır (Taboo and the 
Penis, s. 224). Esasen tabu kelimesi “kut¬ 
sal ve İlâhî” anlamıyla “esrarengiz, tehli- 
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keli, yasak ve kirli” anlamlarını bir arada 
bulundurmakla birlikte Polinezce’de “ge¬ 
nel, yaygın” gibi mânalara gelen ve tabu 
olmayan şeyleri ifade eden “noa”nın kar¬ 
şıtı şeklinde de kullanılmıştır. Bu bağlam¬ 
da tabunun çok net olmasa da kutsal ile 
kutsal dışı (profan), kirli ve özel ile temiz 
ve genel arasındaki ayırımı gösterdiği, böy- 
lece sosyal ve dinî sınırlara işaret ettiği 
söylenebilir. Nitekim Durkheim de tabu¬ 
nun dokunma, görme, söyleme, işitme ve 
kutsal olanın kutsal olmayanla karıştırıl¬ 
maması şeklinde bir dizi yasağı içerdiğini 
ileri sürmüştür (The Elemerıtary Forms, s. 
299-308). Genelde ilkellikle ilişkilendirilme- 
sine ve evrensel tabuların olamayacağın¬ 
dan söz edilmesine rağmen tabu modern 
insan için de bir vâkıadır. Tekin olmayan, 
korkulan bir şey olarak nesneleri veya in¬ 
sanları tabulaştırma hemen bütün toplum- 
larda yerel unsurlar çerçevesinde mev¬ 
cuttur. Bu toplumlarda siyasal ideoloji ve 
ilkeler yahut liderlerin dokunulmazlığı da 
bir tür tabu şeklinde görülebilir. Yine doğ¬ 
rudan dinî bir emirden kaynaklanmayan 
hurafe ve inanışlar da bu kategoride de¬ 
ğerlendirilebilir. 
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XV-XV1II. yüzyıllarda 
Osmanlı ordusunda kullanılan 
savunma düzeni. 

Kelime Macarca’dan Osmanlı askerî ter¬ 
minolojisine girmiştir. Kaynaklarda bazan 
tabur, bazan da istabur şeklinde geçer. 
Tabur ve aynı şeyi ifade eden, Balkan İs¬ 
lav dillerinden gelen istabur sözü başlan¬ 
gıçta ( 14401ı yıllar) toplarla, yaya tüfek¬ 
çilerle ve zenberekçilerle donatılmış, te¬ 


kerleklerinden birbirine zincirlenmiş ara¬ 
balarla çevrilen ordugâha verilen addı. Os¬ 
manlIlar, Macar kral nâibi Jânos Hunyadi ile 
yaptıkları savaşlar sırasında Macariar'ın 
“szekertâbor” (araba kampı) ve Almanlar’ın 
“vvagenburg” (araba kalesi) dedikleri savaş 
arabalarını tanımış, Macarlar ise sahra top¬ 
çuluğunun ilk biçimini oluşturan bu savaş 
aletini, Jan Huss taraftarlarıyla Bohem¬ 
ya’da ve Kuzey Macaristan’da mücadele 
ettikleri zaman öğrenmiştir (Âgoston, s. 
40-41). Husçular'ın dört beygirin çektiği, 
tahta perdelerle (kalkan) ve hafif toplarla 
teçhiz edilen büyük ve sağlam arabaları, 
özellikle içlerinde mevzilenmiş yaya birlik¬ 
lerini süvari hücumlarına karşı etkili bir 
koruma sağlıyordu. Ordu tehlikeli bir du¬ 
rumla karşılaştığı takdirde dörtgen veya 
daire şeklinde birbirine bağlanan araba¬ 
lar bir istihkâm ya da sığınak yeri vazife¬ 
si görüyordu (Antoche, XXXVI (2004], s. 
92-93). Arabaları hem müdafaa hem de 
hücum için kullanan Husçular’dan farklı 
olarak Macarlar taburdan daha çok savun¬ 
ma düzeni olarak yararlanmıştır. 

Bu tür savaş düzeni ateşli silâhların dev¬ 
reye girişinden önce eski Türk halkları ara¬ 
sında da bilinmekteydi. Ordugâhlar kazık¬ 
larla, insan boyu kalkanlarla, palankalar¬ 
la veya birbirine bağlanmış arabalarla tah¬ 
kim edilirdi (tura, çeper vb. adı verilen is¬ 
tihkâm sistemi: İnalcık, s. 204; Szabö, s. 
127-134; Ivanics, s. 40). Kuruluş devri Os¬ 
manlI savaş tarzı buna çok benziyordu ve 
bununla her şeyden önce padişahın tam 
güvenlik altına alınması amaçlanıyordu. 
Bundan dolayı sultan, meydan muharabe- 
lerinde etrafındaki kapıkulu süvarileriyle bir¬ 
likte ordunun merkezinde duruyor, önün¬ 
de yeniçeriler, yayalar ve azebler saf bağ¬ 
lıyordu. Eldeki tarihî kayıtlara göre 1396'- 
da Niğbolu Savaşı'nda hükümdarın bu¬ 
lunduğu merkez, topraktan yapılmış sa¬ 
vunma duvarıyla ve üzerine dikilen uzun 
(dikme) kalkanlarla çevrilmişti. Yeniçeriler 
bundan sonraki muharebelerde de bu tür 
müstahkem mevkiler arkasından atış yap¬ 
mıştır. Bu mevkiler I. ve II. Kosova, Çaldı¬ 
ran ve Haçova muharebelerinde görüldü¬ 
ğü gibi sık sık develerle de takviye edil¬ 
miştir. OsmanlIlar araba savaşını öğren¬ 
mekle birlikte eski savaş usullerine sadık 
kalmış, yalnız kullandıkları araçları belir¬ 
li ölçüde değiştirmiştir. XV. yüzyılın ikinci 
yarısından itibaren ordunun ortasını güç¬ 
lendirmek amacıyla toprak istihkâm yeri¬ 
ne giderek dikme kalkanlarla önceleri hiç 
yararlanmadıkları arabaları kullanmaya 
başlamışlardır. Yaptıkları meydan savaş¬ 
larının çoğunda artık tüfekle donatılmış 


yeniçerilerin önünde, üzerlerine hafif top¬ 
ların yerleştirildiği arabalar veya zincirle 
bağlanmış kundaklı toplar yer alıyordu; an¬ 
cak her iki şeklin yan yana veya birbirine 
arka vererek mevzilendirildiği de oluyor¬ 
du ( Topçular Kâtibi Abdülkadir [Kadri] 
Efendi Târihi, I, 160). Artık ordugâhlar ku¬ 
rulduğunda padişahın, sadrazamın veya 
serdarların otağlarını ve mühimmatı ko¬ 
rumak için düzenli arabalarla tabur kuru¬ 
luyordu ( Anonim Osmanlı Tarihi, s. 120). 
Tabur işini gören arabalar, Fâtih Sultan 
Mehmed döneminde teşkil edilen top ara¬ 
bacıları ocağı tarafindan imal edilen top 
arabalarıydı (meselâ Mercidâbık Savaşı'n- 
da 300 adet; Parry, s. 220). Fakat Osman¬ 
lI kumanda heyeti, çok defa elde bulunan 
çok sayıdaki erzak ve malzeme arabaları¬ 
nı bu iş için daha uygun buluyordu (Mar- 
sigli, s. 225). Osmanlı ordusunda Flusçu 
usulü büyük arabaların nisbeten az sayı¬ 
da olduğu İbn Tolun’dan anlaşılır; ona gö¬ 
re Dımaşk’a girdiğinde Yavuz Sultan Se- 
lim’in önünde ikişer katırın çektiği, top¬ 
larla teçhiz edilen otuz araba ile yirmi te¬ 
kerlekli büyük araba gidiyordu. Daha son¬ 
ra da bu arabaların birbirine zincirle bağ¬ 
lanmış olduğunu görmüştü (Ayalon, s. 
125-126). Şu halde Çek, Macar ve Alman 
‘‘szekertâbor / wagenburg”u sadece Os¬ 
manlI top arabacıları sistemiyle özdeşleş¬ 
tirmek isteyen görüşler yerinde olmayabi¬ 
lir (Antoche, XXXVI |2004|, s. 113). Osman- 
lılar’ın araba savaşı taktiğini ustaca kul¬ 
landıklarını, diğer Doğu ülke ve halklarına 
da öğrettiklerini XVI. yüzyıl kaynakları açık¬ 
ça göstermektedir. Yüzyılın ikinci yarısın¬ 
da Macaristan serhaddinde faaliyette bu¬ 
lunan Flabsburg kumandanı Lazarus von 
Schvvendi’ye göre yalnız sultanın ordusu 
değil paşalar da süvari birliklerinin yanı 
sıra arabalara binen piyade askerlere da¬ 
yanarak savaşa girmiş ve bu şekilde tak¬ 
viye edilen merkezlerle zafer kazanmıştır 
(Parry, s. 224). 

OsmanlIlar tarafından benimsenen ve 
tabur / istabur cengi denilen bu savaş usu¬ 
lü XVII. yüzyılda büyük ölçüde değişmiştir. 
Avrupa’daki ateşli silâh teknolojisi esaslı 
bir gelişme göstererek hem topların ve 
hafif el silâhlarının etkisinde hem de kul¬ 
lanılış şekillerinde önemli değişiklikler mey¬ 
dana gelmiştir. Bunun dışında timarlı si¬ 
pahilerin savaş gücü ciddi biçimde zayıf¬ 
lamıştı. Neticede, yeniçerilerin toplara ve 
arabalara dayanan savunma duvarının düş¬ 
manın hücumlarını durdurmaya artık yet¬ 
mediği, Viyana bozgununda ve sonraki 
savaşlarda uğranılan yenilgiler neticesin¬ 
de açıklık kazanmıştı. Bu sebeple Osman- 
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TABUR 


lı kumanda heyeti, 1687’den itibaren es¬ 
ki usullerinden biri olan "toprak set" sa¬ 
vaşını canlandırmaya çalışmıştır. Daha 
sonraki yıllarda meydan muharebelerinin 
her birinde araba kalesi dizildikten başka 
Fransız uzmanlarının tâlimatıyla “mete- 
ris”ler (siper) alınıp ordugâhlar birer ikişer 
veya üçer kat meterislerle takviye edil¬ 
miştir (Marsigli, s. 189, 220). OsmanlIlar, 
1683-1698 süresinde Habsburglar’a karşı 
yaptıkları meydan savaşlarının hemen ta¬ 
mamını tabur / istabur cengi veya meş¬ 
hur Zenta muharebesi gibi tabur muha¬ 
rebesi şeklinde adlandırmıştır (BA, D.YNÇ, 
34102, s. 6: “muhârebe-i tabur-i cisr"). Hal¬ 
buki bu çatışmalarda eski tarz araba sa¬ 
vaşı orduların genel taktiğinin yalnız bir 
parçasını oluşturmuştu. Bütün bunlar alış¬ 
kanlığın yanı sıra tabur cengi kavramın¬ 
daki değişikliği de yansıtmaktadır. Döne¬ 
min kaynaklarında açıkça görülebildiği gi¬ 
bi tabur sözü bir taraftan arabalarla, me¬ 
terislerle, tabyalarla ve top tüfekle takvi¬ 
ye edilen ordugâhı ifade ederken diğer ta¬ 
raftan giderek artan ölçüde piyade ve sü¬ 
varilerden oluşan, ateşli silâhlarla donatıl¬ 
mış, belirli bir savaş düzeniyle (genellikle 
dörtgen şeklinde) hücuma geçen orduya işa¬ 
ret etmekteydi (Anonim Osmarılı Tarihi, s. 
25: 1691 Salankamen |Szalânkemen] sava¬ 
şında “tabur gelip top erişir mahalde alay¬ 
ların bağlayıp ...”). Bundan dolayı XVII. yüz¬ 
yılın sonunda tabur cengi, ilk olarak tah¬ 
kim edilen taburlara verilen ve birçok ba¬ 
kımdan kale kuşatmasını andıran savaşı, 
ikinci olarak da dizilen orduların savaşını 
ifade eden bir kavram haline gelmiştir. Ke¬ 
limenin geç Osmanlı döneminde, “Birbiri¬ 
ne arkasını vermiş dört diziden mürekkep 
murabbau'ş-şekl bir asker veya top ve sa¬ 
ire mecmûu ki her taraftan düşmana mu¬ 
kabele edip bir istihkâm teşkil eder...” şek¬ 
linde kazandığı anlam da buna dayanır. Tâ- 
bur bugün de askerî örgütlenmede kul¬ 
lanılır ve dört bölükten oluşan askerî bir¬ 
liği ifade eder. 
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et-TÂC fî AHLÂKİ’l-MÜLÛK 

( JjİgJI JMâ-î çldl ) 

Câhiz'e (ö. 255/869) nisbet edilen 
siyaset ahlâkına 
ve yönetici-yönetilen ilişkilerine 
dair eser. 

Kısaca et-Tâc ve Ahlâku'l-mülûk ad¬ 
larıyla da anılır. Müellif eserini Abbâsî Ha¬ 
lifesi Mütevekkil-Alellah’ın veziri, edip ve 
şair Feth b. Hâkân'a ithaf etmiştir. et-Tâc, 
müellifin Sâsânî siyaset kültürü ve Emevî 
yönetimiyle ilgili geniş birikimi yanında Ab¬ 
bâsî devlet düzenine dair bizzat vâkıf oldu¬ 
ğu ve bu konuda derlediği bilgilerden olu¬ 
şur. Müellif eserini yazarken devlet ve si¬ 
yaset konularında İran kaynaklarından, 
özellikle Halife Mansûr döneminde ve ön¬ 
cesinde Farsça’dan Arapça'ya çevrilen eser¬ 
lerden yararlanmıştır. Ayrıca Sâsânî Hü¬ 
kümdarı Enûşirvân’a nisbet edilip İbnü’l- 
Mukaffa’ tarafından Arapça şerhedilen, 
bugün elde bulunmayan et-Tâc isimli bir 
eserden de (İbnü'n-Nedîm, s. 172) fayda¬ 
lanmış olması muhtemeldir. 

et-Tâc kısa bir mukaddime ile dört bö¬ 
lümden (bab) oluşur. Müellif eserin ilk say¬ 
falarında hükümdara saygıyı pekiştirmek, 
bu saygının kurallarını ortaya koymak, hal¬ 
kın mutluluğunun hükümdarlarına bağlı¬ 
lıkta olduğunu anlatmak, toplumların hü¬ 
kümdarlara ihtiyacını göstermek, ayrıca 
hükümdarlara yaraşır ahlâk ve karakter 
özelliklerini tanıtmak amacıyla bu kitabı 
kaleme aldığını belirtmekte, bu arada yö¬ 
neticilerin sorumluluklarıyla ilgili daha ön¬ 
ce Ahlâku'l-fityân ve fezâ’ilü ehli'l-ba- 
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tâle adlı bir eser yazdığını söylemektedir. 
Yöneticilerle ilgili bazı âyetler zikrederek 
adı geçen eserde eksik bıraktığı hususları 
bu kitapta ele aldığını ifade etmektedir. 
Eserin birinci bölümü hükümdarların hu¬ 
zuruna nasıl girileceğine, bu durumda hü¬ 
kümdarın ne yapması gerektiğine dair ku¬ 
ralları içerir. İkinci bölüm hükümdarların 
sofrasında bulunmanın âdâbına dairdir. 
Câhiz bu bölümde ve bundan sonraki bö¬ 
lümlerde İran hükümdarları ve İslâm ha¬ 
lifelerinden örnekler sıralayarak yönetici- 
yönetilen ilişkilerinde gözetilmesi gereken 
kurallarla ilgili bilgiler vermektedir. Hü¬ 
kümdarın çevresiyle münasebetlerinin ko¬ 
nu edildiği üçüncü bölümde özellikle Eme- 
vîler ve Abbâsîler’deki eğlence ve mûsiki¬ 
ye dair âdet ve uygulamalar hakkında ve¬ 
rilen bilgiler kültür tarihi açısından büyük 
değer taşır. Bu arada müellifin eski İran 
yöneticilerinin siyaset ahlâkına dair bol alın¬ 
tılar yapmasının sebebini zikretme bağla¬ 
mında geçen, “Çünkü onlar bu hususta 
öncüdürler; biz devlet ve yönetim ilkele¬ 
rini ... onlardan aldık” şeklindeki ifadesi İs¬ 
lâm siyaset geleneğinin oluşum dönemin¬ 
de İran etkisini göstermesi bakımından 
önemlidir. Bu bölümde Emevî ve Abbâsî 
halifelerinin karakterleri, zevk ve eğlen¬ 
celeri gibi hususlarda yer alan bilgiler de 
ilgi çekicidir. Hükümdarın çevresinde bu¬ 
lunacaklarda aranan karakter yapısı hak- 
kındaki son ve en uzun bölümde genellikle 
yönetici-yönetilen ilişkisi bağlamında oyun, 
eğlence, ibadet, gezinti gibi günlük yaşa¬ 
yışla teselli, öfke, sır saklama, bağışlama, 
konuşma âdâbı, yolculuk âdâbı, çocuk eği¬ 
timi, cömertlik, giyim kuşam gibi konular 
işlenmiştir. Bu arada müellifin bazı ahlâkî 
hasletlere özel bir yer ayırdığı görülür. Me¬ 
selâ vefakârlığın öneminden bahsederken 
vefa ehline iyilik etmenin ve onlara güven¬ 
menin hükümdarlarca gözetilmesi gere¬ 
ken bir ödev olduğunu, vefakârlıktan da¬ 
ha üstün bir erdemin bulunmadığını be¬ 
lirtmekte, bazı İran ve İslâm yöneticileri¬ 
nin bu erdeme verdiği önemi gösteren il¬ 
ginç anekdotlar zikretmektedir. Aynı bölü¬ 
mün dikkat çekici yönlerinden biri de ba¬ 
zı Emevî ve Abbâsî hükümdarlarının içki¬ 
ye olan düşkünlükleri hakkmdaki mâlû- 
mattır. Savaş stratejisine dair bilgilerle so¬ 
na eren eser, aynı zamanda İslâm’ın İran'¬ 
da hâkim olmasının ardından uygulama 
imkânını kaybeden bazı gelenekleri tanıt¬ 
ması bakımından değerlidir. 

Ahmed Zeki Paşa, Abdullah b. Mukaf- 
fa’a ait Kitâbü'l-Âdâb ve el-Edebü'ş-şa- 
ğır ile beraber Topkapı Sarayı Müzesi Kü- 
tüphanesi'ndeki bir mecmua içinde bul- 
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duğu et-Tâc' ın yazma nüshasını Süley- 
maniye Kütüphanesi'ndeki diğer bir nüs¬ 
ha iie (neşredenin girişi, s. 26-32) karşılaş¬ 
tırarak geniş bir tanıtma yazısıyla birlikte 
(neşredenin girişi, s. 23-65) yayımlamış¬ 
tır (Kahire 1332/1914). Nâşir, tanıtma ya¬ 
zısında eserin Câhiz'e nisbeti ve eserden 
yararlananlar gibi çeşitli konularda bilgi 
vermiş, kitaptan Câhiz'e aidiyetine işaret 
eden bölümler aktarmıştır (neşredenin gi¬ 
rişi, s. 52-59) Ahmed Zeki Paşa “Halep 
nüshası” demekle yetindiği, Abdullah b. 
Ömer eş-Şâfiî tarafından 883’te ( 1478) is¬ 
tinsah edilen bir nüshayı da tanıtmış ( neş¬ 
redenin girişi, s. 61-65); eserin sonuna ço¬ 
ğu Câhiz’in el-Beyân ve't-tebyîri\ ile Ki- 
tâbü'l-Hayevân'mdan alınan bilgiler ek¬ 
lemiş, nüsha farklarını göstermiş, ayrıca 
dipnotlarda açıklayıcı bilgiler verirken ya¬ 
rarlandığı, müellifleri bilinmeyen Tenbî- 
hü'l-mülûk ve'l-mekâyid ve M ehâsi- 
nü'l-mülûk adlı eserlerin müelliflerini tes- 
bite yarayacak metin analizleri yapmıştır. 
Nâşir ayrıca esere Câhiz’in Arap kültürün¬ 
deki yeriyle et-Tâc hakkında bilgi veren 
Fransızca bir giriş yazmıştır. 

Gerek et-Tâc'm neşre esas alınan iki 
nüshasında müellif isminin bulunmama¬ 
sına gerekse klasik kaynaklardaki Câhiz’e 
ait kitaplar arasında bu adla bir eser geç¬ 
memesine rağmen Ahmed Zeki Paşa'nın 
et-Tâc'ı Câhiz’e nisbet ederken metin tah¬ 
lili yanında dayandığı en önemli deliller¬ 
den biri, ilki Yâküt el-Hamevî’nin İrşâdü’l- 
erîb’i olmak üzere (VI, 76) bazı kaynaklar¬ 
da Câhiz’in eserlerinden gösterilen (neş¬ 
redenin girişi, s. 59) el-Fityân ve fezâ’i- 
1 ü (ahlaku) ehli'l-batâle isimli kitabın et- 
Tâc da müellif tarafından kendi eseri ola¬ 
rak anılmasıdır (s. 3, 4). Diğer bir bilgi ise 
nâşirin eseri matbaaya verdikten sonra 
ulaştığı Halep nüshasının başında müellif 
isminin Ebû Osman Amr b. Bahr el-Câhiz 
şeklinde zikredilmesidir (neşredenin girişi, 
s. 64). Kâtib Çelebi [Keşfü’z-zunûrı, 1, 38) 
ve İsmâil Paşa (Hediyyetü'Kârifîn, I, 802) 
Câhiz’in Ahlâku'1-mülûk adlı bir eserin¬ 
den söz etmektedir. et-Tâc a dayanarak 
Sâsânîler döneminde saraydaki makam¬ 
lar hakkında bir makale yazan Francesco 
Gabrielli de bu eserin Câhiz'e aidiyeti ko¬ 
nusunda Ahmed Zeki Paşa ile aynı kana¬ 
ati paylaşmaktadır (Schoeler, CXXX (1980], 
s. 219). Öte yandan önce Osman Reşer, 
ardından eseri Fransızca’ya çeviren Char¬ 
les Pellat ( Le liure de la couronne: Ouvra- 
geattribuea Gâhiz, Paris 1954), tercüme¬ 
sine yazdığı girişte bu iddiaya karşı çık¬ 
maktadır (Schoeler, CXXX 1 19801, s. 219- 
221) Benzer görüşleri savunan başka araş¬ 


tırmacılar da vardır (meselâ bk. Tâhâ el- 
Hâcirî, s. 8; Cemîl Cebr, s. 67). Bu konu¬ 
daki tartışmaları eser üzerine yazdığı bir 
makalede ele alan Gregor Schoeler ise (bk. 
bibi.) Berlin Staatsbibliothek’te yeni bu¬ 
lunan Kitâbü Âdâbi'l-mülûk adlı bir ese¬ 
re dayanıp et-Tâc fî ahlâkı' l-mülûk’ün 
müellifinin Câhiz’in çağdaşı Muhammed 
b. Hâris et-Tağlibî (es-Sa‘lebî) olduğunu ile¬ 
ri sürmüştür. Schoeler'in tesbitine göre bu 
son eser, Ebü'l-Hasan Ali b. Rezîn el-Kâ- 
tib tarafından yazılıp 541-569 (1146-1174) 
yıllarında emirlik yapan Nûreddin Mah- 
mud Zengî’ye ithaf edilmiştir. Ali el-Kâtib 
kaynakları arasında Tağlibî'nin Kitâbü Ah¬ 
lâkı'1-mülûk' ünü zikretmiştir. Ali el-Kâ- 
tib’e ait eser büyük oranda et-Tâc ile ör- 
tüşmekte olup buna göre Ali el-Kâtib ese¬ 
rini, kendisinin Tağlibî’ye nisbet ederek Ki¬ 
tâbü Ahlâkı'l-mülûk ismiyle andığı et- 
Tâc fî ahlâkı’l-mülûk'ten özetleyerek yaz¬ 
mıştır. et-Tâc i Câhiz'e nisbet eden ilk mü¬ 
ellifin Yâküt el-Hamevî olduğu bilinmekte¬ 
dir (İrşâdüî-erîb, VI, 76). Eseri Kitâbü Ah¬ 
lâkı'1-mülûk adıyla Tağlibî’ye izâfe eden 
Ebü’l-Hasan Ali b. Rezîn el-Kâtib, Yâküt’- 
tan yaklaşık bir asır önce yaşadığına göre 
onun verdiği bilgiye güvenmek daha isa¬ 
betli olacaktır. 
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TAC MAHAL 

Hindistan’ın Agra şehrinde 
XVII. yüzyılda inşa edilen, 

Islâm tiirbe mimarisinin 
en başta gelen eseri. 

Türbenin mimari güzelliği kadar çevre¬ 
sinde oluşan romantik hâtıralar da esere 
ayrı bir özellik katar. Bu durum binanın ya¬ 
pıldığı günlerden bugüne kadar devam et¬ 
miş ve âbide. Şah Cihan ile eşi Ercümend 


Bânû Begüm (Mümtaz Mahal) arasındaki 
muhabbetin timsali haline gelmiştir. Tac 
Mahal romantik hususiyetleri, müstesna 
bir durum arzeden mimari olgunluğu ve 
eşsiz güzelliğiyle dünya üzerinde inşa edil¬ 
miş eserlerin muhteşem örneklerinden bi¬ 
ridir. Bâbürlü mimarisinin bu örneği, bü¬ 
tün İslâm eserleri arasındaki istisnaî mev- 
kiiyle sadece müslümanlardan değil diğer 
din mensuplarından da her zaman saygı 
görmüş, imrenilen bir eser olmuş, birçok 
millet, binanın yapımında görev alan mi¬ 
mar ve ustalarla birlikte yapıyı kendine 
mal etmeye çalışmıştır. Esasında Şah Ci¬ 
han tarafından yaptırılan Tac Mahal, hü¬ 
kümdarın hâkimiyeti süresinde ( 1628-1658) 
en parlak dönemini yaşayan Bâbürlüler’in 
güç ve kudretini temsil eden bir eser ol¬ 
masına rağmen çok değişik biçimlerde yo¬ 
rumlanmış ve çok değişik amaçlara alet 
edilmek istenmiştir. Tac Mahal, her şey¬ 
den önce bir müslüman eseri olarak inşa 
edilen ve Bâbürlü geleneğiyle hânedanın 
ceddi olan Timurlu anlayışını takip eden bir 
eserdir; bununla birlikte Hindu ve hıristi- 
yan mimarisinden etkilendiği ileri sürül¬ 
müş, hatta aslında türbenin bir Hindu ta¬ 
pınağı olduğunu iddia edenler çıkmıştır. 
Özellikle siyasî amaçlar taşıyan bu yöndeki 
faaliyetlere rağmen Tac Mahai’in Şah Ci- 
han'ın kendi şahsiyetiyle irtibat halinde İs¬ 
lâm muhitinde teşekkül etmiş bir eser ol¬ 
duğu gerçeği değiştirilememiştir. Bazı Av¬ 
rupalI yazarların ısrarla savundukları, Tac 
Mahal’in Venedikli bir mimar tarafından in¬ 
şa edildiği fikri de zamanla terkedilmiştir. 

Tac Mahal, Şah Cihan'ın, büyük bir sev¬ 
giyle bağlı olduğu eşi Ercümend Bânû Be- 
güm'ün 17 Zilkade 1040 (17 Haziran 1631) 
tarihinde genç yaşta vefatının ardından in¬ 
şa edilmiştir. 1001 (1593) yılında doğan Er¬ 
cümend Bânû Begüm, Cihangir'in vezirle¬ 
rinden İ’timâdüddevle Mirza Gıyâsüddin'in 
oğlu Âsaf Han’ın kızıdır. Halası Nurcihan, 
Cihangir’in hanımıydı. Şah Cihan daha şeh¬ 
zade iken 1021’de (1612) onunla evlenen 
Ercümend Bânû kocasının tahta çıkması 
üzerine Mümtaz Mahal unvanını almıştır. 
Şah Cihan’dan olan on dört çocuğu arasın¬ 
da meşhur mutasavvıf Dârâ Şükûh, Şeyh 
Muhammed Bedahşî ve Muînüddin Çiş- 
tî’nin müridlerinden olup onların menâkı- 
bına dair eserler yazan Cihanârâ Begüm 
ve Bâbürlü Hükümdarı Evrengzîb Âlemgîr 
anılabilir. Türbenin 1041 Cemâziyelâhirin- 
de (Ocak 1632) başlayan inşası yirmi iki yıl 
sürmüş, çevre düzenlemesi ve diğer bö¬ 
lümleriyle birlikte tamamlanması 1654 yı¬ 
lında mümkün olmuştur. Kaynaklarda Şah 
Cihan'ın “nâyâb, latif, acayip ve garip” bir 
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eser yaptırmayı amaç edindiği yazılmak¬ 
tadır. Osmaniı, İranlı, Suriyeli usta ve sa¬ 
natkârlarla birlikte mahallî Hintli ustalara 
da görev veren hükümdar türbenin inşa¬ 
sı için mimar ve ustalardan oluşan bir he¬ 
yet kurmuş, heyetin başına bizzat kendisi 
geçmiştir. Üstâd îsâ (Muhammed îsâ) Efen¬ 
di adlı, OsmanlI asıllı bir mimarın başların¬ 
da bulunduğu bildirilen bu heyet tarafın¬ 
dan hazırlanan plan ve maketler Şah Ci- 
han'ın direktifleriyle binaya aksettirilmiş¬ 
tir. Yapıya şekil veren aslında Şah Cihan’ın 
bizzat kendisidir. Binada Hint asıllı oldu¬ 
ğu bilinen ve Nâdirü’l-asr Üstâd Ahmed di¬ 
ye tanınan bir mimar da görev yapmıştır. 
Kaynaklara göre inşasında 20.000 kişinin 
vazifelendirildiği binanın oldukça yüklü bir 
maliyeti vardır. Yapı için gerekli malzeme¬ 
lerin büyük ölçüde Bâbürlüler’e tâbi veya 
müttefik olan devletlerce parasız karşılan¬ 
masına rağmen inşaatta çalıştırılan usta 
ve sanatkârlara ödenen maaşlar önemli bir 
yekûn teşkil etmiştir. 

Tac Mahal’in planı, yapıyı Hint-İslâm ve 
Timurlu mimarisi gelenekleriyle irtibatlı kı¬ 
lar. Tac Mahal’in binası ve çevresi, mimari 
bakımdan tam anlamıyla bir Bâbürlü ese¬ 
ri olduğunu ispatlayan özelliklere sahiptir 
ve Bâbürlüler’le Timurlular’ın mimari an¬ 
layışıyla uyum içindedir. Yapıda, Orta As¬ 
ya'da ve İran’daki Timurlu geleneğiyle Hint- 
İslâm türbe mimarisinin âhenkli ve mü¬ 
kemmel sentezi oluşmuştur. Bu iki farklı 
kaynaktan beslenen Tac Mahal’in gerçek 
öncüsü kabul edilebilecek örnekler de Bâ¬ 
bürlü mimarisinin âbidevî türbeleri ara¬ 
sında bulunmaktadır. Bâbürlü hükümdar¬ 
ları için yapılmış türbelerin ilk örneği olan 
Delhi'deki 973 (1565) tarihli Hümâyun Tür¬ 
besi ana türbe mekânının teşekkülüyle 

338 


Tac Mahal’in bir öncüsüdür. Bir kaide üze¬ 
rinde yer alan bu türbede mevcut bulun¬ 
mayan köşelerdeki minarelerin kullanıldığı 
ilk âbidevî örnek ise Lahor’da 1036-1046 
(1627-1637) yıllarında inşa edilmiş Cihan¬ 
gir’in türbesidir. Agra'daki 1628 tarihli İ'ti- 
mâdüddevle Türbesi de mimari tezyinatı 
ve iç mekân düzeninde getirdiği yenilikler¬ 
le dikkat çekicidir. Tac Mahal'e duyulan hay¬ 
ranlık daha sonraki devirlerde de sürmüş 
ve Bâbürlü türbe mimarisi içinde Evren- 
gâbâd’da 1678 tarihli Bîbî ka Makber ve 
Delhi'deki 1753 tarihli Safder Ceng Türbe¬ 
si gibi örneklerde görüldüğü gibi taklitleri 
yapılmıştır. 

Yamuna nehri kenarında inşa edilen Tac 
Mahal'in yapımında beyaz mermer ve kır¬ 
mızı kum taşı kullanılmış olup ana türbe 
binası tamamen beyaz mermerden, külli¬ 
ye içindeki diğer kısımlarsa kırmızı kum ta¬ 
şından inşa edilmiştir. Kırmızı-beyaz renk 
tezatlığıyla bütün ilgi ana türbe binası üze¬ 
rinde toplanmıştır. Tac Mahal ana türbe 
binası mescid, kabul salonu, kapılar, ek 
pavyonlar ve geniş bahçelerden müteşek¬ 
kil bir külliye meydana getirecek şekilde 
düzenlenmiş geniş bir mimari bütündür. 
580 x 305 m. ebadında bir alanda yer alan 
külliyenin etrafı kırmızı kum taşı duvar¬ 
larla çevrilmiştir. Külliye güneyde taçkapı- 
sıyla dikkati çeken giriş bölümü, onu takip 
eden ve bir kenarı 305 m. uzunluğunda 
bir kare teşkil eden bahçe kısmı, kuzey¬ 
de yer alan türbe, kabul salonu ve mes- 
cidden müteşekkil olmak üzere üç kısım¬ 
dan ibarettir. İran bahçe mimarisinin ana 
esaslarına göre “çâr bâğ" sistemiyle teş¬ 
kilâtlandırılan ve içindeki kanal, havuz fıs¬ 
kiyeleriyle değişik bir hava taşıyan bahçe¬ 
de çiçeklerin ve ağaçların güzelliğiyle bir 
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cennet tasviri meydana getirilmeye çalı¬ 
şılmıştır. 

Külliyenin asıl merkezini oluşturan tür¬ 
be bölümünün de içinde yer aldığı kuzey 
kısmı çok dikkatli ve itinalı biçimde tertip 
edilmiş mimari teşkilâtıyla göz doldurmak¬ 
tadır. Bu kısımda ortaya konan mimari den¬ 
ge ve uyumla ana türbenin teşkilâtı ka¬ 
dar iki yan kısımda bulunan binaların si¬ 
metrik düzeniyle de mükemmel bir âhenk 
oluşturulmuştur. Ortada geniş, yanlarda 
daha küçük üçer kubbeyle örtülü yan bi¬ 
nalardan doğudaki kabul salonu ve misa¬ 
firhane, batıdaki mesciddir. Bu yapıların 
ortasında bütün ihtişamıyla yükselen ana 
türbe binası bir kenarı 95 m. olan kare bir 
kaide üzerinde yer almaktadır. Köşelerde 
bulunan 42 m. yüksekliğindeki minareler 
tarafından çerçevelenen ana türbe bina¬ 
sı sekizgen bir plana sahiptir. Yapı mer¬ 
kezinin sekizgen bir iç mekân, bu iç mekâ¬ 
na bağlanan dört geniş eyvan ve bu ey¬ 
vanlar arasında koridorla orta alana bağ¬ 
lanan dört köşe odasından oluşan bir pla¬ 
nı vardır. 18 m. çapındaki orta mekânın 
üstü 24 m. yüksekliğinde bir iç kubbeyle 
örtülüdür. Bu kubbeli mekânın etrafında 
yer alan birimler iki katlı biçimde inşa edil¬ 
miş olup türbenin merkezini teşkil eden, 
mermer sandukaların da içinde yer aldı¬ 
ğı bu merkezî mekânı kuşatacak şekilde 
düzenlenmiştir. 

Dört yöne bakan 32 m. yüksekliğinde¬ 
ki büyük sivri kemerli eyvanlarla dışarıya 
açılan binanın her cephesinde büyük ey¬ 
vanların yanlarına gelen iki katlı, sivri ke¬ 
merli küçük eyvanlar yerleştirilerek mima¬ 
ri âhenk ve simetri çok daha etkili hale 
getirilmiştir. Bu küçük eyvanlar içerideki 
iki katlı mekânlarla da bağlantılıdır. Yapı¬ 
nın üstünde 44 m. yüksekliğindeki dış kub¬ 
be geniş bir kasnak üzerinde büyük bir 
haşmetle durmakta olup soğan biçimin¬ 
dedir. Bu kubbe üzerindeki alemin ucuna 
kadar binanın tabandan yüksekliği 74 m. 
olarak tesbit edilmiştir. Ortada yüksek tu¬ 
tulan eyvanlarla bir ölçüde dışarıdan gö¬ 
rünüşü engellenen kubbe kasnağının yan¬ 
larına yerleştirilen dört küçük kubbeli bi¬ 
rimler vasıtasıyla görünüşü çok daha za¬ 
rif ve ihtişamlı hale getirilen türbenin ör¬ 
tü sistemi Hint-İslâm mimarisinin en gü¬ 
zel örneklerinden birini oluşturmaktadır. 
İçinde mermer sandukaların yer aldığı or¬ 
ta mekânın güney girişi dışında kalan bü¬ 
tün girişleri paravanalarla kapatılmış olup 
bu paravanalar üzerinde cam mozaik dol¬ 
gu malzemesiyle yapılmış bir tezyinat mev¬ 
cuttur. Üst katlarda ve dış cephelerde de 
rastlanan bu cam mozaik tezyinatla ışık 
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Tac Mahal 
yapı topluluğunun 
güney yönünde 
yer alan taçkapısı 


oyunları yapılarak aydınlatılan loş orta me¬ 
kânın akustik düzeni dillere destan olmuş¬ 
tur. Sandukaların yer aldığı orta mekânın 
altında asıl gömünün yapıldığı kripta ka¬ 
tı (mumyalık bölümü) bulunmaktadır. 

Yapının bütününe hâkim olan, mermer 
içine renkli taş kakma (pietra dura) tekni¬ 
ğiyle yapılmış tezyinatla, bütün mütevazi 
kullanılışına rağmen malzemenin ihtişamı 
ve çok sayıdaki değerli taşın meydana ge¬ 
tirdiği tesirlerle ihtişamlı bir görüntü oluş¬ 
turulmuştur. Kemer aralarında, kitabeler¬ 
de ve sandukaların üzerinde bulunan züm¬ 
rüt, yakut, pırlanta, iri incilerden ve diğer 
kıymetli taşlardan oluşan malzemeyle des¬ 
teklenen tezyinatın esasını meydana ge¬ 
tiren kitâbeler ve arabesk motifler yapı¬ 
nın içinde ve dışında yer almaktadır. Ana 
türbe binası ve külliyenin diğer bölümle¬ 
rinde bulunan kitâbeler dinî mahiyettedir 
ve Kur'ân-ı Kerîm’den âyetler ihtiva et¬ 
mektedir. Bunların arasında en meşhuru 
cephelerde yer alan Yâsîn sûresi olup Os¬ 
manlI tebaasından olduğu bilinen Hattat 
Settâr Han tarafından yazılmıştır. Yapıda 
ayrıca İranlı, Hintli ve Arap hattatların gö¬ 
rev yaptığı bilinmektedir. Settâr Han gibi 
müstesna bir yere sahip olduğu farkedi- 
len başka bir Osmanlı sanatkârı da tarihî 
kaynaklarda kendisinden kubbe ustası di¬ 
ye bahsedilen İsmâil Efendi'dir. Vefatından 
sonra Şah Cihan'ın naaşı da Mümtaz Ma- 
hal’in yanında defnedilmiştir. Bugün Tac 
Mahal içinde bulunan iki kabir Şah Cihan 
ile Mümtaz Mahal’e aittir. 
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Ankara’da XVII. yüzyılda 



Şeyh Tâceddinzâde Mustafa Efendi 
tarafından yaptırılan 
ve Mehmed Akif Ersoy’un 
içinde İstiklâl Marşı nı 
yazdığı dergâh. 

Ankara'da Hamamönü mevkiinde inşa 
edilen dergâhın kurucusu Tâceddinzâde 
Mustafa Efendi hakkında kaynaklarda ye¬ 
terli bilgi bulunmamaktadır. Aslen Anka¬ 
ralI bir ailenin çocuğu olduğudur. Ailenin 
Bursa'ya gidip daha sonra tekrar Ankara’¬ 
ya döndüğü rivayet edilir. Adı ve AnkaralI 
olduğuna dair bu rivayet onun. Bursa Kap¬ 
lıca Medresesi müderrisi iken 1010 (1601) 
yılında Ankara’ya müftü tayin edilen ve 


1018'de ( 1609) burada vefat eden Tezki- 
reci Tâceddin Efendi’nin (Atâî, s. 531-532) 
oğlu olabileceğini düşündürmektedir. Aile¬ 
sinin Niksar-Samsun yöresinde beylik ku¬ 
ran Tâceddinoğulları ile ilgisinin bulunması 
da ihtimal dahilindedir. Tâceddinzâde Mus¬ 
tafa Efendi adına ilk defa, 1075’te (1664) 
Ankara'da düzenlenen Aslanağa bin M us¬ 
lu Vakfiyesinin şahitler listesinin başın¬ 
da rastlanmaktadır (bk. bibi ). Tâceddin- 
zâde’nin dergâhla birlikte bir de cami yap¬ 
tırdığı anlaşılmaktadır. Bu bilgiden hare¬ 
ketle Tâceddin Camii ve Dergâhı'nm XVII. 
yüzyılın ortalarında faaliyete başladığı söy¬ 
lenebilir. Evkâf-ı Hümâyun Nezâreti’nin 
1270 ( 1853) yılına ait teftiş raporunda, “Tâ¬ 
ceddinzâde Mustafa Efendi'nin Tekke Ah- 
med mahallesinde Şeyh Paşa Zâviyesi ye¬ 
rinde yaptırdığı cami ve zâviye’’ ifadesi yer 
almakta ve onun Aziz Mahmud Hüdâyî’- 
nin halifeleri arasında bulunduğu kayde¬ 
dilmektedir (BA, Cevdet, nr. 10201). Aynı 
ifadeye bir tevcih defterinde de rastlan- 
maktadır (VGMA [Atik Şahsiyeti Rabi - Sa- 
ni Asker, nr 411, 77/1076). Oldukça geç ta¬ 
rihli bu kayıtlar Tâceddinzâde’nin Aziz Mah¬ 
mud Hüdâyî’nin halifesi, dolayısıyla Celve- 
tî şeyhi olduğuna dair Ankara halkı ara¬ 
sındaki rivayetle örtüşmekteyse de Aziz 
Mahmud Hüdâyî’nin bilinen halifeleri için¬ 
de böyle bir isme tesadüf edilmemekte¬ 
dir. Fakat Aziz Mahmud Hüdâyî’nin Bur- 
sa'dan İstanbul’a gelip 992 (1584) yılında 
Küçükayasofya Tekkesi’nde şeyhlik yaptı¬ 
ğı ve burada 1038 (1628) vefat ettiği bi¬ 
lindiğine göre (Yılmaz, s. 51 ) Tâceddinzâ¬ 
de Mustafa Efendi’nin gençlik yıllarında 
ona yetişmesi ve kendisiden icâzet almış 
olması kuvvetle muhtemeldir. Esasen halk 
arasındaki yaygın inanç da onun bir Cel- 
vetî şeyhi olduğu yönündedir. 

Enver Behnan Şapolyo, AnkaralI Şemsî- 
zâde Ahmed Efendi tarafından kendisine 
hediye edilen. Şeyh Derviş Muslu Anka- 
ravî’nin 1147’de ( 1734-35) derlediği mec¬ 
muada Tâceddinzâde'nin evrâdıyla dergâh 
şeyhlerinin bir listesinin, çeşitli menkıbe¬ 
lerin ve Tâceddinzâde'nin şiirlerinin yer 
aldığını belirtir. Sözü edilen mecmua bu¬ 
gün kayıptır. Çeşitli nüshaları bulunan ev- 
râd metni Sadi Bayram, Kâmil Şahin ko¬ 
leksiyonundaki Tâceddinzâde'nin bazı şi¬ 
irlerini ihtiva eden risâle ise Mustafa Aş- 
kar tarafından yayımlanmıştır (bk. bibi.). 
Tâceddinzâde Mustafa Efendi’nin ölüm 
tarihi bilinmemektedir. 1853 tarihli teftiş 
raporundan çocuğu olmadığı anlaşılan Mus¬ 
tafa Efendi’den sonra dergâhın şeyhlik 
görevi 1717’de Abdurrahman Efendi’nin 
türbedar tayin edilmesine kadar ( BA, Cev- 
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det, nr. 10201 ) Gizli Şeyh Mehmed Efen¬ 
di ve soyundan gelenlerce sürdürülmüş¬ 
tür. Şeyh Abdurrahman Efendi’nin ardın¬ 
dan bu görev babadan oğula intikal sure¬ 
tiyle Pîr Mehmed, Şeyh Osman ve Musta¬ 
fa Efendi’ye, 1827’de Mustafa Efendi'nin 
kardeşi Osman Vâfî Efendi’ye, 1853’te Os¬ 
man Vâfî’nin oğlu Mehmed Şerif Galib’e 
(ö. 1899) geçmiştir. Dergâhın son şeyhi Ga- 
lib Efendi'nin oğlu Mustafa Tâceddin Efen- 
di’dir (ö. 1937) Dergâhın Tâceddinzâde 
Mustafa Efendi'den sonra en kudretli şey¬ 
hi Osman Vâfî Efendi, “arzu edilmeyen ha¬ 
reketlere teşebbüs etmekle suçlanarak 
(BA, Cevdet, nr. 7429) Kayseri'ye sürgün 
edilmiş, üç buçuk ay sonra affedilip An¬ 
kara'ya dönmüştür (BA, Cevdet, nr. 7429). 
Onun şeyhlik döneminde mevcut yapı¬ 
ların tamiri, ek binaların inşası, dergâhın 
istikrarlı gelir kaynaklarına kavuşturulma¬ 
sı konularında önemli gelişmeler olmuş¬ 
tur. 

Bugün Hacettepe Üniversitesi Kampüsü 
sınırları içinde kalan ve selâmlık bölümü 
Mehmed Âkif Ersoy Müzesi olarak kul¬ 
lanılan Tâceddin Dergâhı’nın ilk durumu 
hakkında fazla bilgi bulunmamaktadır. Sa¬ 
dece caminin ilk şeklinin toprak örtülü ve 
diğer akşamın ahşaptan olduğu kaydedil¬ 
mekte, Abdülmecid döneminde onarım- 
lar yapıldığını, bazı binaların yeniden inşa 
edildiğini düşündüren belgelere rastlan- 
maktadır. Bu belgelerde tamire muhtaç 
birimler sıralanırken cami, türbe, dergâh 
ve derviş odalarından bahsedilmektedir. Bu 
durumda yapıların bir külliye niteliği taşı¬ 
dığı söylenebilir. Ankara İmar Meclisi’nin 
2 Şâban 1261 (6 Ağustos 1845) tarihli kara¬ 
rı ile bu karara gerekçe oluşturan teknik 
heyet raporundan dergâhın selâmlık bina¬ 
sının bulunmadığı ve inşasının gerekli ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır (BA, A.MKT, nr. 26/ 


74-2). Aynı kararda bazı bölümlerin harap 
durumda bulunduğu ve bazı bölümlerin 
ek binalarla genişletilerek tamamlanma¬ 
sı gerektiği, ancak bunların yapılabilmesi 
için vakıf gelirlerine sahip olmadığı belir¬ 
tilmekte ve paranın başka kalemlerden 
karşılanması istenmektedir. Meclis kararı 
ve eklerinin sadârete arzından sonra söz 
konusu onarımların yapılması ve yeni in¬ 
şa edilecek yapıların bir an önce bitirilme¬ 
si için keşif dosyaları Evkâf-ı Hümâyun Ne- 
zâreti’ne intikal ettirilmiştir (BA, A.MKT, 
nr. 26/74-3). Dokuz yıl sonra bir şikâyet 
üzerine hazırlanan teftiş raporundan ge¬ 
reken onarımların gerçekleştirildiği, se¬ 
lâmlık binasının inşaatının tamamlandığı, 
mutfağın çalıştığı, gelirlerin tahsil edildi¬ 
ği, harcamaların yapıldığı, muhasebe ka¬ 
yıtlarının tutulduğu ve dergâhın hizmete 
açık olduğu anlaşılmaktadır (BA, Cevdet, 
nr. 10201). 1892’decami, minare ve tür¬ 
benin yıkılarak 11. Abdülhamid'in hazîne-i 
hâssadan tahsis ettiği 60.000 küsur ku¬ 
ruşla yeniden inşa edilmesi kararlaştırıl¬ 
mıştır. Türbenin giriş kapısı üzerindeki 
manzum kitâbede caminin inşasının 1319 
(1901) yılında tamamlandığı kaydedilmek¬ 
tedir. “Tâcdâr-ı tâcdâran Hazret-i Sultan 
Hamîd / Yaptı bu dergâh-ı Tâceddîn’i tah- 
sîne sezâ / Söyledi Câhid kulu lafzan ta¬ 
mam târihini / Bin üç yüz on dokuzda ol¬ 
du bu câmi binâ.” 1925 tarihli imar plan¬ 
larında caminin doğusunda görülen esas 
hazîre, diğer şeyhlere ait dışarıdaki türbe 
(BA, A.MKT, nr. 26/74-2), derviş odaları, ye¬ 
mekhane ve mutfak, haremlik binaları, 
selâmlık binası bahçesindeki şadırvan bu 
tarihten sonraki imar değişiklikleri ve is¬ 
timlâklerle ortadan kaldırılmış, Tâceddin¬ 
zâde Mustafa Vakfı adına kayıtlı sadece 
cami ve hazîreye ait 1285 m 2 ’lik iki parsel 
kalmıştır (VGMA/EML, I, 4, sıra 38). 


Dikdörtgen planda inşa edilen caminin 
batı tarafında yer alan türbe ve doğuda¬ 
ki minare Ankara yöresine mahsus kırmı¬ 
zı andezit taşından inşa edilmiştir. Tâced¬ 
din Camii, Hacı Bayram Camii gibi zâviyeli 
mescidlerdendir. Bağdâdî kubbeli türbe¬ 
yi içine alacak şekilde 1970’lerde camiyi 
genişletmek amacıyla yapılan ilâveler 2008 
yılındaki restorasyon sırasında kaldırılmış¬ 
tır. Caminin giriş kapısının tam karşısın¬ 
da yer alan çeşme çekilen avlu duvarının 
dışında kalmıştır. Oluk arkalığına yerleş¬ 
tirilen, sert Ankara taşından beyaz mer¬ 
mer kitâbeye göre çeşmeyi Serattarzâde’- 
nin zevcesi Fatma Hanım 1897'de yaptır¬ 
mıştır. Bugün suyu akmayan çeşme top¬ 
rak altında kalma tehlikesiyle karşı karşıya¬ 
dır. Tâceddin Türbesi, eskiden olduğu gibi 
Ankara'da Hacı Bayrâm-ı Velî Türbesin¬ 
den sonra en çok ziyaret edilen bir mer¬ 
kez durumundadır. Caminin dışında gü¬ 
nümüze ulaşan tek yapı, Mehmed Akif’in 
17 Şubat 1921'de içinde İstiklâl Marşı’nı 
yazdığı selâmlık binasıdır. Tekke ve zâviye- 
lerin kapatılmasından sonra bu bina “av¬ 
lulu ahşap mektep" olarak Ankara Vilâyeti 
İdâre-i Husûsiyyesi'ne devredilmiştir. Çe¬ 
şitli sebeplerle hazine, belediyeler ve özel 
idarelerin mülkiyetine geçen vakıf gayri 
menkullerinin yeniden Vakıflar İdaresi’ne 
dönmesini öngören kanun (Resmî Gazete, 
sy. 9705 11957]) ve ilgili tüzük (Resmî Gaze¬ 
te, sy. 11597 (1964] ) hükümleri uyarınca 
485 m 2 ’lik bir saha üzerinde yer alan se¬ 
lâmlık binasının tapusu 11 Kasım 1986 ta- 


$eyh Tâceddin Türbesi içinden bir görünüşle türbe kapısı 
üzerindeki kitâbe 
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H Nazİf Öztürk 


XX. yüzyılın başlarında Tâceddin Dergâhını gösteren birfo- 
toğraf (İÜ Ktp., Albüm, nr. 90.431) 


rihinde Vakıflar Genel Müdürlüğü’ne geç¬ 
miştir (VGMA/EML, 1986: Ankara Merkez 
7044 Hayrat Kütük Defteri, I, 1). 

Mehmed Âkif, Nisan 1920'de Ankara’¬ 
ya gelişinden itibaren yakın arkadaşları 
Haşan Basri (Çantay), Müftüzâde Abdül- 
gafur (İştin) ve Mehmet Vehbi ile (Bolak) 
birlikte Mayıs 1921 tarihine kadar Tâced¬ 
din Dergâhı’nın selâmlık binasında kalmış, 
Safahat' ın altıncı kitabı Asımı burada ta¬ 
mamlamış, "İstiklâl Marşı”, “Süleyman Na¬ 
zif", “Bülbül” şiirlerini burada yazmıştır. 
Eşref Edip Fergan'ın, "Dergâh deyince der¬ 
vişler, âyinler hatıra gelmesin. Eşraftan 
birinin âdeta selâmlık dairesi. Ufak bir köşk 
gibi muntazam yapılmış. İçi dışı boyalı. Dö¬ 
şenip dayanmış, güzel ve geniş bir bahçe¬ 
si var. Türlü türlü meyveler. Önünde bir 
şadırvan, şırıl şırıl sular akıyor” şeklindeki 
ifadeler (Mehmed Âkif, 1, 152) ile yapıla¬ 
cak selâmlık binasını tarif eden Ankara 
İmar Meclisi’nin kararında geçen kayıtlar 
tamamen örtüşmektedir. 
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(ö. 612/1216) 

Gurlular’ın 

Türk asıllı kumandanlarından, 

Gazne hâkimi. ^ 

KarlukTürkleri’ndendir. Gurlu Hüküm¬ 
darı Sultan Muizzüddin Muhammed ta¬ 
rafından küçük yaşta satın alınan Yıldız 
(Uduz) uzun süre efendisine hizmet ettik¬ 
ten sonra Gazne'nin batısındaki Kuramân 
bölgesine emîr tayin edildi. Sultan Muiz¬ 
züddin idaresindeki Gurlu ordusunun Ka- 
rahıtaylar karşısında Endhûd'da ağır bir 
yenilgiye uğraması yüzünden sultanın öl¬ 
düğüne dair bazı söylentiler çıktığında Yıl¬ 
dız, Gazne’ye hâkim olmak için harekete 
geçtiyse de başarı sağlayamadı. Bu se¬ 
beple Sultan Muizzüddin tarafından tev¬ 
kif edildi; ancak araya giren diğer emirler 
Yıldız’ın serbest bırakılmasını sağladılar 
(601/1204-1205). Yıldız ertesi yıl. Kuzey Hin¬ 
distan’da Muizzüddin’e isyan eden ve müs- 
lümanlara baskın yapıp mallarını yağma¬ 
layan Tirâhiyye kabilesi üzerine başarılı bir 
sefer yaptı ve onları cezalandırdı. Sultan 
ona hil’at giydirerek askerlerine siyah üni¬ 
forma verdi. 

Sultan Muizzüddin, Hindistan’a düzen¬ 
lediği seferden dönerken bir suikast so¬ 
nucu öldürülünce (602/1206) yerine ge¬ 
çecek erkek çocuğu olmadığından hâne- 
dan mensupları arasında taht kavgaları 
başladı. Kendini Muizzüddin’in vârisi ola¬ 
rak gören Yıldız, hemen harekete geçip 
Gazne’yi Gurlular’ın Bâmyân kolundan Ba- 
hâeddin Sâm'ın oğulları Alâeddin ve Celâ- 
leddin’in elinden aldı ve buraya hâkim ol¬ 
du. Bir süre Büst'te hükümdarlığını ilân 
eden Gurlu şehzadelerinden Gıyâseddin 
Mahmud’u destekledi; Gıyâseddin bu des¬ 


tek sayesinde rakiplerini bertaraf ederek 
tahta oturdu (10 Ramazan 602 / 20 Nisan 
1206) Gıyâseddin Mahmud, Yıldız'a çeşitli 
hediyelerle birlikte elçiler gönderdi ve hut¬ 
beyi kendi adına okutmasını istedi. Fakat 
Yıldız, hutbeyi sadece halife adına okut¬ 
tu. Ayrıca Muizzüddin'in sarayında işleri 
yönetmeye başladı. Gıyâseddin Mahmud, 
Bâmyânlı kardeşlerle olan problemi hâlâ 
devam ettiğinden Yıldız’a karşı harekete 
geçemedi. 

Yıldız iki ay boyunca Gazne’de kaldı. Bu 
sırada Bâmyân ordusunun Kuramân'a ve 
Savran’a düzenlediği bir saldırı Yıldız’ın ku¬ 
mandanlarından Sevinç tarafından püs¬ 
kürtüldü. Buna rağmen Bâmyânlı kardeş¬ 
ler kalabalık bir ordu ile Gazne’ye yürü¬ 
düler. Yıldız bu âni hücum karşısında Gaz¬ 
ne’de tutunamayıp Kuramân’a kaçınca 
Bâmyânlı kardeşler Gazne’yi ele geçirerek 
yağmaladılar. Celâleddin’in, kardeşini Gaz¬ 
ne’de bırakıp Bâmyân'a gittiğini öğrenen 
Yıldız kuvvetlerini yeniden topladı ve Gaz¬ 
ne’ye dönerken Celâleddin’in ordusuyla kar¬ 
şılaştı. Yapılan savaşı kaybeden Celâleddin 
esir düştü. Yıldız üç aylık bir kuşatmanın 
ardından Gazne’yi Alâeddin’den geri aldı 
(Safer 603 / Eylül 1206). Bundan sonra 
kendi adına hutbe okuttu ve para bastır¬ 
dı. Diğer taraftan Gıyâseddin Mahmud'a 
elçiler yollayıp âzat edilmesi halinde ona 
itaat edeceğini ve hutbeyi onun adına oku¬ 
tacağını bildirdi. Gıyâseddin Mahmud da 
hem Yıldız’a hem de Kutbüddin Aybeg’e 
âzatlık belgesiyle hâkimiyet sembolleri gön¬ 
derdi. 

Gıyâseddin Mahmud, Yıldız'ın sık sık so¬ 
run çıkarması üzerine Hârizmşah Alâed¬ 
din Muhammed ile irtibata geçti. Bunu 
duyan Yıldız, Gıyâseddin'in hâkimiyetinde¬ 
ki Teginâbâd (Tiğinâbâd), Büst ve civarını 
ele geçirip bu şehirlerde Gıyâseddin adı¬ 
na okunan hutbeye son verdi. Gıyâseddin 
Mahmud da o sırada Peşâver’de bulunan 
Delhi Sultanı Kutbüddin Aybeg'den yar¬ 
dım istedi. Hindistan'a tek başına hâkim 
olmak isteyen Kutbüddin Aybeg, Yıldız ile 
Gıyâseddin arasındaki mücadeleden fay¬ 
dalandı ve Yıldız'ın Hindistan'a ilerlemesi¬ 
ni önlemek için Gıyâseddin'e bağlılığını ar- 
zetti. Kendisine de Yıldız ile mücadelesin¬ 
de Hârizmşah Alâeddin Muhammed ile 
anlaşmasını tavsiye etti. Her ikisi ayrıca 
Gazne’yi işgal etmek için plan yaptı. Bu se¬ 
beple Gıyâseddin Mahmud ülkesinin bir 
kısmını istilâ eden Hârizmşah Alâeddin’e 
karşı dostça davrandı. Sonuçta Yıldız’a kar¬ 
şı birlikte hareket edileceğine ve ele geçi¬ 
rilecek ganimetin Hârizmşah Alâeddin ile 
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Gıyâseddin Mahmud arasında bölüşülece- 
ğine dair bir antlaşma yapıldı. Bundan çok 
rahatsız olan Yıldız, Bâmyânlı kardeşleri 
serbest bıraktı ve onları yeniden tahta 
oturttuktan sonra tekrar Gıyâseddin Mah- 
mud'un idaresine geçen Teginâbâd ve 
Büst’ü zaptetti. Bunun üzerine Kutbüd- 
din Aybeg’in gönderdiği birlikler Gazne’yi 
kuşattı ve Receb 603’te (Şubat 1207) şeh¬ 
ri ele geçirdi. Yıldız, Büst ve Teginâbâd’- 
dan ayrılmak zorunda kaldıysa da daha 
sonra Büst’ü yeniden zaptetmeyi başardı. 
Gazne'de sağlam bir devlet kurmak için 
Hindistan’ın ele geçirilmesinin zorunlu ol¬ 
duğunu anlayan Tâceddin Yıldız’ın Sîstan’ı 
zaptetme girişimleri sonuçsuz kaldı. Pen- 
cap'ı ele geçirmek amacıyla bir sefer yap¬ 
tıysa da Kutbüddin Aybeg tarafından mağ¬ 
lûp edildi ve Aybeg kırk gün kadar Gazne’- 
ye hâkim oldu; ancak Yıldız, Gazne’yi tek¬ 
rar hâkimiyetine almayı başardı (605/1208- 
1209) Gurlu Sultanı Alâeddin Atsız'ın Hâ- 
rizmşahlar’a itaat arzetmesiyle Tâceddin 
Yıldız, Alâeddin Atsız ile birkaç yıl boyun¬ 
ca mücadele etti ve sonunda Gur’u onun 
elinden aldı. Ayrıca Gurlu emirlerin deste¬ 
ğini kazanmak için Garcistan'da hapiste 
bulunan Ziyâeddin (Alâeddin) Muhammed’i 
Fîrûzkûh’a getirterek tahta oturttu (611/ 
1214). 

Tâceddin Yıldız'ın gittikçe güçlenmesi, 
Hârizmşah Alâeddin Muhammed’i hare¬ 
kete geçirdi. Önce Bâmyân bölgesini is¬ 
tilâ etti, ardından Gazne üzerine yürüdü. 
Yıldız'a haber göndererek hutbe ve sikke¬ 
yi kendi adına çevirmesi şartıyla Gazne'yi 
kendisine bırakacağını bildirdi. Yıldız bu 
şartları yerine getirdiyse de Gazne’de ve¬ 
kil bıraktığı Kutluğ Tegin şehri Hârizmşah 
Alâeddin’e teslim etti (Şaban 612 / Ara¬ 
lık 1215). Hârizmşah Alâeddin’in kuvvet¬ 
lerine karşı koyamayacağını anlayan Yıl- 
dız'm Hindistan’a ilerlemekten başka ça¬ 
resi kalmadı. Mültan ve Uça hâkimi Nâsı- 
rüddin Kabâce ile yaptığı savaşı kazanıp 
Lahor ve Pencap’ın Tâniser’e kadar olan 
kısmını zaptettikten sonra Delhi Sultanı 
İltutmış’tan bölgede bağımsızlığının ta¬ 
nınmasını istedi, İltutmış bunu reddedin¬ 
ce Delhi'ye yürüdü. Delhi Sultanlığı kuv¬ 
vetleriyle Yıldız’ın ordusu Tarâin'de karşı¬ 
laştı (3 Şevval 612/25 Ocak 1216). Mey¬ 
dana gelen savaşta Yıldız yenildi ve esir 
alınarak Bedâûn Kalesi'nde hapsedildi. Bir 
süre sonra orada öldü ve Bedâûn’da def¬ 
nedildi. İbnü’l-Esîr onun tutsak alındıktan 
sonra öldürüldüğünü kaydeder (el-Kâmil, 
XII, 267). Kaynakların belirttiğine göre Tâ¬ 
ceddin Yıldız dindar, iyilik sever, cömert 
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ve dürüst bir idareciydi; çevresindekilere 
ve halka karşı adaletli davranır, özellikle 
tüccarlara ve yabancılara ihsanlarda bu¬ 
lunurdu. Kızlarından birini Sultan Muizzüd- 
din’in isteğiyle Kutbüddin Aybeg, diğerini 
Nâsırüddin Kabâce ile evlendirmiştir. 
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TÂCEDDİN b. ZEKERİYYÂ 

( Ç ./j JJ ) 

Tâcüddîn b. Zekeriyyâ 
b. Sultân el-Abşemî el-Ümevî 
el-Osmânî 

el-Hindî en-Nakşibendî 
(ö. 1050/1640) 

Nakşibendiyye-Ahrâriyye tarikatının 
Tâciyye şubesinin kurucusu. 

Delhi’nin Senbhel kasabasında doğdu. 
Bazı eserlerinde adını Abşemî, Ümevî, Os- 
mânî nisbeleriyle birlikte kaydetmiş (Mu- 
c arrebü’r-Reşehât , vr. 2 b ) ve soyunun Hz. 
Osman'a ulaştığını belirtmiştir (Risale fi’l- 
ceoâbi ‘an ba‘zi fTli’ş-şûfiyye, vr. 2 a ). Ab¬ 
şemî nisbesi, onun Kureyş’in Abdüme- 
nâfoğulları’ndan Abdüşems koluna men¬ 
sup olduğunu göstermektedir (Sem'ânî, 
VIII, 367-368). Tâceddin, genç yaşta mür- 
şid bulmak için çıktığı yolculuğu sırasında 
Ecmîr’e uğrayıp Çiştiyye tarikatının kuru¬ 
cusu Muînüddin Haşan el-Çiştî’nin kab¬ 
rinde inzivaya çekildi. Burada onun ruha- 
niyetinden Üveysîlik tarikiyle zikir aldı. Del¬ 
hi’de Çiştî Şeyhi Hamîdüddin Nâgevrî’nin 
kabri yanında uzun müddet bu zikirle meş¬ 
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gul oldu. Ancak bununla yetinmeyip tek¬ 
rar bir mürşid aramaya başladı. Senbhel’- 
de tanıştığı Seyyid Ali Kıvâm’ın halifesi 
Şeyh Allahbahş (İlâhbahş) eş-Şüttârî’ye in¬ 
tisap ederek on yıl kadar hizmetinde bu¬ 
lundu. Ondan Aşkıyye, Kâdiriyye, Çiştiyye 
ve Medâriyye tarikatlarından icâzet al¬ 
dı. Allahbahş’ın 19 Ramazan 1002’de (8 
Haziran 1594) vefatının ardından Nakşi¬ 
bendiyye-Ahrâriyye tarikatı şeyhi Bâki-Bil- 
lâh’a intisap etti. Bâki-Billâh’tan Nakşiben- 
diyye hilâfeti alıp Senbhel’de irşad faaliye¬ 
tine başladı. Onun kendisine intisap et¬ 
mek isteyenlere icâzetli olduğu tarikatla¬ 
rın herhangi birinden zikir telkin ettiğini 
öğrenen Bâki-Billâh bir mektup yazarak 
bu hususta kendisini uyardı. Tâceddin bu 
olaydan sonra müridlerini sadece Nakşi- 
bendiyye usulüyle eğitti. 

Bâki-Billâh’ın 25 Rebîülâhir 1012’de (2 
Ekim 1603) vefatının ardından Senbhel’- 
den ayrıldı. Hindistan ve Keşmir’in birçok 
şehrini dolaştıktan sonra Mekke'ye yer¬ 
leşti. Kendisine mürid olanlar arasında il¬ 
mi ve takvâsıyla tanınan Ahmed Allân da 
bulunduğu için burada “şeyhu Ahmed Al¬ 
lân” diye meşhur oldu. Birçok defa Hin¬ 
distan'a gitti. Pîrdaşı İmâm-ı Rabbânî bir 
mektubunda onun Hindistan'a gelmesini 
özlemle beklediklerini yazar ( Mektûbat, I, 
257). Bu seyahatlerin sonuncusunda La- 
hor'a uğradı, oradan Basra'ya geçti. Bas¬ 
ra'da aralarında Lahsâ (Ahsâ) Valisi Yahyâ 
b. Ali Paşa’nın da bulunduğu birçok kişi 
müridieri arasına katıldı. 18 Cemâziyelev- 
vel 1050'de (5 Eylül 1640) Mekke'de ve¬ 
fat eden Tâceddin b. Zekeriyyâ, Kuaykıân 
dağının eteğinde hazırlatmış olduğu kab¬ 
re defnedildi. Ölüm tarihini 22 Rebîülev- 
vel 1052 (20 Haziran 1 642) olarak kayde¬ 
denler de vardır. Müridlerinden Seyyid 
Mahmûd b. Eşref el-Hüseynî Tuhfetü's- 
sûlikîn fî zikri Tâci'l- C ûrifîn adlı bir me- 
nâkıbnâme kaleme almıştır. 

Tâceddin b. Zekeriyyâ, Hicaz bölgesine 
ve Yemen'e gönderdiği halifeleri vasıtasıy¬ 
la Nakşibendiyye’nin Araplar arasında ya¬ 
yılmasını sağlamış, onunla birlikte Nakşi- 
bendiyye'nin Ahrâriyye kolundan Tâciyye 
ismiyle bir şube doğmuştur (Harîrîzâde, 
I, vr. 196 b , 200 a ). Tâciyye silsilesi Tâceddin 
b. Zekeriyyâ, Bâki-Billâh, Mevlânâ Hâce 
Emkenâkî, Derviş Muhammed Emkenâkî, 
Muhammed Zâhid Vahşî vasıtasıyla Ubey- 
duilah Ahrâr'a ulaşır (Tâceddin b. Zekeriy¬ 
yâ, Risale fi uşûli’t-tankatt’n-Nakşibendiy- 
ye, vr. 47 b -48 a ). Şeyh Tâceddin'den son¬ 
ra halifeleri Ebü’l-Vefâ Ahmed b. Muham¬ 
med el-Acîl, Seyyid Mahmûd el-Hindî ve 
Muhammed Abdülbâki ez-Zebîdî ile ayrı 
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ayrı silsileler meydana gelmiş, bunlardan 
Seyyid Mahmûd el-Hindî ile devam eden 
silsileden Abdülganî en-Nablusî, Muham- 
med Abdülbâki ile devam eden silsileden 
de Harîrîzâde hilâfet almıştır ( Tibyân, I, 
vr. 200 b ). 

Eserleri. 1 . Âdâbü'l-mürîdîn (Âdâbü’T 
meşîha ue’l-mürîdîn) (Süleymaniye Ktp., 
Hacı Mahmud Efendi, nr, 2448, vr. 38 b - 
70 a , Yazma Bağışlar, nr. 2931, vr. 10 b -52 b ; 
İÜ Ktp., FY, nr. 870, vr. 101 b -130 a ). 2. Hüc- 
cetü'l-müridîn (Risale fıi-cevâbi 'anba'zı 
fTli'ş-şûfıyye). Birçok zâhir ulemâsının bid- 
‘at kabul ettiği musâfaha, hırka, halvet 
gibi tasavvuf! uygulamaların bid’at olma¬ 
dığını ortaya koymak amacıyla kaleme alın¬ 
mıştır (Süleymaniye Ktp., Reşid Efendi, 
nr. 367, vr. 86 b -106 b ; Âşir Efendi, nr. 157, 
vr. l b -36 a ). 3. Neihatü'l-ilâhiyye iî tarîka- 
ti'n-Nakşibendiyye (Vâridâtü Şeyh Ta- 
ciddîn b. Zekeriyyâ). Müellif bu eserinde 
Nakşibendiyye silsilesini kaydettikten son¬ 
ra tarikatın âdâb ve usulünü ele almıştır 
(Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, AY, nr. 971, 
vr. 182 a -190 a ; Süleymaniye Ktp., Serez, nr. 
3935, vr. 87 b -93 a ). Tâciyye diye bilinen ve 
birçok nüshası bulunan eserin adı kütüp¬ 
hane kataloglarında ve bazı kaynaklarda 
Neihatü'l-ilâhiyye fî mev c izeti'n-nei- 
si'z-zekiyye, Silsiletü tarîki's-sâdeti'n- 
Nakşibendiyye, Risâle iî beyâni mu c te- 
kadâti's-sâdâti'n-Nakşibendiyye, Risâ¬ 
le iî uşûli't-tarîkati'n-Nakşibendiyye, 
Risâle iî âdâbi't-tarîkati'n-Nakşiben- 
diyye şeklinde kaydedilmiştir. Süleymani¬ 
ye Kütüphanesi’ndeki bir nüshasının ka¬ 
pağında (Serez, nr. 1530, vr. 158 a -167 a ) “ese¬ 
rin Ahmed b. Allân tarafından yapılan ter¬ 
cümesi" şeklinde yer alan kayıt doğru de¬ 
ğildir. Eseri Abdülganî b. İsmâil en-Nab- 


lusî Miitâhu'l-ma c iyye iî tarîki'n-Nak- 
şibendiyye adıyla şerhetmiş, bu şerh Os¬ 
man Bahrî b. Muhammed Emîn tarafın¬ 
dan Türkçe'ye tercüme edilmiştir (İstan¬ 
bul 1289). 4. Câmfu'l-iu’âd. Bazı kaynak¬ 
larda yanlışlıkla Câmfu '1-ievû'id diye kay¬ 
dedilen eserde vera', tevekkül, mücâhede, 
muhabbet, fakr, zühd, rızâ, vahdet-i vü- 
cûd, cem', tefrika, semâ, raks, hırka, soh¬ 
bet, uzlet gibi konular ele alınmıştır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Reşid Efendi, nr. 367/1; İÜ 
Ktp., AY, nr. 5490). Müellif eserin başında, 
kendisine gelen bir talep üzerine önce Ku- 
şeyrî'nin er-Risâle' sini şerhetmeye niyet¬ 
lendiğini, ancak ömrünün yetmeyeceği¬ 
ni düşünerek bundan vazgeçip Câmfu'l- 
iu’âd' ı yazdığını söyler. Bazı kayıtlarda mü¬ 
ellife nisbet edilen Fevâ’idü'l-Kuşeyri de 
bu eser olmalıdır. Tâceddin b. Zekeriyyâ 
ayrıca Abdurrahman-ı Câmî’nin Neiehâ- 
tü’l-ürıs'ü ile {Keşfü’z-zunûn, II, 1967-1968; 
Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 9795) Fahred- 
din Ali Safî’nin Reşehât-ı c Aynü’l-hayât\- 
nı Farsça’dan Arapça'ya (Ta’rîbü’r-Reşehât/ 
Mu c arrebü’r-Reşehat) çevirmiştir (Süley¬ 
maniye Ktp., Murad Buhârî, nr. 170, Halet 
Efendi-Ek, nr. 67; Nuruosmaniye Ktp., nr. 
2344). Bunların dışında bazı kasidelerinin 
toplandığı Risâle ii'l-kaşâ’id adlı bir eseri 
(Süleymaniye Ktp., Reşid Efendi, nr. 367, 
vr. 107 a -113 a ), velâyet hakkında küçük bir 
risâlesi (Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, AY, 
nr. 971, vr. 190 b -192 a ) ve Tuhietü'l-mülûk 
iî ma c riieti men enşaie bi's-sülûk, Risâ¬ 
le iî beyâni sülûkü'l-Kübreviyye, eş-Şı- 
râtü'l-müstakim, Esrârü'l- C ibâde, Risâ¬ 
le der Bâb-ı Envâ c -i Tıb adlı başka eser¬ 
leri vardır. Onun yemek pişirme ve ağaç 
dikme usulleriyle ilgili eserler de kaleme 
aldığı belirtilmektedir. 


■' .1 -y.ı<- 

jŞ-A —_,ı 

- . _ 

J. 1 A ir-j ür 1 utc-'.j 

ta 

•—j$j c ‘ı^'i l 

•A- 

'.-i't'I,,/'-' J ju u-z &S.Iİ ’J&i Ü ifc*' 

—il 1 '—/ 


l u Ja LA-i' L* 1 İ 

ı> 

Jlf'İi iSr'+'J'r's* ı 

Ubtf ~tr- 

Uj > !vJ-' '» *» 




Tâceddin 
b. Zekeriyyâ'nın 
Câmiu 7- 
fu’âd adlı eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Reşid Efendi, 
nr. 367/1) 
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XIV. yüzyılın ikinci yarısında 
Niksar-Kelkit yöresinde kurulan 
hanedan ve beylik. 


Beyliğin ve hânedanın kurucusu Tâced¬ 
din Bey'in Selçuklu soyuna mensup bulun¬ 
duğu ileri sürülmüştür. Babasının Emîr 
Doğanşah (Doğancık Bey) adlı bir Türkmen 
beyi olduğu, onun İlhanlı hâkimiyetinin çö¬ 
küşünden sonra müstakil hareket etme¬ 
ye başladığı, Emîr Eretna'ya karşı çıkarak 
Amasya’yı ele geçirdiği, 1341'de buradan 
çıkarılınca Niksar yöresine çekildiği ve 747 
(1346) veya 749 (1348) yılında ölümünün 
ardından yerine oğlu Tâceddin Bey'in geç¬ 
tiği belirtilir. Onun faaliyet alanının Canik 
(Samsun-Ordu) kesimi oluşu bu bölgede yo¬ 
ğunlaşan Çepni boylarıyla ilişkisinin bulun¬ 
duğuna işaret eder. Canikli (Canîtî) diye de 
anılan Tâceddin Bey’in merkezi Niksar olup 
sınırları bazan Kelkit, Amasya, Samsun, 
Ordu, Giresun ve Trabzon’a kadar genişle¬ 
miştir. Tâceddin Bey önceleri Amasya Emî- 
ri Hacı Şadgeldi'ye tâbi idi, ayrıca Eretna- 
oğulları'na vergi veriyordu. Bölgede Kadı 
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Burhâneddin’in gücünü arttırması Tâced- 
din Bey'i de etkiledi. 1379 ilkbaharında 
Niksar'a saldıran Kadı Burhâneddin ile 
Eretna Beyi Alâeddin Ali’nin kuvvetlerini 
bozan Tâceddin Bey, Eretna Devleti'ne 
vergi vermeyi kesti; 781 ’den ( 1379) itiba¬ 
ren de bağımsız hareket etmeye başladı. 
Topraklarına düzenlenen ikinci Eretna se¬ 
ferini de komşusu Hacı Şadgeldi’nin yar¬ 
dımıyla püskürttü. Fakat Kadı Burhâned- 
din'e karşı Hacı Şadgeldi ile birlikte Tokat'ın 
Dânişmendiye köyü yakınında yaptığı sa¬ 
vaşı kaybetti (783/1381 ). Kadı Burhâned¬ 
din’in aynı yıl Eretna Devleti’ne son ver¬ 
mesi üzerine ona karşı Tokat Emîri Sey- 
yidî Hüsâm ile birleşti ve Akşehir’e (Erzin¬ 
can ) saldırarak burayı yağmaladı. Bu olay¬ 
lar sırasında Trabzon Komnenosları onun¬ 
la yakınlaşma çabası içine girdi. III. Alexios 
kızı Eudokia’yı, Trabzon kroniklerinde Dschi- 
natines veya Tatziatin adıyla geçen Tâced¬ 
din Bey ile evlendirdi. Kızını çeyiziyle bir¬ 
likte götüren III. Alexios, Oeneon’a (Ünye) 
giderek Tâceddin Bey ile görüştü (8 Ekim 
1379) Tâceddin Bey. Eudokia’yı aldıktan 
sonra hâkimiyet bölgesi Limnia’ya (Ter¬ 
me / Çarşamba yöresi) döndü. Bu durum 
onun bölgenin güçlü emirlerinden oldu¬ 
ğunu gösterir. 

Kadı Burhâneddin’in komşu beyleri ce¬ 
zalandırmak için asker yollaması ve aşiret 
reislerini kendi safına almaya çalışmasıy¬ 
la durumun kötüleştiğini gören Tâceddin 
Bey ona dostluk teklif ettiyse de olumlu 
cevap alamadı. Kadı Burhâneddin’in Tur¬ 
hal’ı sıkıştırması üzerine tehlikenin ken¬ 
disine yaklaştığını anladı ve Dânişmendi¬ 
ye köyünün ileri gelenlerinden Şeyh Nus- 
ret’i elçi olarak gönderip Emîr Ahmed’e 
karşı giriştiği harekâtı durdurması için ri¬ 
cada bulundu ve Turhal’da yaptırdığı ka¬ 
leyi yıktırmasını istedi. Ancak bu teklifi de 
kabul görmedi. Aksine Kadı Burhâneddin 
5000 kişilik bir orduyla Tâceddin Bey’in 
topraklarına yürüyünce Tâceddin Bey, Emîr 
Ahmed’den yardım talep etti. İki mütte¬ 
fik 7000 kişilik kuvvetleriyle karşı harekâta 
geçti. 1386 baharında yapılan savaş Kadı 
Burhâneddin’in zaferiyle sonuçlandı, Tâ¬ 
ceddin Bey ve Emîr Ahmed canlarını zor 
kurtardılar. Tâceddin Bey bu defa Kadı Bur- 
hâneddin’e Şeyh Nusret’in oğlunu yolladı; 
Kadı Burhâneddin de bir daha Emîr Ah- 
med’le iş birliği yapmaması şartıyla anla¬ 
şabileceğini söyledi. Bunun üzerine Tâced¬ 
din Bey, Kadı Burhâneddin’in yanına gi¬ 
derek itaatini bildirdi. Ardından Sunisa’ya 
kaçtı ve Emîr Ahmed ile buluşup ona kar¬ 
şı yeni tedbirler almaya çalıştı. Bunu du¬ 
yan Kadı Burhâneddin, Tâceddin Bey’in 
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topraklarına girdi ve Tâceddin’in oğlu Al¬ 
parslan’ın koruduğu Niksar’ı kuşattı. Yapı¬ 
lan çarpışmalarda Alparslan’ın kuvvetleri 
yenildi, Niksar yağmalandı. Kadı Burhâned¬ 
din aleyhine topraklarını genişletemeye- 
ceğini anlayan Tâceddin Bey, Hacı Emîr 
İbrâhim ile oğlu Süleyman Bey arasındaki 
çekişmeden faydalanmak amacıyla o ta¬ 
rafa yöneldi. Hacı Emîr İbrâhim, ağır bir 
hastalığa yakalanınca beyliğin ileri gelenle¬ 
rinin önünde idareyi oğlu Süleyman’a dev¬ 
rettiğini ve iyileşse bile beyliğin başına dön¬ 
meyeceğini açıkladı. Ancak sağlığı düze¬ 
lince oğlu Süleyman ile aralarında müca¬ 
dele başladı. Tâceddin Bey bunun üzeri¬ 
ne Süleyman Bey’in idaresindeki Ordu ve 
Ünye taraflarına giderek 12.000 kişilik bir 
kuvvetle Ordu’ya yürüdüyse de Süleyman 
Bey ile yaptığı savaşta bozguna uğradı ve 
3000 adamıyla birlikte hayatını kaybetti 
(24 Ekim 1386). Tâceddin Bey’in ölümünün 
ardından Niksar Kadı Burhâneddin’e tes¬ 
lim oldu. Tâceddin Bey’e ait İskefsir’i de 
(Reşadiye) ele geçiren Kadı Burhâneddin 
şehri kendisine bağlılığını bildiren Süley¬ 
man Bey’e iktâ etti. 

Tâceddin Bey’in oğulları Mahmud Çele¬ 
bi ve Süleyman Bey, Kadı Burhâneddin’e 
elçi yollayıp önceki faaliyetleri dolayısıyla 
affedilmelerini, para ve asker gönderme 
karşılığında memleketlerinde bağımsız kal¬ 
malarına izin verilmesini istediler. Kadı Bur¬ 
hâneddin, bu isteği kabul ederek Tâced¬ 
din Bey’in hâkimiyet bölgesini Mahmud 
Çelebi’ye verdiğine dair ferman hazırlattı. 
Ayrıca Hacı Emîr oğlu Süleyman Bey’e Tâ- 
ceddinoğulları’nın topraklarına saldırma¬ 
masını bildirdi. Mahmud Çelebi güçlü kom¬ 
şuları arasında dengeli bir siyaset izleme¬ 
ye çalıştı. Ancak her fırsatta Kadı Burhâ¬ 
neddin aleyhine diğer beylerle ittifak yap¬ 
maktan da geri durmadı. Nitekim Kasta¬ 
monu Emîri II. Süleyman ile birleşti, bu 
birliğe katılmaları için Emîr Ahmed’e, Ta- 
şanoğlu’na, Bafra emîrine mektuplar gön¬ 
derdi ve Candaroğlu 11. Süleyman’a itaat 
etmelerini istedi. Fakat Yıldırım Bayezid’in 
Candarlı Beyliği üzerine yürümesi ve bey¬ 
liğin topraklarını ele geçirmesi (794/1392), 
Kastamonu, Küre, Osmancık ve Samsun’u 
zaptetmesi karşısında müttefikleri Amas¬ 
ya Emîri Ahmed, Taşanoğlu ve kendi kar¬ 
deşi Kılıcarslan ile birlikte Yıldırım Baye¬ 
zid’in yanına gidip Osmanlı Devleti’ne bağ¬ 
lılık bildirdiler. Mahmud Çelebi, Yıldırım 
Bayezid Bursa’ya dönünce tekrar kardeş¬ 
leriyle beraber Kadı Burhâneddin’e mey¬ 
letmek zorunda kaldı, fakat asker mese¬ 
lesi yüzünden araları bozuldu. Kadı Burhâ¬ 
neddin, 1393 baharında Osmanlı tarafta¬ 


rı siyaset güden Tâceddinoğlu Mahmud’un 
idaresindeki Fenâriye’yi işgal ederek bu¬ 
raya bir kale yaptırınca Tâceddinoğlu Mah¬ 
mud, Alparslan ve Kılıcarslan kardeşler Yıl¬ 
dırım Bayezid’den yardım istedi. Kadı Bur¬ 
hâneddin de stratejik bakımdan önemli 
olan Amasya’yı almak için şehri ikinci de¬ 
fa kuşattı. Bu haberi alan Yıldırım Baye¬ 
zid Merzifon’a geldi. Kadı Burhâneddin ön¬ 
ce Turhal’a, oradan Tokat yoluyla Sivas’a 
döndü. 

Kadı Burhâneddin 796 (1394) kışında 
Tâceddinoğulları, Taşanoğulları ve Bafra 
emirlerini kendisine itaate zorlarken Ti¬ 
mur'un Erzincan önlerine geldiğini öğre¬ 
nince Sivas’a çekilip tahkimata başladı. Ti¬ 
mur Anadolu’ya girdiğinde Kadı Burhâned¬ 
din ve düşmanları hakkında aldığı istihba¬ 
rata göre Tâceddinoğlu Mahmud’un kuv¬ 
vetleri 6000’e ulaşıyordu. Timur'un Ana¬ 
dolu’dan ayrılmasından sonra Kadı Burhâ¬ 
neddin. Tâceddinoğulları ile anlaşma zemi¬ 
ni aradı. Bu sırada Tâceddinoğlu Alpars¬ 
lan, ağabeyi Mahmud Çelebi'ye isyan edip 
babalarından kalan toprağın ikiye bölün¬ 
mesine sebep oldu. Alparslan kuvvetleriy¬ 
le Niksar’ın bir kısmını ve Yenişehir’i ele 
geçirince Mahmud Çelebi diğer kardeşle¬ 
ri Kılıcarslan ve Süleyman’ı yanına alarak 
onun üzerine yürüdü. Bunun üzerine Al¬ 
parslan, Kadı Burhâneddin’in yardımına 
başvurdu. Kadı Burhâneddin de Alpars¬ 
lan’a yardım bahanesiyle Niksar bölgesine 
girdi. Niksar yakınlarında konaklayan Ka¬ 
dı Burhâneddin’in huzuruna çıkan Alpars¬ 
lan onu metbû tanıdı. Fakat ardından De¬ 
veli hâkimi Feridun Bey ile ortak hareket 
etti ve Kadı Burhâneddin’e suikast düzen¬ 
lemeye çalışan Feridun Bey ile birlikte ya¬ 
kalandı. Kadı Burhâneddin, yanında gö¬ 
türdüğü Alparslan'ı Yenişehir Kalesi hal¬ 
kının teslim olmaması üzerine kendi eliy¬ 
le öldürdü (1394) Alparslan'ın Hüsâmed- 
din Haşan ve Hüsâmeddin Mehmed Ya¬ 
vuz adlı iki oğlu Niksar’ın kuzeyine çekile¬ 
rek Çarşamba, Terme ve Samsun yöresi¬ 
nin güneyinde hâkimiyetlerini sürdürdü¬ 
ler. Kadı Burhâneddin ise teslim olmayan 
Yenişehir Kalesi’nin yanına bir kale yaptıra¬ 
rak bir miktar askerini buraya yerleştirdi. 
Bu gelişmelerden rahatsız olan Tâceddi¬ 
noğlu Mahmud. onun bölgeden çekildiğini 
duyunca yeni yapılan kaledeki askerlerin 
bölgeyi yağmalamasını engellemek için sal¬ 
dırıya geçtiyse de başarılı olamadı ve Kadı 
Burhâneddin’in kuvvetlerine karşı bir nevi 
çete harekâtı yapmaya başladı. 

Rumeli'de güvenliği sağlayan Yıldırım 
Bayezid 800 (1398) yılı baharında yeniden 
Canik bölgesine gelince Tâceddinoğlu Mah- 
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mud, Hacı Emîroğlu Süleyman ve Tiaşano- 
ğulları onu metbû tanıdılar. Aynı yılın ya¬ 
zında Kadı Burhâneddin, Akkoyunlu Ka- 
rayülük Osman tarafından Karabel (Za¬ 
ra'mn batısı) mevkiinde öldürülünce top¬ 
rakları Osmanlı Devleti'ne katıldı. Bu sıra¬ 
da OsmanlI Devleti’nin hizmetine giren Tâ- 
ceddinoğlu Mahmud'un toprakları da Os¬ 
manlI sınırlarına dahil oldu. Tâceddinoğlu 
Mahmud'un 804 Zilhiccesinde (Temmuz 
1402) yapılan Ankara Savaşı'nda Timur or¬ 
dusuna karşı çarpışmış olması muhtemel¬ 
dir. Savaşta yenilen Osmanlı Devleti’nin 
Fetret dönemindeki şehzadelerin kavga¬ 
ları sırasında Tâceddinoğlu Mahmud, kar¬ 
deşlerini bertaraf ederek tahta oturan Çe¬ 
lebi Mehmed’in saflarında yer almış olma¬ 
lıdır. Zira Çelebi Mehmed’in ölümünün ar¬ 
dından onun on üç yaşındaki oğlu ve Ha- 
mîd-ili sancak beyi Şehzade Mustafa'nın 
yanında bulundu. Şehzade Mustafa, ağa¬ 
beyi II. Murad'ın tahta çıkması üzerine ha¬ 
yatından endişe edip Karamanoğlu'nun 
yanına kaçtı. Karamanoğlu ve Germiyanoğ- 
lu'nun gönderdiği askerlerle güçlenen Şeh¬ 
zade Mustafa lalası Şarabdâr İlyas’ın tah¬ 
riklerine kapılarak Bursa’ya yürüdüğünde 
Tâceddinoğlu Mahmud onun veziri ve ku¬ 
mandanı durumundaydı. II. Murad’a kar¬ 
şı başarısız olup İznik'e çekilen Şehzade 
Mustafa'nın yanında savaştı; İznik kuşat¬ 
ması sırasında şehzadeyi şehirden kaçır¬ 
maya çalıştı. Mücadele esnasında Osman¬ 
lI birliklerinin başındaki Mihaloğlu Mehmed 
Bey ile çatıştı ve onun ölümüne yol açtı. 
Şehzade Mustafa’nın yakalanması üzeri¬ 
ne o da esir düştü ve Mihaloğlu’nun yakın¬ 
ları tarafından öldürüldü (826/1423). 

Öte yandan 1402’den sonra Timur'un hi¬ 
mayesinde eski hâkimiyet bölgesinde hü¬ 
küm sürmeye devam eden Alparslanoğlu 
Hüsâmeddin Haşan Beyden bazı Osmanlı 
tarihçileri Hüseyin Bey diye söz eder. An¬ 
cak Samsun vakfiye defterindeki iki vak¬ 
fiyeye dayanarak onun Alparslan’ın oğlu 
Haşan Bey olduğu ve Çarşamba’da adına 
827 (1424) tarihli bir cami vakfiyesi bulun¬ 
duğu kaydedilmiştir. Yine 827 tarihli Ya¬ 
vuz Evliya vakfiyesinde Alparslan Bey oğ¬ 
lu Mehmed Yavuz Bey’in adına rastlanır. 
Bunlardan Haşan Bey, tekrar Kastamonu'¬ 
ya sahip olan Candaroğlu İsfendiyar Bey'- 
le anlaşıp müslüman Samsun’u elinde tu¬ 
tan Kubadoğlu Cüneyd’i ortadan kaldıra¬ 
rak Çarşamba taraflarını zaptedince Çe¬ 
lebi Mehmed, Biçeroğlu Hamza Bey’i yol¬ 
layıp “gâvur” Samsun'u fethettirdi, ken¬ 
disi de gelip müslüman Samsun’u ele ge¬ 
çirdi. Haşan Bey ve kardeşi Mehmed Ya¬ 
vuz’a dokunulmadı. Onlar da eski yerlerin¬ 


de hâkimiyetlerini sürdürdüler. Tâceddi- 
noğulları Beyliği’nin bu durumu II. Murad 
dönemine kadar devam etti. II. Murad’ın 
Amasya beylerbeyi yaptığı Yörgüç Paşa, 
Canik bölgesinde Osmanlı idaresini tesis 
etmek için harekete geçerek Haşan Bey'i 
bir düğün ziyafetine davet etti. Bunun bir 
tuzak olduğunu anlayan Haşan Bey dave¬ 
te gitmeyip padişaha bağlılığını bildirdi ve 
istenilen yerleri teslim edeceğine dair ha¬ 
ber gönderdi. Ardından ailesiyle birlikte 
Yörgüç Paşa'nın huzuruna çıktı. Yörgüç 
Paşa, Haşan Bey'i zincire vurdurup Bur¬ 
sa’ya yollarken ailesini Amasya’da alıkoy¬ 
du. Haşan Bey Bursa’da hapsedildikten bir 
süre sonra kaçtı; ancak topraklarını ele 
geçiremeyeceğini anlayınca bizzat II. Mu- 
rad’ın huzuruna çıktı ve bağışlanmasını is¬ 
tedi. II. Murad da ona Rumeli'de bir san¬ 
cağı timar olarak verdi ( 1427). Haşan Bey'e 
Rumeli’de verilen sancağın bazı kaynak¬ 
larda Gümülcine, bazılarında Çirmen ola¬ 
bileceği belirtilmiştir. Ayrıca kaynak gös¬ 
terilmeden Tâceddinoğlu Alparslan’ın di¬ 
ğer oğlu Hüsâmeddin Mehmed Yavuz’un 
Haşan Bey’den önce öldüğü kaydedilmiş¬ 
tir. Fakat bazı araştırmalarda onun Trab¬ 
zon'a saldıran Şeyh Cüneyd’e destek ver¬ 
diği zikredilir. Canik ve Niksar bölgesi va¬ 
lisi olan Şeyh Cüneyd ile birlikte Trabzon'a 
yürümüş, fakat bu sefer başarısızlıkla so¬ 
nuçlanmıştır (860/1456). Bundan sonra 
kaynaklarda Mehmed Bey ve Tâceddino- 
ğulları’yla ilgili herhangi bir kayda rastlan- 
mamaktadır. Tâceddinoğulları'nın Niksar, 
Çarşamba, Terme ve Ünye dolaylarında ba¬ 
zı imar faaliyetlerinde bulundukları bilin¬ 
mektedir. Çarşamba’da ahşap mimarinin 
ilginç örneklerinden biri olan Ordu köyü 
camisi Haşan Bey tarafından yaptırılmış¬ 
tır (827/1424). 
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TACİKİSTAN 

Orta Asya’da bir ülke. 

I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 
H. TARİH 

L III. KÜLTÜR ve MEDENİYET j 

Kuzeyinde Kırgızistan, doğusunda Çin 
(Doğu Türkistan), güneyinde Afganistan ve 
batısında Özbekistan’ın yer aldığı ülkenin 
resmî adı Tacikistan Cumhuriyeti, resmî 
dili Tacikçe olup yüzölçümü 143.100 km 2 , 
nüfusu 7.349.000 (2009), başşehri Duşan¬ 
be (679.400), diğer önemli şehirleri Hu- 
cend (Leninâbâd, 155.900), Kulyab (93.900) 
ve Kurgantepe / Gürgentepe'dir (71.000). 

I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 

Tâcikistan, yüzölçümünün yarısından faz¬ 
lası 3000 metrenin üzerinde olan yüksek 
dağ sıralarının geniş yer kapladığı bir ül¬ 
kedir. Arazi yer şekilleri bakımından farklı 
bölgelere ayrılır. Kuzeyde Siriderya'nın (Sey- 
hun) taşıdığı alüvyonlarla kaplı Fergana 
vadisinin bir bölümü yer almakta ve en 
verimli tarım alanını oluşturmaktadır. Or¬ 
ta kesimde, Kırgızistan sınırı boyunca Tan¬ 
rı dağlarının batı ve güney uzantılarıyla Pa- 
mir dağ sisteminin zirveleri sıralanır. Do¬ 
ğudaki dağlık Bedahşan (Badakşan) bölge¬ 
sinde yükselti 5000 metreyi geçer. Ülke¬ 
nin ve eski Sovyet Sosyalist Cumhuriyet¬ 
leri Birliği’nin en yüksek noktasını teşkil 
eden İsmâil Sâmânî/ Somoni zirvesiyle (es¬ 
ki adı Komünizm, 7495 m.) 77 km. uzun¬ 
luğundaki Fedçenko buzulu da buradadır. 
Batıya doğru yükseltinin nisbeten azal¬ 
dığı Tacikistan’da büyük bölümü aktif fay 
hatları üzerinde bulunmasından dolayı sık 
sık şiddetli depremler olur. 

Sert karasal iklimin hüküm sürdüğü Ta¬ 
cikistan’da sıcaklık ve yağış miktarı yük¬ 
seltiye bağlı olarak değişir. Fergana vadi¬ 
sindeki Hucend’de temmuz ayı ortalama¬ 
sı 27 C°'ye ulaşır. Kışlar dağlık alanlarda 
çok şiddetli geçer. Bedahşan bölgesinde 
Murgab vadisinde bulunan Murgab'da ocak 
ayı ortalaması eksi 20 C° civarındadır. 400 
mm. dolayında olan yıllık yağışın % 75’in- 
den fazlası ilkbahar ve kış aylarında dü¬ 
şer; yazlar ise kurak geçer. Yaz ve sonba- 
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har aylarında dağlık alanlardan Fergana 
vadisine doğru esen ve Garmsil denilen 
yerel sıcak rüzgâr tarımı olumsuz etkiler. 
Tacikistan'da yer şekilleri ve iklimin etki¬ 
siyle zengin bir bitki çeşitliliği görülür. Or¬ 
man alanları % 4, çayır ve otlaklar % 25 
oranındadır. Fedçenko buzuluna yakın 5000 
metrenin üzerindeki yüksek yaylalar yaz 
aylarında kısa süreyle yeşillenir. 

Tacikistan toprakları dağlık ve yüksek ya¬ 
pısı dolayısıyla akarsular ve hidroelektrik 
potansiyeli bakımından zengindir. Amu- 
derya ve Siriderya nehirlerinin yukarı mec¬ 
ralarını oluşturan Kâfirnihân, Vahş (Kızıl- 
su), Penç (Aksu), Zerefşân gibi çok sayıda 
akarsu kaynağını dağların buzul sınırları¬ 
na yakın kesimlerinden alır ve bunların de¬ 
bileri ilkbahar sonu ile yaz başlarında en 
yüksek noktasına ulaşır. Bazı yıllarda bu 
dönemlerde meydana gelen seller en 
önemli doğal âfetler arasındadır. Ülke yü¬ 
zölçümünün yaklaşık % 2'si göllerle kap¬ 
lıdır. Göllerin Kayrakkum ve Nurekgibi bir 
kısmı baraj gölü özelliğindedir. Doğal göl¬ 
lerden İskenderkul, Kulikalon, Karakul, Se- 
res, Zorkul ve Şadau buzul sınırına yakın 
yüksek kesimlerde yer alır. Pamir dağla¬ 
rında bulunan Karakul gölü deniz seviye¬ 
sinden 3900 m. yükseklikte olup yüzölçü¬ 
mü 380 km 2 'dir. 

Tacikler’in Farsça konuşmaları sebe¬ 
biyle tarih ve kültür bakımından İranlılar’- 
la ve Sünnî müslüman olmaları bakımın¬ 
dan Türkler'le sıkı bağları vardır. 1959'da 
1.982.000'e, 1979'da 3.806.000'e, 1989'- 


Tacikistan 


da 5.089.000'e ve 2000'de 6.127.000'e 
ulaşan nüfusuyla Tacikistan, Sovyet Sos¬ 
yalist Cumhuriyetleri Birliği dönemindeki 
on beş cumhuriyetin nüfusu en hızlı artan 
ülkesiydi. Ülkedeki Tacik nüfusun oranı 
1979'da % 58,8 iken 1989’da 62,2'ye ve 
2000'de 79,9’a yükselmiştir. Ülkede ikinci 
büyük etnik topluluğu oluşturan Özbekler 
daha çok Fergana havzasında yoğunlaş¬ 
mıştır ve nüfusa oranları 1979’da % 22.9. 
1989'da 23,5 iken 2000'de 15,3’e inmiş¬ 
tir. Ruslar’ın oranı ise yirmi yılda % 10,4’- 
ten % 1,1’e (2000) düşmüştür. Etnik ya¬ 
pının değişmesini, iç savaş (1992-1997) se¬ 
bebiyle Tacik olmayan grupların büyük kıs¬ 
mının ülkeden göç etmesi etkilemiştir. % 
85’i Sünnî, % 5'i Şiî olan nüfusun yoğun¬ 
luğu (kilometrekareye) elli kişi civarındadır 
ve çoğunluk kuzeyde Fergana vadisi çev¬ 
resinde otururken doğuda Bedahşan böl¬ 
gesi çok tenhadır. Türkler’in büyük bölü¬ 
mü Hucend eyaletinde (Fergana havzası) 
yaşar. 

Ekonomisi tarıma ve hayvancılığa daya¬ 
nan Tacikistan’ın tarım alanları genelde 
güneybatı ve kuzeydoğudaki akarsu vadi¬ 
lerinde toplandığından ekilebilir arazilerin 
büyük kısmı sulama potansiyeline sahip¬ 
tir. Ülkenin dağlık yapısından dolayı ekili 
dikili alanlarının oranı ancak % 6 civarın¬ 
dadır ve buralarda başta pamuk olmak 
üzere pirinç, patates, üzüm, sebze, meyve 
tarımı ve ipek böcekçiliği yapılır; tahıl eki¬ 
mi azdır. Çayır ve otlakların genişliği se¬ 
bebiyle hayvancılık önemli bir geçim kay¬ 


nağıdır; koyun, keçi ve sığır en çok yetişti¬ 
rilen hayvanlardır. İş imkânlarının yeter¬ 
sizliği yüzünden yaklaşık 1 milyon civarın¬ 
daki erkek nüfus ülke dışında (çoğu Rusya’¬ 
da) çalışmakta ve ekonomiye önemli kat¬ 
kı sağlamaktadır. Tacikistan’ın başlıca yer 
altı kaynaklarını gümüş, altın, uranyum 
(dünya uranyumunun % 4’ü), tungsten, 
demir, çinko, kurşun, boksit, antimon, ka¬ 
lay ve civa oluşturur. Petrol ve doğalgaz 
Fergana havzasından çıkarılır. Sanayi üre¬ 
timini alüminyum, kurşun, çinko, kimya¬ 
sallar, gübre ve çimento meydana getirir. 
Bunun yanında ipekli dokuma, halıcılık, 
deri işleme ve ayakkabı imalâtı yaygındır. 
Ülkede tektonik yapı sebebiyle çok sayıda 
kaplıca bulunur. Güneydeki akarsular üze¬ 
rinde inşa edilen büyük barajlar (Nurek, 
Ragun) dünyadaki en yüksek gövdeli ba¬ 
rajlar arasındadır. Arazinin dağlık ve en¬ 
gebeli olmasından dolayı ulaşım yeterin¬ 
ce gelişmemiştir. Yapımı süren Anzap Tü¬ 
neli, ülkenin kuzey bölümünü başkent Du¬ 
şanbe’ye bağlayarak Orta Asya ile İran- 
Afganistan ve Basra körfezi arasında ye¬ 
ni bir ipek yolu görevi üstlenecektir. Eko¬ 
nomide en fazla paya pamuk ve alümin¬ 
yum üretimi sahiptir; bunun yanında yurt 
dışındaki işçi gelirleri de ekonomiye büyük 
katkı sağlar. Başlıca ihraç mallarını pamuk, 
şarap ve çeşitli maden ürünleri oluştu¬ 
rur. İthalâtta ise tahıllar, gıda ve tüketim 
maddeleriyle taşıt ve makineler önemli 
yer tutar. Türkiye’nin son yıllarda Tacikis¬ 
tan'daki yatırımlarında önemli gelişmeler 
kaydedilmiştir. Günümüzde otuz altı Türk 
şirketi inşaat, konservecilik ve tekstil alan¬ 
ları başta olmak üzere çeşitli sanayi kol¬ 
larında yatırım yapmış durumdadır. 1999- 
2006 yılları arasında Türkiye ile Tacikis¬ 
tan arasındaki ticaret hacmi yirmi kattan 
fazla büyümüştür. 
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TACİKİSTAN 



Resmî adı 

Jumhurii Tojikiston 


(Tacikistan Cumhuriyeti) 

Başşehri 

Duşanbe 

Yüzölçümü 

143.100 km 2 

Nüfusu 

.7.349.000 (2009 tah.) 

Resmî dili 

Tacikçe 

Para birimi 

Somoni (TJS) 


1 TJS = 100 Diram 


II. TARİH 

Tacikistan topraklarının iskân tarihi Es- 
kiçağ’lara kadar iner. Ülkenin Kayrakkum, 
Carkutan ve Karabura bölgelerinde taş 
devrinin ilk zamanlarına ait kaya resimleri 
ve aletler bulunmuştur. Bölge daha son¬ 
ra Aryani kavimlerinin göçlerine sahne ol¬ 
muştur. Bîrûnî, Soğdlar ve Hârizmliler’in 
bir Türk hükümdarının izniyle milâttan ön¬ 
ce 1291 yılında bölgeye geldiklerini kay¬ 
detmektedir. Çin, Yunan ve Âsurî kaynak¬ 
ları milâttan önce IX-VII. yüzyıllarda böl¬ 
gedeki Saka Devieti’nin varlığından bah¬ 
seder. İran’ın Hemedan şehrinde Ahame- 
nîler Devleti’ni kuran II. Kuruş, milâttan 
önce 545-539 yıllarında Kurgan (Gurgan) 
ve Part devletlerine son vererek Tacikis¬ 
tan’ın da içinde bulunduğu Türkistan böl¬ 
gesini ele geçirdi, i. Darius döneminde Ta¬ 
cikistan topraklarında ticaret ve ekonomik 
hayat gelişti. Tacikistan’da yapılan arke¬ 
olojik kazılarda bu devirle ilgili çeşitli zira¬ 
at aletleri bulunmuştur. Bölge milâttan 
önce 330 yılında Büyük İskender tarafın¬ 
dan zaptediidi. Ahamenîler ve İskender, 
onun halefleri olan Grek-Baktria kralları 
eski Baktrialılar’ın yaşadığı Belh bölgesini 
merkez edinip kendi devletlerini kurdu¬ 
lar. Yerli halk Çin ve Moğolistan sınırına 
sığındı ve Hunlar'ın idaresi altına girmek 
zorunda kaldı. Baktrialar Kuzey Afganis¬ 
tan, Belh, Bedahşan ve Doğu Buhara yö¬ 
relerinde bulundular; bunların Doğu Bu¬ 
hara civarındaki bölümlerine milâttan ön¬ 
ce I. yüzyılda Siriderya taraflarından ge¬ 
lerek oralara hâkim olan Tohar (Tokhar) 
adında bir kavmin ismiyle Tohar ve işgal 
ettikleri alan da Tohâristan şeklinde ad¬ 
landırıldı. Zeki Velidi Togan bunların Fars¬ 
ça’ya yakın İran diliyle konuştuklarını; Belh, 
Bedahşan, Doğu Buhara, Pamir ve Doğu 


Türkistan'ın Hoten ve Yarkend yöresinde¬ 
ki Tacikler’in onların torunları olduğunu 
yazmaktadır. MakedonyalI İskender ile ge¬ 
len Yunanlılar’la karışarak kuvvetli bir me¬ 
denî unsur teşkil ettiler ve Türkistan’da 
Budizm’in yayılmasında büyük rol oynadı¬ 
lar. Eski Türkçe Buda eserlerinin önemli 
bir kısmı Toharca’dan tercüme edilmiş¬ 
tir. İskender’in halefleri tarafından kuru¬ 
lan Grek-Baktria Devieti’nin milâttan önce 
127'de yıkılmasından sonra bölge yeniden 
Turanı kavimlerin eline geçti. Türgişler ve 
Karluklar zamanında bölgeye müslüman 
Arap seferleri başladı. 

İslâmiyet’in Tacikistan'a ulaşması Muâ- 
viye b. Ebû Süfyân devrindedir. Araplar 
31’de (652) Herat’ı ve 32'de (653) Baktria’- 
yı (Belh) alıp Ceyhun nehrine kadar var¬ 
dılar. 86 (705) yılında Horasan’a vali tayin 
edilen Kuteybe b. Müslim döneminde fe¬ 
tih hareketleri hızlandı. 96’da (715) Kutey- 
be'nin öldürülmesinin ardından Fergana 
ve Siriderya havzası Araplar’m elinden çık¬ 
tı. Kül-çor adlı bir Türk kumandanı Semer- 
kant yakınında Araplar’a karşı ilk büyük 
başarıyı kazandı (102/721). Daha sonra 
Müslim b. Saîd el-Kilâbî kumandasındaki 
Arap ordusu Seyhun’u geçerek Türk top¬ 
raklarına girdiği zaman karşısına Türgiş 
Kağanı Su-lu çıktı. Su-lu’nun idaresindeki 
Türgişler Araplar’a karşı direnişi sürdür¬ 
düler; nihayet 120’de (738) Haristan sava¬ 
şında mağlûp oldular. Böylece Araplar'ın 
Türkistan'daki sınırları Çin’e kadar geniş¬ 
ledi. Abbâsîler döneminde bölge halkının 
İslâmlaşması daha da hızlandı. Halife Me’- 
mûn devrinde buranın valileri genelde İran- 
iılar'dan seçildiği için İran nüfusu Mâverâ- 
ünnehir’de etkili oldu. Sâmânîler dönemin¬ 
de de bu durum sürdü. Nitekim Kâşgarlı 
Mahmud bölgenin artık Acem ülkesi ha¬ 
line geldiğini söyler. Kuzeye çekilmeyen 
Türkler Acemleşti. Türgişler, Karluklar Fars¬ 
ça konuşmaya başladı. 

Sâmânî Devleti'nin kuruluşu bölgenin 
etnik ve kültürel yapısının değişmesinde 
önemli rol oynadı. Sâmânîler’in ilk hüküm¬ 
darı İsmâil b. Ahmed halifeye olan bağlılı¬ 
ğı ile öne çıktı. Onun zamanında devletin 
sınırları genişledi; Mâverâünnehir, Hora¬ 
san, Sîstan, Kirman, Cürcân, Rey ve Tabe- 
ristan’ı içine aldı. Başşehir Buhara idi. Nasr 
b. Ahmed devrinde ticarî ve edebî saha¬ 
da da önemli ilerlemeler oldu. Ancak onun 
ölümü üzerine yüksek askerî zümre ara¬ 
sındaki ihtilâflar, Gazneliler’in Ceyhun’un 
ötesindeki toprakları ele geçirmesi ve ku¬ 
zeyden Karahanlı Hükümdarı Satuk Buğ¬ 
ra Han’ın yaptığı baskılar Sâmânî Devle¬ 
ti’ni zayıflattı. Satuk Buğra Han 389 (999) 


yılında Mâverâünnehir’i zaptederek Sâmâ¬ 
nî Devleti’ni ortadan kaldırdı. Mâverâün- 
nehir'in İslâmlaşma’sının tamamlandığı 
Sâmânîler devri sona erince bölge artık 
tamamen Türk topluluklarının eline geç¬ 
ti; Tacikler 1924 yılına kadar bir daha ken¬ 
di devletlerini kuramadılar. Bölge Sâmâ¬ 
nîler’in ardından sırasıyla Karahanlılar, Gaz- 
neliler, Hârizmşahlar, Selçuklular, Karahı- 
taylar, Gurlular, Moğollar, Timurlular, Şey- 
bânîler, Türkistan hanlıkları ve kısa bir dö¬ 
nem İran’ın egemenliği altında kaldı. Cen¬ 
giz Han ve Timur devrinde Tacikçe’nin ye¬ 
rini Türkçe almaya başladı. Ancak Buha¬ 
ra, Semerkant ve Hucend gibi Fars me¬ 
deniyetinin kökleşmiş olduğu şehirlerde 
Tacikçe önemini korudu. Bu şehirlerdeki 
medreselerde öğretim dilinin Farsça ol¬ 
ması da bunu etkiledi. Moğollar'ın Tür¬ 
kistan'ı işgalinden sonra Tacikler'in çoğu 
Doğu Türkistan ve Horasan'a, İlhanlılar’la 
Çağataylılar’ın mücadelesi sırasında yine 
Horasan’a gitti. 

Tacikler, XV. yüzyıldan XVIII. yüzyılın or¬ 
talarına kadar Buhara Hanlığı’nın egemen¬ 
liği altında yaşadılar. Ardından Ceyhun ır¬ 
mağının güneyinde ve güneybatısındaki 
toprakları ele geçiren Afganlar, Tacikler’e 
hâkimiyetlerini kabul ettirdiler. Tacik top¬ 
raklarının büyük bölümü 1860’lı yıllarda 
Ruslar’ın eline geçti. 1864'te Rusya, Oren- 
burg ve Sibirya üzerinden Kazakistan'a bas¬ 
kı yapmaya başladı. 1866 yılında Taşkent 
ve Hucend Ruslar'ın kontrolüne girdi. 1867’- 
de Taşkent'te Türkistan genel valiliği ih¬ 
das edildi. Genel vali Kaufman 1868’de Bu¬ 
hara Hanlığı’nı ve Semerkant’ı aldı. Daha 
sonra Hokand Hanlığı’nın mülkü olan Ak- 
mescid, Türkistan, Çimkent, Taşkent kale¬ 
leri Ruslar tarafından işgal edildi. 1875 yı¬ 
lında Hokand Hanlığı’nda Hudâyâr Han’ın 
adaletsiz yönetimine ve ağır vergilere da¬ 
yanamayan halk Fergana’da ayaklandı. Ha¬ 
nın Endican valisi olan oğlu Seyyid Nâsı- 
rüddin han olma ümidiyle bunlara destek 
verdi. Durumun gittikçe kötüleştiğini gö¬ 
ren Hudâyâr Han hâzinesini ve haremi¬ 
ni alarak Ruslar'ın kontrolündeki Hucend 
şehrine kaçtı. Böylece Hokand Hanlığı top¬ 
rakları da Ruslar'ın eline geçmiş oldu. Rus¬ 
lar, Türkistan genel valiliğini beş İdarî böl¬ 
geye ayırdı: Yedisu, Siriderya, Fergana, Se¬ 
merkant ve Zakaspi. Bu bölgelerde nüfu¬ 
sun % 95’i müslüman, % 5’i Rus ve Avru¬ 
palI hıristiyanlardan oluşuyordu. Semer¬ 
kant ve Fergana Tacikler’in yoğun olarak 
yaşadığı yerlerdi. 1895 yılında Rusya ile İn¬ 
giltere arasında yapılan antlaşmayla Af¬ 
ganistan ve Pamir arasındaki sınır belir¬ 
lendi ve bugünkü Tacikistan toprakları- 
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nın Pamir bölgesi Buhara Hanlığı’na, diğer 
topraklar da Ruslar’a bırakıldı. 

XX. yüzyılın başlarında bütün Türkistan’¬ 
da olduğu gibi Tacikistan topraklarında da 
büyük değişiklikler meydana geldi. Orta 
Asya demir yollarının yapılmaya başlama¬ 
sı Ruslar’ın Türkistan’a akın etmesine, fab¬ 
rikalar, atölyeler, küçük işletmeler ve ban¬ 
kalar açmasına vesile oldu. Hucend bölge¬ 
sinde pamuk ekiminin yaygınlaşmasıyla 
halkın önemli kesimi bu sektörde işçi ola¬ 
rak çalıştırıldı. 1905’te Türkistan bölgesin¬ 
de 32.000 kayıtlı işçi bulunuyordu ve bun¬ 
ların % 80’i yerli halktandı. Rusya'dan ge¬ 
len göçmenler ve işçiler vasıtasıyla özellik¬ 
le Rusya’daki 1905 İhtilâli’nden sonra Ta¬ 
rikler arasında Marksist fikirler yayılma¬ 
ya başladı. 1. Dünya Savaşı yıllarında pa¬ 
muk ve gıda ürünlerinin ihracatı yasak¬ 
landı. Savaş sırasında Türkistanlılar’ın as¬ 
kere alınmak istenmesi, vergilerin arttırıl¬ 
ması ve kıtlık neticesinde Ruslar'a karşı 
1916 yılında Tacikistan'ın da içinde bulun¬ 
duğu Türkistan topraklarında büyük bir 
ayaklanma oldu. Rus göçmenlere ve askerî 
garnizonlara saldırı sonucunda göçmen¬ 
lerden yaklaşık 2500, askerlerden 100 kişi 
öldürüldü. Ayaklanmalar çok kanlı bir şe¬ 
kilde bastırıldı ve binlerce mâsum insan 
hayatını kaybetti. Ahalinin bir kısmı Doğu 
Türkistan topraklarına ve dağlık bölgele¬ 
re göç etmek zorunda kaldı. 

Rusya’da 1917 İhtilâli Tacikistan’da se¬ 
vinçle karşılandı, 16 Mart 1917 tarihinden 
itibaren Tacikistan’ın Hucend, Ura-Tepe, 
Kanibadem ve diğer şehirlerinde toplan¬ 
tılar yapılmaya başlandı. İhtilâlciler 13 Ni¬ 
san 1917’de Türkistan genel valiliğini kal¬ 
dırdı ve yönetim geçici halk komiserliği¬ 
nin eline geçti. İhtilâlin Buhara Emirliği’- 
ne de sıçramasından korkan Said Alim 
Han bir bildiri yayımlayarak demokratik 
gruplara özgürlük tanıdığını açıklamak zo¬ 
runda kaldı. Türkistan'da yönetim işçi ve 
askerlerin eline geçti ve 1918’de Türkis¬ 
tan Otonom Sovyet Sosyalist Cumhuriye¬ 
ti kuruldu. Buhara emîri İngilizler'e ve ko¬ 
münistlere karşı mücadele eden General 
Kolçak ile irtibata geçtiyse de ülke yöne¬ 
timinin komünistlerin kontrolüne girme¬ 
sine engel olamadı. Kızılordu askerlerinin 
de yardımıyla Buhara komünistler tara¬ 
fından ele geçirildi ve emîr Afganistan’a 
kaçmak zorunda kaldı. 8 Ekim 1920 tari¬ 
hinde bugünkü Tacikistan’ın kuzey top¬ 
raklarını içine alan Buhara Halk Sovyet 
Cumhuriyeti kuruldu. 

Ağustos 1921’de Tacikistan toprakların¬ 
da Karategin Beyi Fudayl Maksum, îşân 
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Sultan ve Abdülkahar'ın öncülüğünde Bas¬ 
macı (Korbaşı) hareketi başladı. Hareketin 
amacı bölgeyi Sovyet işgalinden kurtar¬ 
mak ve Buhara Emirliği’ni yeniden kur¬ 
maktı. İhtilâlden sonra Afganistan'a kaç¬ 
mış olan emîr de bu hareketi destekliyor¬ 
du. Ekim 1921’de Türkistan’dan Doğu Bu- 
hara'ya gelen Enver Paşa, bu sırada böl¬ 
gede bulunan Türk subayları ve Başkırt 
liderlerinden Zeki Velidi ile (Togan) görü¬ 
şerek Türkistan için ne yapabileceğini mü¬ 
zakere etti. Kısa sürede toplanan 10.000 
kişilik bir orduyla Şubat 1922 tarihinde 
Kızılordu birliklerinin zorlu savunmasına 
rağmen Duşanbe’yi ele geçirdi. Kızılordu 
birlikleri geri çekilmek zorunda kaldı; böy- 
iece Enver Paşa bir süre Doğu Buhara’yı 
denetim altına aldı ve Sovyet iktidarın¬ 
dan kendilerini tanımalarını istedi. Duru¬ 
mun ciddiyetini anlayan Bolşevikler Hazi¬ 
ran 1922’de Basmacılar'a karşı hücuma 
geçtiler; kısa sürede Gissar, Dena, Kaba- 
dian, Kurgantepe (Gürgentepe) bölgelerini 
zaptettiler. Basmacılar ağır insan ve mü¬ 
himmat kaybı vererek geri çekildiler. 14 
Temmuz 1922’de Duşanbe düştü. Enver 
Paşa Kulyab’a çekilmek zorunda kaldı, ar¬ 
dından Pamir dağlarının yamaçlarında Çe- 
gan tepesi eteklerinde öldürüldü. 

Basmacılar, Türk subayı Hacı Selim Sâ- 
mi Bey’in kumandasında yeniden Doğu Bu- 
hara’ya hâkim oldular, Fergana ve Mat- 
ça'daki Basmacılar’la irtibata geçtiler. Ka¬ 
rategin Beyi Fudayl Maksum ise Dervaz 
ve Karategin bölgelerini egemenliği altı¬ 
na aldı. 1923 yılının ilkbaharında Kızılor- 
du askerleri güçlü birliklerle Basmacılar'a 
karşı yoğun bir saldırıya geçti. Hacı Selim 
Sâmi Bey ve Fudayl Maksum Afganistan’a 
geçtiler. İbrahim Bey ise dağlara çekilip 
yeni bir saldırı için uygun zamanı bekle¬ 
meye başladı. 1924’te Rus, Ukrayna, Be- 
larus ve Tatar kuvvetlerinden meydana ge¬ 
len N. D. Tomin kumandasındaki süvari 
Kızılordu askerleri İbrahim Bey üzerine hü¬ 
cum ederek Basmacılar’ın çoğunu katlet¬ 
tiler. 14 Ekim 1924 tarihinde Özbekistan 
Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti'ne bağlı Ta¬ 
cikistan Otonom Sovyet Sosyalist Cumhu¬ 
riyeti kuruldu ve 16 Ekim 1929'da Tacik 
Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti’ne dönüştü¬ 
rüldü. 5 Kasım 1929'da Sovyet Sosyalist 
Cumhuriyetler Birliği’ne katıldı. Ekim 1929'- 
da başşehir Duşanbe’nin adı Stalinâbâd 
olarak değiştirildi. Tacikistan bağımsızlı¬ 
ğını ilân ettikten sonra şehir eski ismine 
kavuştu. 

1929’da yaklaşık 250.000 Tacik'in yaşa¬ 
dığı, Özbekistan sınırları içine alınmış olan 


Hucend'in Tacikistan’a dahil edilmesi için 
çalışmalar başlatıldı ve III. Özbekistan Sov¬ 
yet Kurultayı, Hucend’in Tacikistan'a bıra¬ 
kılmasını kararlaştırdı. Bölgenin Tacikis¬ 
tan’a bırakılması Tacikler'in geleceği ba¬ 
kımından ekonomik ve kültürel olarak bü¬ 
yük önem taşıyordu. 12 Nisan 1929 tari¬ 
hinde Karategin Beyi Fudayl Maksum ön¬ 
cülüğünde Humba Kalesi'nde yeni bir Bas¬ 
macı direnişi başladı. Basmacılar, komü¬ 
nistlerin idaresinden memnun olmayan 
yerli halkın da katılımıyla kısa sürede Hum¬ 
ba Kalesi, Tobildoru, Lyabiob Kalesi, Hait, 
Cirgatal ve Garm bölgelerini ele geçirerek 
Sovyet yönetimine son verip yerli işbirlik¬ 
çileri öldürdüler. Ancak Orta Asya askerî 
garnizonundan gönderilen hava ve kara 
kuvvetlerinin desteğiyle Kızılordu asker¬ 
leri direnişi bastırdı. Binlerce mâsum köy¬ 
lü direnişe katılmakla itham edilerek kat¬ 
ledildi, köyleri ortadan kaldırıldı. 3 Mayıs 
1929’da hareketin lideri Karategin Beyi 
Fudayl Maksum yurt dışına kaçtı. 30 Mart 
1931 tarihinde İbrahim Bey liderliğinde 
Babadağ’da başlayan Basmacı hareketi 
de Özbekistan’dan getirilen Kızılordu as¬ 
kerlerinin üstün silâh ve insan gücüyle 
ağır bir şekilde bastırıldı. 

Tacikistan Sovyet Sosyalist Cumhuriye- 
ti’nin kurulmasından sonra ülkenin ima¬ 
rına girişildi, petrol ve kömür yatakları iş¬ 
letmeye açıldı. Ülkenin ilk hidroelektrik 
santrali olan Barzob'un yapımına başlan¬ 
dı. 1000 kadar Tacik Ukrayna, Özbekistan 
ve Kafkasya'daki çeşitli teknik okullara gön¬ 
derilerek ülkenin uzman kadroları yetişti¬ 
rildi. Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Bir- 
liği'nin değişik bölgelerinden binlerce göç¬ 
men ülkeye gelip çeşitli alanlarda çalış¬ 
maya başladı. 1929-1932 yılları arasında 
bütün Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Bir- 
liği’nde meydana gelen ekonomik kriz ve 
kıtlıktan Tacikistan da etkilendi, özellikle 
toprakları ve hayvanları devletleştirilen köy¬ 
lüler bu krizden en çok etkilenen kesim 
oldu. Üç yıl içinde binlerce köylü açlıktan 
ve hastalıklar yüzünden hayatını kaybetti. 
Devletleştirmeye karşı bilhassa dağlık böl¬ 
gelerde çok sayıda isyan çıktı ve bu isyan¬ 
lar ağır şekilde bastırıldı. 1928-1932 ara¬ 
sında beş yıllık kalkınma planı çerçevesin¬ 
de Duşanbe, Kulyab, Parhar, Saraykamar, 
Kurgantepe (Tyube), Hucend ve Şaartuz'- 
da konserve, tuğla, pamuk, ipek, alkol, 
poligrafi gibi büyük işletmeler kuruldu. 
Kömür, petrol aranmasına ve üretimine 
başlandı. Tirmiz-Duşanbe arasında ilk de¬ 
miryolu, Duşanbe-Kurgantepe, Duşanbe- 
Obigarm, Oşhorog arasında otoyollar in- 
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şa edildi. 1939-1940 yıllarında kısa süre¬ 
de Kuzey Tacikistan’da (Özbekistan top¬ 
raklarından başlayan kanal Kanibadam ve 
Duşanbe’ye kadar uzanıyordu) 12S km. 

uzunluğundaki Büyük Fergana Kanalı’nın 
birinci ve ikinci bölümleriyle 60 km. uzun¬ 
luğundaki Kuzey Fergana Kanalı yapıldı. 
Böylece ekilebilir alanlar çoğaldı, buralar¬ 
da pamuk ekimi yapıldı. 11. Dünya Savaşı 
yılları diğer Sovyet cumhuriyetlerinde ol¬ 
duğu gibi Tacikistan'da da zorlu geçti. 
Tacikistan’dan cepheye ve cephe gerisine 
gönderilen 200.000 kişiden 60.000'i ha¬ 
yatını kaybetti. 

Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Birliği 
döneminde 1980-1990 yılları arasındaki 
ekonomik kriz Tacikistan'da yoksulluğu, 
işsizliği ve enflasyonu arttırdı. Ülkenin 
kaynaklarının diğer cumhuriyetlere, özel¬ 
likle de Rusya Federasyonu’na gönderil¬ 
mesi halk arasında gerginlik yarattı. Şu¬ 
bat 1990’da Bakü’den kaçan Ermeniler’in 
Ermenistan yerine Duşanbe’ye gönderil¬ 
mesi, daha önce sahipleri belirlenen yeni 
konutların bunlara tahsisi haberleri halkın 
sokağa dökülmesine yol açtı. Gösteriler 
Rus karşıtı milliyetçi bir karakter almaya 
başladı. Ülkenin her tarafında toplantı ve 
gösteriler yapıldı. Duşanbe’nin iki meyda¬ 
nı Şahidon ve Ozodi göstericiler tarafından 
aylarca işgal edildi. Sonunda Devlet Baş¬ 
kanı Kahar Mahkamov istifa etmek zo¬ 
runda kaldı. Ocak 1991’de toplanan Taci¬ 
kistan Yüksek Parlamentosu oturuma ka¬ 
tılan üyelerin tamamına yakınının oyuyla 
Rahman Nebiyev’i seçimler yapılıncaya ka¬ 
dar devlet başkanlığına seçti. 9 Eylül 1991’- 
de Tacikistan Yukarı Parlamentosu bir dek¬ 
larasyon yayımlayarak Tacikistan’ın Sov¬ 
yet Sosyalist Cumhuriyetleri Birliği'nden 


bağımsızlığını ilân etti ve 2 Mart 1992'de 
Birleşmiş Milletler üyeliği kabul edildi. 24 
Kasım 1991’de yapılan başkanlık seçimi¬ 
ni % 58 oyla 1961 yılından beri siyasetin 
ve yönetimin içinde olan Rahman Nebiyev 
kazandı. Ancak ülkede durum gittikçe kö¬ 
tüleşmeye başladı. İç karışıklık sırasında 
üretimin azalması ekonomik krizi getirdi. 
Enflasyon arttı. İslâmî Yeniden Doğuş Par¬ 
tisi ve muhalefetin desteğiyle ülkenin gü¬ 
ney kesimindeki şehirlerde mitingler ya¬ 
pıldı. Duşanbe’de Şahidon Meydanı’nda 
toplanan kalabalık halk devlet başkanlığı 
sarayını yağmaladı. 1992’de iç karışıklıklar 
giderek arttı ve iç savaş başladı. 

Rahman Nebiyev, çeşitli grupları içine 
alan bir hükümet kurulması için girişim¬ 
lerde bulunduysa da Duşanbe’de sokak 
gösterileri genel bir ayaklanmaya dönüş¬ 
tü. Rus piyade birliklerinin olaylara müda¬ 
hale etmesi yüzünden Rahman Nebiyev 
görevi bırakmak zorunda kaldı. Muhalif 
güçler Duşanbe'yi terkederek diğer şehir¬ 
lere ve dağlık bölgelere çekildi. Kulyab şeh¬ 
ri bölge icra komitesi başkanı İmamaii Rah- 
manov parlamento başkanlığına seçildi. 
Rahmanov’un geçici devlet başkanlığı sı¬ 
rasında Moskova’da 25 Mayıs 1993’te Rus¬ 
ya ile Tacikistan arasında yapılan dostluk 
ve iş birliği antlaşması çerçevesinde Rus 
askerî birliklerinin Tacikistan’da kullandık¬ 
ları arazilerin Rusya’nın dâimî bir askerî 
üssü haline dönüştürülmesi kararlaştırıl¬ 
dı. Bu askerî üs hâlâ ülkededir ve altı ayda 
bir görev süresi uzatılmaktadır. 21 Tem¬ 
muz 1994’te yapılan genel seçimlerde dev¬ 
let başkanlığına İmamaii Rahmanov seçil¬ 
di ve daha sonraki seçimlerin hepsini ka¬ 
zandı. Günümüzde de (2009) devlet baş¬ 
kanlığı görevini yürütmektedir. Ülkedeki 


iç savaş, 27 Flaziran 1997'de Moskova’da 
devlet başkanı İmamaii Rahmanov ile mu¬ 
halefetin temsilcisi A. Nuri'nin katılımıyla 
yapılan görüşmelerle sona erdirildi ve ba¬ 
rış sağlandı. İlk aşamada 75.000 hektar 
toprak yoksul köylülere bedava dağıtıldı. 
1992-1997 yılları arasında iç savaş dolayı¬ 
sıyla yüzlerce okul, kütüphane, kulüp, si¬ 
nema, kültür evi ve diğer eğitim öğretim 
kurumlan zarar gördü. Bahş, Gissar, Garm 
ve Darbaz, Dağlık Bedahşan Otonom Bölge¬ 
si ve ülkenin diğer bölgelerinde 200.000 
civarında insan öldü. Üretim üçte iki ora¬ 
nında azaldı. Göç ve ölümler yüzünden 1,5 
milyona yakın bir nüfus kaybı yaşandı. Ta¬ 
cikistan 1992'de Kalkınma İçin Bölgesel İş¬ 
birliği Teşkilâtı’na, Ekonomik İşbirliği Teş- 
kilâtı'na ve İslâm Konferansı Teşkilâtı'na 
üye oldu. 

Türkiye, Tacikistan'ın bağımsızlığını ta¬ 
nıyan ilk ülkelerden biridir. Eylül 1995’ten 
itibaren devlet başkanları ve başbakanlar 
düzeyinde yapılan karşılıklı ziyaretler iki 
ülke arasındaki ilişkilerin gelişmesinde rol 
oynadı. Türkiye Tacikistan’a uzun vadeli 
kredi vermekte, Tacik uzmanları Türkiye’¬ 
de yetiştirilmekte ve karşılıksız çeşitli sos¬ 
yal yardımlar yapılmaktadır. 1999’da iki 
ülke arasındaki ticaret hacmi 9,3 milyon 
dolar iken 2006 yılında 189,9 milyon do¬ 
lara, 2008 yılında 325 milyon dolara ulaş¬ 
tı. Türkiye ticaret hacmi büyüklüğüyle Ta¬ 
cikistan'ın yurt dışındaki ticarî ortakları 
arasında ikinci sırada yer almaktadır. 

İH. KÜLTÜR ve MEDENİYET 

Dil ve Edebiyat. Farsça ve Derîce’nin 
mensup olduğu İran dillerinin güneybatı 
grubuna giren Tacikçe’nin kuzey, merkez 
-Yukarı Zerefşan, güney, güneydoğu- Dar- 
vaz olmak üzere dört lehçesi bulunmakta¬ 
dır. Kuzey lehçesi bugünkü edebî dili mey¬ 
dana getirmektedir ve Semerkant, Bu¬ 
hara, Fergana vadisi, Ura-Tepe ve Pend- 
cikent bölgelerinde; güney lehçesi Kulyab, 
Karategin ve Bedahşan bölgelerinde konu¬ 
şulmaktadır. Tacikçe'nin oluşumuna Arap¬ 
ça ve Özbekçe (Çağatayca) büyük katkı sağ¬ 
lamıştır. Sovyetler Birliği döneminde Rus¬ 
ça, Tacikçe'nin söz varlığına çok fazla etki 
yapmıştır. Tacikistan Sovyet Sosyalist Cum- 
huriyeti’nin kurulmasından sonra Sadred- 
din Aynî'nin öncülüğündeki aydınlar Tacik 
dilinin standart hale getirilmesi için bü¬ 
yük çaba gösterdiler ve imlâ çalışmaları 
alfabe değişiklikleri sebebiyle 1967 yılına 
kadar sürdü. 1967’de Rûdekî Dil ve Ede¬ 
biyat Enstitüsü Tacikçe İmlâ Kılavuzu¬ 
nu neşretti. 1990 yılından itibaren yeni- 
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den imlâ çalışmaları başlatıldı. Rusça'dan 
giren kelimeler Rus imlâsından ayrı olarak 
yazılmaya başlandı. 3 Eylül 1998 tarihin¬ 
de Tacikistan hükümeti tarafından onay¬ 
lanan yeni imlâda dört harf (ıı, ııı, bı, b) çı¬ 
karıldı. Bugünkü Tacikçe alfabede otuz beş 
harf bulunmaktadır. Ülkede 1930 yılına ka¬ 
dar Arap, 1930-1940 arası Latin, 1940'- 
tan günümüze kadar Kiril harfleri kulla¬ 
nılmıştır. Ancak muhtemelen Afganistan 
ve İran’da yaşayan Tacikler için Arap harf¬ 
leriyle de bazı eserler basılmaktadır (Ha¬ 
kim Kerim'in Çelouek u Meşke IÇuvalda- 
ki adam] isimli hikâye antolojisi, 1980 ve 
1983’te basılan Kolibel Avitsennı [İbn Sî- 
nâ'nın vatanı| poemaları, Baki Rahimza- 
de'nin 1979'da basılan Tsvetok [Çiçekleri 
şiirler antolojisi, Gülruhsar Safieva’nın 
1984'te basılan Zelenaya Kolibel | Yeşil be¬ 
şik poemaları]). Tacikçe başta Afganis¬ 
tan, Tacikistan ve Özbekistan olmak üzere 
yaklaşık 17-18 milyon kişi tarafından ko¬ 
nuşulmaktadır. 

Çağdaş Tacik edebiyat tarihçileri Tacik 
edebiyatını halk edebiyatı (eski İran des¬ 
tanlarından başlayarak VII. yüzyıla kadar), 
eski edebiyat (Ahamenîler’in milâttan ön¬ 
ce III. yüzyıldan kalma çivi yazılı metinle¬ 
ri ve Zerdüştîler'in kutsal kitabı Auesta'- 
dan VIII. yüzyılın ortalarına kadar), klasik 
edebiyat (IX-XX. yüzyıllar arası), Tacik- 
Sovyet edebiyatı (1918-1921 yılları arası) 
ve yeni edebiyat (1991 yılından günümü¬ 
ze kadar) olmak üzere beş döneme ayır¬ 
maktadır. Tacik yazılı edebiyatının ortaya 
çıkışı halk edebiyatıyla başlamakta ve halk 
şairlerinin sözlü eserlerine dayanmakta¬ 
dır. Halk edebiyatı İran asıllı halk tarafın¬ 
dan bugünkü İran, Afganistan ve Orta As¬ 
ya topraklarında meydana getirilmiştir. IX- 
XV. yüzyıllar arasındaki klasik Fars edebi¬ 
yatı İran ve Tacik halklarının ortak edebi¬ 
yatı olarak nitelendirilmektedir. XVI. yüz¬ 
yılda ortaya çıkan siyasî ve dinî anlaşmaz¬ 
lıklar Tacik, Afgan, Fars dillerinin birbirin¬ 
den uzaklaşmasına ve ayrı edebiyatların 
teşekkülüne sebep olmuştur. Tacik halk 
edebiyatının yazıya geçirilmesine XIX. yüz¬ 
yılda başlanmıştır. VII. yüzyılın ikinci yarı¬ 
sında Sâsânî Devleti'nin yıkılışından sonra 
Farsça’nın yerini Arapça almaya başlamış 
ve iki asır boyunca edebî eserler sadece bu 
dilde yazılmıştır. Yazarlar ve şairler Arap¬ 
ça eserlerine İran âdetlerini ve yerli konu¬ 
ları da ekliyordu. Sâmânîler dönemi Fars 
edebiyatının hâkim olduğu devri oluştur¬ 
maktadır. Sâmânîler'in dağılmasının ardın¬ 
dan Gazneliler döneminde de Ferruhî-i Sîs- 
tânî, Ebü’l-Kâsım Unsûrî, Menûçihrî, Mes- 
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‘ûd-i Sa‘d-i Selmân gibi yazarlar eserleri¬ 
ni Farsça yazmıştır. X. yüzyılın sonundan 
itibaren Türkistan’a hâkim olan sûfizmin 
etkisiyle Nâsır-ı Hüsrev gibi dinî-felsefî şi¬ 
irler yazan şairler yetişmiştir. XIX. yüzyı¬ 
lın ikinci yarısında Tacik edebiyatında ye¬ 
ni bir dönem ortaya çıkmıştır. Filozof, ya¬ 
zar, astrolog, tarihçi, mimar, ressam ve 
müzisyen olan, Ahmed Dâniş takma adıy¬ 
la bilinen Ahmed Mahdum ile başlayan 
bu devirde çok sayıda edebiyatçı yetiş¬ 
miştir. Çağdaş Tacik edebiyatının klasik 
yazarı kabul edilen Sadreddin Aynî tarih, 
edebiyat ve dil alanında Özbekçe ve Tacik¬ 
çe pek çok eser vermiştir. Aynî ile başla¬ 
yan edebî faaliyetler A. Lâhûtî (Kalimai 
Şhodati Rançbari, Adabiyeti Surh 1927), 
Payrav Süleymânî, Muhamedcan Rahîmî, 
Muhiddin Eminzâde, Celâl İkrâmî gibi mü¬ 
elliflerle devam etmiş ve komünizm ide¬ 
olojisine yönelik eserler veren yeni genç 
yazarlar yetişmiştir. II. Dünya Savaşı yılla¬ 
rında edebiyatın ana teması savaştı. Ko¬ 
medileri ve bilimsel yazılarıyla Sadreddin 
Aynî, şiirleriyle A. Lâhûtî, M. Tursunzâde, 
M. Mirşakar, A. Dehoti, M. Rahîmî, B. Ra- 
himzâde, deneme ve hikâyeleriyle D. İkrâ¬ 
mî, R. Çelil, S. Ulugzâde. Sovyet halkının 
fedakârlıklarını, kahramanlıklarını, vatan 
sevgisini eserlerine yansıtmıştır. Klasik ve 
çağdaş Tacik edebiyatı üzerine en önemli 
araştırmacılar olarak E. E. Berthels, Nâ- 
sircan Ma’sûmî, A. Bodriev, İ. Braginskiy, 
Abdülgani Mirzaev, Şerif Hüseyinzâde, Ha¬ 
lik Mirzazâde, Sâhib Tabarov, Muhammed 
Şükürov, Şevket Niyazi, Atahan Seyfulla- 
ev gibi araştırmacılar kabul edilmektedir. 

Sünnî düşüncenin oluşmasını ve yayıl¬ 
masını sağlayan, müslüman dünyasının ilk 
matematikçisini (Muhammed b. Mûsâ el- 
Hârizmî), en iyi doktorunu (İbn Sînâ), en 
seçkin ilim adamlarını (Fergânî, Bîrûnî) ve 
düşünürünü (Fârâbî), Farsça'nın ilk ve en 


büyük şairini (Rûdekî) yetiştiren Türkistan 
ve Horasan medreseleri XVI. yüzyılın or¬ 
talarından itibaren artık eski önemlerini 
kaybetmişlerdi. 1893’te Tacikler’in yoğun 
biçimde yaşadığı Semerkant, Buhara, Taş¬ 
kent ve Hucend gibi şehirlerde yetmiş sek¬ 
sen kadar büyük medrese vardı. Hucend’- 
deki medreseler Buhara medreselerinden 
sonra ikinci sırada geliyordu. XIX. yüzyılın 
ikinci yarısından itibaren Ruslar’ın Orta 
Asya’ya gelmeye başlaması ile modern il¬ 
kokullar ve liseler açılmış, 1870’te Vali Ab- 
ramov, Semerkant’ta ilk Rus-Tüzem oku¬ 
lunu faaliyete geçirmiştir. Bu okullar daha 
sonra bütün Türkistan'a yayılmıştır. Gaspı- 
ralı İsmâil’in Kırım’da başlattığı, daha son¬ 
ra Rusya'da Türk-müslümaniarın yaşadığı 
bölgelere yayılan cedîd okulları devreye 
girmiş, bu okullar Tacik halkının millî kim¬ 
liğini korumasında ve aydınların yetişme¬ 
sinde büyük rol oynamıştır. Devrim sonra¬ 
sı ülkede görev alan öğretmen, doktor, zi¬ 
raatçı ve devlet adamlarının büyük çoğun¬ 
luğu bu okullardan yetişmiştir. M. Begbu- 
dî, Cedîdciler’in Türkistan'daki en önemli 
temsilcisidir. Tacik Sovyet Sosyalist Cum- 
huriyeti'nin kurulmasının ardından ilk ça¬ 
lışma alanlarından biri ülkede okuma yaz¬ 
ma bilmeyen halkın eğitim seviyesinin yük¬ 
seltilmesi olmuştur. 1937-1938 yıllarına 
kadar toplam 800.000 kişiye okuma yaz¬ 
ma öğretilmiş, bu sayı yeni açılan okullar¬ 
la giderek artmıştır. 

1928’de diğer Türk cumhuriyetlerinde 
olduğu gibi Tacikistan'da da Latin alfabe¬ 
si kullanılmaya başlanmış, 1940 yılında Ki¬ 
ril harflerine geçilmiştir. 1931’de Duşan¬ 
be'de, 1932’de Hucend’de ilk pedagoji ens¬ 
titüleri açılmıştır. 1937-1938 yıllarında ens¬ 
titü ve üniversitelerin sayısı beşe, teknik 
okulların sayısı yirmi sekize ulaşmıştır; bu 
sırada yüksek öğrenim gören yaklaşık 
4500 öğrenci vardı. 1938 yılından itibaren 
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okullarda Rusça öğrenimi mecburi tutul¬ 
muş, ertesi yıl Duşanbe’de ilk tıp fakülte¬ 
si öğrenime başlamıştır. Son verilere gö¬ 
re ülkede okur yazarlık oranı % 99’dur ve 
Sovyetler Birliği zamanında belirlenmiş 
eğitim politikası yürütülmektedir. Ülke nü¬ 
fusunun % 70’inin otuz yaşın altında ol¬ 
ması ve iç savaş sırasında eğitim kurumla- 
rının büyük zarar görmesi sebebiyle büt¬ 
çeden eğitime fazla pay ayrılmaktadır. Ta¬ 
cikistan’ın en önemli yüksek öğrenim ku¬ 
mrularından biri Tacikistan Bilimler Aka- 
demisi’dir ve on sekiz enstitüyü barındır¬ 
maktadır. Akademinin El Yazmaları Ens- 
titüsü’nde 13.000 el yazması eser bulun¬ 
maktadır. Tacikistan’da otuz üç yüksek 
öğrenim kurumu vardır ve öğrenim dili 
yüksek oranda Rusça’dır. Duşanbe, Hu- 
cend, Rus-Tacik (Slavyan) ve Teknoloji üni¬ 
versiteleri, İşletme, Hukuk, Devlet Sanat 
enstitüleri ülkedeki yüksek öğretim ku¬ 
mrularının en meşhurlarıdır. 

Dinî Hayat. İslâm dini Tacikistan top¬ 
raklarına VII. yüzyılın ikinci yarısından iti¬ 
baren Araplar vasıtasıyla girmiş ve IX. 
yüzyılda Sâmânîler döneminde yaygın ha¬ 
le gelmiştir. Tacikler’in % 95’i müslüman- 
dır ve büyük çoğunluğu Hanefî mezhebi¬ 
ne mensuptur. Dağlık Bedahşan bölgesin¬ 
de yaşayan yaklaşık 300.000 kişi İsmâi- 
lî’dir. Ülkede 2800 civarında cami ve mes- 
cid bulunmaktadır. Duşanbe’deki Mevlâ- 
nâ Yâkub ve Hucend’deki Şeyh Muslihud- 
din camileri Tacikistan’ın en büyük camile¬ 
ridir. Ülkedeki yirmi medresede imam-ha- 
tip yetiştirilmektedir. Duşanbe’deki İmam 
Tirmizî Üniversitesi 1990 yılında faaliyete 
geçmiştir ve ülkedeki tek İslâmî yüksek 
okuldur. İran, Mısır, Türkiye, Pakistan ve 
çeşitli Arap ülkelerinde 1000 civarında Ta¬ 
cik genci İslâmî eğitim almaktadır. Müf¬ 
tülük iç savaştan sonra kapatılmış, yeri¬ 
ne İslâm Merkezi adlı bir teşkilât kurul¬ 
muştur. Tacikistan'da müslümanlar dışın¬ 
da Pravslavyanlar, Katolikler, Lutherianlar, 
yahudiler, Bahaîler, Krişnalar ve Budistler 
vardır. 

Komünizm döneminde dine karşı baş¬ 
latılan savaş sırasında müslümanlar iba¬ 
detlerini çoğu zaman gizlice yapmışlar, 
medreseler kapatıldığı için çocuklar din 
derslerini dedelerinden ve babalarından 
öğrenmek zorunda kalmışlardır. Şehirler¬ 
de ve köylerdeki camiler kapatılmışsa da 
nüfusun büyük kısmının köylerde yaşa¬ 
ması ve ülkenin çok dağlık olması sebe¬ 
biyle İslâmiyet Sovyet döneminde de bu 
kesimlerde varlığını sürdürmüştür. Sov¬ 
yet devrinde sadece on yedi cami ibade¬ 
te açıktı ve bunlarda görev yapan molla¬ 


lar Buhara’daki Mîr Arap Medresesi, Taş¬ 
kent İslâm Üniversitesi ve Arap ülkelerin¬ 
deki ilâhiyat fakültelerinde okuyordu. Ay¬ 
nı devirde imamlar, îşân ve müderrisler 
toplumun asalakları olarak nitelendirile¬ 
rek idam edilmiş ya da Sibirya’daki çalış¬ 
ma kamplarına gönderilmiştir. Tacikistan, 
özellikle Stalin zamanında başta din âlim¬ 
leri olmak üzere aydınlara karşı yürütülen 
imha siyaseti hakkında araştırmaların ya¬ 
pılmasına izin verilmeyen ülkelerden biri¬ 
dir. 

İran İslâm Devrimi ve Afganistan'da Sov¬ 
yet ordusuna karşı yürütülen cihad hare¬ 
ketinden etkilenen Tacik gençleri Said Ab¬ 
dullah Nûri öncülüğünde 1978 yılından iti¬ 
baren dinî örgütlenme içine girmiş, 1985- 
1987 yılları arasında yürütülen soruştur¬ 
malar çerçevesinde bu hareketin yirmi dört 
lideri çeşitli hapis cezalarına çarptırılmış¬ 
tır. 1980'den başlayarak camiler gayri res¬ 
mî olarak açılmaya ve mollalar evlerinde 
faaliyet göstermeye başlamıştır. 1991'de 
ülkede 130 büyük cami, 2000 civarında köy 
camisi ve mescid ibadete açılmıştır; ayrı¬ 
ca 150 medresede din dersleri veriliyordu. 
Tacikler arasında îşânlık geleneği yaygın¬ 
dır ve Nakşibendî tarikatı en yaygın tari¬ 
kattır. îşân Turadjon’ın komünizm döne¬ 
minde 1000 civarında müridi olduğu belir¬ 
tilmektedir. Kûlâb bölgesinde Şeyh Emîr-i 
Kebîr Hemedânî (ö. 786/1385), Gissar va¬ 
disinde Mevlânâ Ya‘küb-i Çerhî (ö. 851/ 
1447), Leninâbâd bölgesinde Şeyh Musli- 
huddin (XVII. yüzyıl) ve Yavan bozkırında 
Domullo Kiliçali (XVIII. yüzyıl) müslüman- 
ların sıkça ziyaret ettiği türbelerdir. Taci¬ 
kistan müslümanları arasında kendi fikir¬ 
lerini yaymak için büyük bir uğraş veren 
Özbekistan İslâmî Diriliş Hareketi, Hizbü't- 
tahrîr, Selefiyye ve Cemâat-i Teblîğ grup¬ 
larının faaliyetleri yasaklanmış, 2009 yı¬ 
lında bu cemaatin bazı üyeleri tutuklan¬ 
mıştır. 
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Orta Asya’da yaşayan 
yerli topluluklardan biri. 

Kendilerini Tocik diye adlandıran Tacik- 
ler'in büyük çoğunluğu anavatanları olan 
Mâverâünnehir’de ve Horasan'da; Tacikis¬ 
tan, Özbekistan, Kırgızistan, Türkmenis¬ 
tan, Kazakistan, Afganistan, İran, Hindis¬ 
tan, Pakistan, Çin ve Rusya Federasyonu 
gibi ülkelerde yaşamaktadır. Tacik kelimesi 
tarihte çeşitli kavimler için kullanılmıştır. 
Önceleri Araplar için Tacik denilirken son¬ 
raları Acemler Tacik olarak adlandırılmış¬ 
tır. Dîvûnü lugâti't-Türk'te ve Kutadgu 
Bilig'de Tâcik “İranlı” mânasındadır (İA, XI, 
616) . V. V. Barthold, Tacik kelimesinin bir 
Arap kabilesinin adı olan Tay’dan geldiği¬ 
ni ileri sürer. İran tarihi uzmanı H. Ritter 
ise Tâcik soyunun ve Tacik kelimesinin 
farklı yönlerini ortaya koymaktadır. Ona 
göre milâttan önce 301-122 yıllarına ait 
Tan-Kiao adlı Çince yazılı kaynaklarda Ti- 
odji ismiyle Tacikler hakkında bilgiler yer 
almaktadır ve Tacikler'in kökü milâttan ev¬ 
vel birkaç binyıl öncesine kadar gitmekte¬ 
dir. Tacikler’le ilgili en önemli araştırma¬ 
cılardan biri olan Sadreddin Aynî, Tacik 
kelimesinin etimolojisi hakkında Arapça ve 
Farsça yazılmış Ortaçağ kaynaklarına da¬ 
yanarak bunun, VIII. yüzyıldan itibaren Or- 
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ta Asya ve Horasan’da tarihin en eski dö¬ 
nemlerinden beri yaşayan ve Farsça konu¬ 
şan halkın adı olduğunu ve Eskiçağlar¬ 
dan beri kullanıldığını belirtir. Aynî’ye gö¬ 
re Tacik adı "toc" kelimesinden türemiştir 
(< toc + i + k). Tacikler arasında özellikle 
dağlık kesimlerde bu kökten türetilmiş 
Tocak, Tociddin, Tocbaht, Tockurbon gibi 
isimlerin yaygın olduğu görülmektedir. S. 
Aynî'nin bu fikri M. S. Andreev, S. Nefîsî, 
A. A. Semenov, Babacan G. Gafurov, A. M. 
Mirzoev ve Ritter gibi bilim adamlarınca 
desteklenmiştir. Barthold ise gerek dil açı¬ 
sından gerekse tarihî sebeplerden dolayı 
Tacik adının toc kelimesinden türediği gö¬ 
rüşünü reddetmektedir. Diğer bir görüşe 
göre Tacik adı Araplarîn Orta Asya'ya ge¬ 
lişi ve Türk-Moğol boylarının bölgeyi isti¬ 
lâsından sonra ortaya çıkmıştır. Türk-Mo- 
ğol beyleri Arap olduğunu düşündükleri 
kimseleri Tacik veya Tazı diye adlandırmış¬ 
tır. Günümüzde Tacik adı hakkında bilim 
adamları arasında ortak bir görüş yoksa 
da Tacik adının tocdan geldiği genel kabul 
görmüş olup Tacikistan’ın başşehri Duşan¬ 
be'ye 1997 yılında dikilen Sâmânî Hüküm¬ 
darı İsmâil b. Ahmed'in heykelinin başına 
zikzaklı bir taç konulması Tacik adının toc¬ 
dan geldiğini destekler niteliktedir. 

Tacikler, Sâmânî Devleti’nin ortadan kalk¬ 
masından (1005) sonra bir daha kendi dev¬ 
letlerini kuramadılar. Orta Asya'da Türk- 
Moğol devletlerinin egemenliği altında 
ve onların belirlediği alanlarda yaşamak 
zorunda kaldılar. Şeybânîler'in yıkılışının 
(1599) ardından XIX. yüzyılın ortalarına 
kadar Hîve-Hokand hanlıkları ve Buhara 
Emirliği’nin hâkimiyeti altında bulunan Tâ- 
cikler. Buhara Emirliği dışındaki Türkistan 
topraklarının Rusya İmparatorluğu'na da¬ 
hil edilmesiyle Rusya’ya bağlandılar. Rus¬ 
ya’da 1897'de yapılan nüfus sayımında Tür¬ 
kistan’daki Tacikler’in 519.200 kişi olduğu 
belirtilmiştir. Bunların 217.000'i Semer- 
kant'ta, 172.000’i Fergana’da, 130.000'i Si- 
riderya’da yaşıyordu. Bu dönemde Buha¬ 
ra Emirliği'nde yaşayanlarla birlikte Tür¬ 
kistan’da 1.890.000 Tacik’in bulunduğu zik¬ 
redilmektedir. Sovyet Sosyalist Cumhu¬ 
riyetleri Birliği’nde 1970'te yapılan nüfus 
sayımına göre Tacikler’in toplam sayısı 
2.136.000 idi. 1.630.000'i Tacikistan'da, 
449.000’i Özbekistan'da (Surhanderya, Kaş- 
kaderya, Fergana, Endican, Nemengan, Semer- 
kant ve Buhara bölgelerinde), 22.000’i Kırgı¬ 
zistan'da (Leylek bölgesinde), 10.000’i Güney 
Kazakistan’da ve 25.000'i Rusya'nın diğer 
cumhuriyetlerinde yaşıyordu. Bu dönem¬ 
de İran'da 55.000 civarında Tacik’in oldu¬ 
ğu tahmin ediliyordu. 


Afganistan'da Tacikistan’daki Tacikler’- 
den daha fazla Tacik bulunmaktadır. Af¬ 
ganistan nüfusunun % 27’sini oluşturan 
Tacikler'in sayısı 9 milyon civarındadır ve 
ülkenin kuzeyinde (Bedahşan, Tahar, Kunduz, 
Mezârışerif, Samangan ve Belh bölgelerinde), 
merkezî kısmında (Parvan, Bomian, Gur, He- 
rat ve Kabil bölgelerinde) ve güneydoğusun¬ 
da (Kandehar, Paktiya, Farah, Logar) yaşa¬ 
maktadır. Afganistan'ın ikinci resmî dili 
Tacikçe’dir; Tacikler ülkenin sosyal, kültü¬ 
rel ve ekonomik hayatında önemli bir ye¬ 
re sahiptir. 1992 yılında Afganistan’daki 
yazarların ve gazetecilerin çoğu Tacik’ti. 
Afganistan'daki iç savaş sırasında ismi öne 
çıkan Ahmed Şah Mesud da Tacik köken¬ 
lidir. Afganistan'ın Sovyetler tarafından iş¬ 
gali ve daha sonra başlayan iç savaş sü¬ 
recinde, Tacikistan’daki iç savaşta (1992- 
1997) yüz binlerce insan iki ülke arasında 
yer değiştirdi. 1980-1997 yılları arasında 
genç nüfus göçe tâbi tutuldu. 

Günümüzde Tacikistan'da mevcut Ta¬ 
cikler’in sayısı 5-6 milyon civarındadır ve 
Orta Asya'da nüfusu en hızlı artan toplu¬ 
luklardan biridir. Tacikistan nüfusunun % 
70’e yakın bölümü kırsal kesimde kışlak 
denilen köylerde yaşamaktadır, bu bölge¬ 
lerde nüfus artışı çok fazladır. Nüfusun ar¬ 
tışında Afganistan’dan göç edenlerin de 
önemli etkisi vardır. Afganistan, Özbekis¬ 
tan ve İran'da yaşayanların toplam sayı¬ 
sının 11-12 milyon olduğu hesaba katılır¬ 
sa bütün Tacik nüfusunun 17-18 milyona 
ulaştığı söylenebilir. Ayrıca Avrupa, Afrika 
ve Amerika'daki değişik devletlerde 40- 
50.000 civarında Tacik yaşamaktadır. Çin, 
Hindistan ve Pakistan’da mevcut Tacikler 
hakkında fazla bilgi yoksa da Afganistan'¬ 
daki iç savaş sırasında binlerce Tacik’in Pa¬ 
kistan'a sığındığı bilinmektedir. Tacikler'in 
% 85’i Sünnî, % 5’i Şiî, % 5’i İsmâilî’dir. İs- 
mâilîler Pamir bölgesinde yaşamaktadır. 
Tacikler’in Rusya'nın tebaası haline gelme¬ 
sinden sonra Rus bilim adamları Tacikler’in 
tarihi, dili, edebiyatı ve etnografyası üze¬ 
rine 1872'den itibaren araştırma yapma¬ 
ya başladılar. Tacik tarihiyle ilgili araştırma 
yapan bilim adamları arasında A. B. Bun- 
yakovskiy, N. Koldevin, F. W. Radloff, A. F. 
Middendorf, V. V. Nalivkin, I. L. Yavorskiy, 
N. Pavlov, V. L. Vyatkin, A. Vâmbery, A. 1. 
Kuropatkin, V. I. Masalskiy, N. V. Hanikov, 
A. A. Semenov, A. Serebrenikov, K. 1. Bog- 
danoviç, A. Polovtsev, 1. Zarubin, R. N. Fray, 
V. V. Barthold önde gelen isimlerdir. 

Rusya’da 1905 yılından sonra basın ala¬ 
nındaki özgürlükten Tacikler de faydalan¬ 


dı. Bu dönemde Buhârâ-i Şerif, Şûrâ-yi 
İnkılâb, Zaıafşan, Ovozi Tocik gibi ga¬ 
zete ve dergiler çıktı. Bunlarda F. Hocaev, 
Sadreddin Aynî, A. Muhiddinov, S. Alizo- 
da, T. Zehnî, A. Sattor, M. H. Hudjand, A. 
İsmoilzoda gibi aydınlar Tacik tarihi ve kül¬ 
türü hakkında makaleler yazdı. 1925'te Taş¬ 
kent'te V. V. Barthold, M. S. Andreev gibi 
Tacik uzmanlarının makalelerinin yer al¬ 
dığı Tacikistan isimli bir almanak yayım¬ 
landı. 1947 yılında Babacan Gafurov, Kra- 
taya istoriya tadjikskogo naıoda (Tacik 
halkının kısa tarihi) isimli ilk monografiyi 
Tacikçe yazdı. Bu monografi daha sonra¬ 
ki yıllarda Tacikçe ve Rusça tekrar basıldı. 
Sovyetler Birliği döneminde Rusya Bilim¬ 
ler Akademisi, Tacikler hakkında N. A. Kisl- 
yakov, A. F. Monogarov, N. N. Negmatov 
gibi bilim adamlarının makale ve eserle¬ 
rini Rusça ve Tacikçe yayımladı. Tacikler’- 
le ilgili önemli araştırmacılardan biri olan 
Babacan Gafurov'un 1917 yılına kadarki 
Tacik tarihini anlatan Tacikler adlı eseri 
birçok defa basılmış olup günümüzde en 
önemli kaynaklardan biri olarak kabul edil¬ 
mektedir. 

9 Eylül 1992 tarihinde Tacikistan’ın baş¬ 
şehri Duşanbe’de çeşitli ülkelerde yaşayan 
Tacikler’in katılımıyla ilk defa “Tacik dün¬ 
yası" toplantısı yapıldı. 1994 yılından itiba¬ 
ren Tacik dünyası tarihi dersleri Tacik Mil¬ 
lî Üniversitesi, Rus-Tacik Üniversitesi (Slav- 
yan Üniversitesi), Hogor, Kulyab ve Kurgan- 
tepe üniversitelerinde öğretilmeye baş¬ 
landı. 1992’den sonra milliyetçi Tacik bi¬ 
lim adamlarının yazdığı eserlerde yaklaşık 
900 yıl çeşitli Türk devletlerinin egemen¬ 
liğinde yaşayan Tacik toplumunun gelişe¬ 
mediği ve asimile edildiği ileri sürülse de 
(1905 sonrası pantürkizm ve panislâmizm 
etkisi abartılı biçimde dile getirilmekte¬ 
dir) bu konuda objektif bir araştırma ya¬ 
pılmadı. Ayrıca kaynaklarda Tacikler tara¬ 
fından asimile edilmiş Türk ve Arap toplu¬ 
lukları hakkında hiçbir bilgi yoktur. 1924’- 
te Tacikistan'ın güney bölgelerinde (Du¬ 
şanbe, Kulyab, Hovaling, Şerabad, Baysun, 
Tangan, Kâfirnihân) yaşayan ve kendileri¬ 
ni Türk (23.212 kişi), Türk-Karluk (7238 
kişi) olarak adlandıran (Karmışeva, s. 72- 
78), Türkçe ve Tacikçe konuşan etnik grup¬ 
lar hakkında bugün resmî bir bilgi bulun¬ 
mamaktadır. Muhtemelen bunların sayı¬ 
sı günümüzde 200.000 dolayındadır. 
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Nakşibendiyye-Ahrâriyye tarikatının 
Tâceddin b. Zekeriyyâ’ya 
(ö. 1050/1640) 
nisbet edilen bir kolu 
(bk. TÂCEDDİN b. ZEKERİYYÂ). 

r n 

TÂCÎZÂDE CÂFER ÇELEBİ 

(ö. 921/1515) 

Osmanlı şairi, 
münşi ve devlet adamı. 

Ailesi hakkında bilgi veren tek kaynak 
olan Hüseyin Hüsâmeddin'in Nişancılar 
Durağı adlı eserine göre (s. 68) 856 Şâ- 
banında (Ağustos 1452) Amasya'da doğ¬ 
du. Yine aynı esere göre (s. 68-73) Câfer 
Çelebi, “Tâci Beğ demekle meşhur olan 
Kefe Beğlerbeğisi Hacı Beğzâde Tâceddin 
İbrâhim Paşa b. Safiyyüddin Mustafa Çe¬ 
lebi b. Gâzî Mehmed Beğ b. eş-Şeyh Alâ- 
eddin Ali b. İbrâhim mahdûmu"dur. Bu 
şecerede adı geçen kişilere dair diğer kay¬ 
naklarda bilgi yoktur. Tarihî bakımdan iti¬ 
bar edilebilecek, hakkında bilgi bulunan ye¬ 
gâne kişi babası Tâcî Beydir. Latîfî ( Tezki¬ 
re, s. 198) ve Âşık Çelebi'ye (Meşâirü’ş-şu- 
arâ, vr. 60 a ) göre şair, münşî ve hattat olan 
Tâcî Bey, Amasya'da Şehzade Bayezid'in 
defterdarı olarak hizmet etmiş ve Amasya 
seraskerliği görevinde bulunmuştur. An¬ 
cak tezkirelerde nakledilen birkaç beytiyle 
Ömer b. Mezîd’in Mecmûatü'n-nezâir’ln- 
deki (s. 96) bir gazeli dışında günümüze 
hiçbir manzum eseri ulaşmamıştır. Tâcî 
Bey'in ölüm tarihi, oğlu Sâdî Çelebi'nin 
Münşeâî’ının sonunda yer alan (s. 68-69) 
dört ayrı tarih mısraında 890 (1485) şeklin¬ 
de tesbit edilmiştir. Kâtib Çelebi, Sülle- 
mü'l-vüsûTde (s. 365) Tâcî Bey’in ölümü¬ 
nün bu yılın muharrem ayında elli dört ya¬ 
şının üstünde iken vuku bulduğunu söyler 
ki bu onun doğum tarihinin 836 (1432-33) 
olduğunu gösterir. Câfer Çelebi ilk dersle¬ 
rini Amasya’da Şeyhîzâde Abdi, Muîdzâde 
Muhyiddin Mehmed ve Horasânîzâde Sey- 


yid Abdullah Çelebi’den aldı. Daha ileri dü¬ 
zeyde bir eğitim için Bursa’ya gitti. Taşköp- 
rizâde’ye göre Hacıhasanzâde, Kastallânî 
Hatibzâde Muhyiddin Efendi ve Hocazâde'- 
nin derslerine katıldı. Hacı Hasanzâde’den 
mülâzım oldu ( eş-Şekâ’ik, s. 324). İlk de¬ 
fa Simav’da bir medreseye tayin edildi, 
daha sonra orada kadı olarak görev yap¬ 
tı. Mecdî onun Simav’da cami yaptırdığın¬ 
dan bahseder (Şekâik Tercümesi, s. 337). 
Bir vakıf defterindeki kayıtlara göre (İs¬ 
tanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı, Mual¬ 
lim Cevdet, nr. 0.91, s. 213, 217, 220, 225, 
862) Zilkade 894 - Cemâziyelevvel 897 
(Ekim 1489 - Mart 1492) tarihleri arasında 
Edirne'deki Beyazıt (II) İmareti vakfının 
mütevelliliğini yürüttü. Muhtemelen bu 
görevi esnasında Edirne’deki mektebini 
yaptırdı. 899'da (1493-94) İstanbul'a Mah- 
mud Çelebi Medresesi'ne tayin edildi. 903’- 
te ( 1497) Dîvân-ı Hümâyun’a nişancı oldu. 
Selefleri defterdarların altında iken ken¬ 
disi derece itibariyle defterdarın üzerin¬ 
de bir mevki aldı. Ramazan 905 - Muhar¬ 
rem 906'da (Nisan-Ağustos 1500) Modon 
ve Koron seferine katıldı. Divanındaki bir 
kasidede Modon’un fethi ayrıntılı biçim¬ 
de tasvir edilir (Erünsal, s. 83). Bu sefere 
dair kardeşi Sâdî Çelebi'nin Münşeût'm- 
da yer alan (s. 45-48) ve Modon’dan Bur¬ 
sa’ya gönderilen fetihnâmeyi de kendisi 
yazmıştır (Muharrem 906/Ağustos 1500). 

II. Bayezid döneminin sonlarına kadar 
adı önemli herhangi bir hadiseyle ilgili ola¬ 
rak zikredilmeyen Câfer Çelebi'nin bazı fa¬ 
aliyetlerini II. Bayezid devrine ait bir in- 
‘âmât defterindeki kayıtlardan takip et¬ 
mek mümkündür. Buna göre divan kitâ- 
betinde çığır açmış, tuğraî ve divanî yazı¬ 
larını ıslah etmiş, siyâkat yazısı onun ka¬ 
lemiyle gelişme göstermiştir. 13 Rebîülâ- 
hir 909 (5 Ekim 1503) tarihinde yazdığı 
bir kasidenin takdimi dolayısıyla 11. Baye- 
zid'den bir hediye almış ve 23 Cemâziyelâ- 
hir 909'da ( 13 Aralık 1 503) Mısır sultanı¬ 
na gönderilmek üzere kaleme aldığı nâ¬ 
me sebebiyle ödüllendirilmiştir. 5 Şâban 
909 (23 Ocak 1504) ve 7 Receb 910 (14 
Aralık 1504) tarihlerinde de hediye aldığı 
kaydedilmiş, fakat sebebi açıklanmamış¬ 
tır. 7 Muharrem 911'de (10 Haziran 1505) 
sunduğu kaside dolayısıyla kendisine 
10.000 akçe verilmiştir. Bunların dışında 
defterdeki dört ayrı kayıt sebebi zikredil¬ 
meden sultanın ihsanına nâil olmasıyla il¬ 
gilidir (In'âmât Defteri, s. 16, 25, 32, 134, 
262, 282, 318, 419). Başbakanlık Arşivi’n- 
deki 20 numaralı Tapu defterinde (s. 45) 
Haşan Fakih Çiftliği’nin 6 Rebîülâhir 910'- 
da (16 Eylül 1504) Dâvud Paşa’ya temlik 


edildiğine dair Câfer Çelebi’nin el yazısıy¬ 
la bir derkenar kaydı mevcuttur. 896 Zil¬ 
kadesinde (Eylül 1491) 11. Bayezid'in, kızı 
Şah Sultan'a verdiği köyleri de bu defter¬ 
de kaydetmiştir (s. 183, 218-219). Yine ay¬ 
nı defterde (s. 46) 912 Şâbanmda (Aralık 
1506) Edirne yakınındaki Keşenlü köyü¬ 
nün sultan tarafından Şehzade Mustafa’¬ 
nın kızı Hânî Hatun’a temlik edildiğine dair 
Câfer Çelebi'nin el yazısıyla bir kayıt bu¬ 
lunmaktadır. Daha sonraki yıllarda Câfer 
Çelebi'nin sunduğu iki kaside, Mısır sulta¬ 
nına yazdığı iki mektup, oğlunun sünnet 
merasimi ve Şehzade Mahmud'un ölümü 
üzerine yaptığı tâziye dolayısıyla 11. Baye- 
zid’in in'âmlarına nâil olduğu anlaşılmak¬ 
tadır (a.g.e., s. 236, 351, 366, 402). II. Ba¬ 
yezid döneminin sonlarına doğru şehza¬ 
deler arasında cereyan eden taht müca¬ 
delesinde Câfer Çelebi, Şehzade Ahmed’i 
desteklemiştir. Bu konuda yazdığı bir ka¬ 
sidede (Erünsal, s. 158) Şehzade Ahmed'- 
den “vâris-i mülk” diye bahsetmiş ve onun 
geleceğin sultanı olacağını ümit ettiğini 
belirtmiştir. 

II. Bayezid'in Şehzade Ahmed lehine sal¬ 
tanatı bırakmayı düşündüğü bir dönem¬ 
de Şehzade Selim’i destekleyen yeniçeri¬ 
ler, bunun önüne geçmek için 27 Cemâzi- 
yelâhir 917 (21 Eylül 1511) tarihinde Şeh¬ 
zade Ahmed taraftarı olan yüksek mevki 
sahibi kimselerin evlerine saldırıp yağma¬ 
ladığında Câfer Çelebi'nin canını güçlük¬ 
le kurtardığı söylenir (Hoca Sâdeddin, s. 
190-191). Bu isyanın ardından II. Bayezid, 
yeniçerilerin istekleri doğrultusunda nişan¬ 
cı Câfer Çelebi’yle beraber Vezîriâzam Her- 
sekzâde Ahmed Paşa, Rumeli Beylerbeyi 
Haşan Paşa ve Kazasker Müeyyedzâde Ab- 
durrahman Çelebi’yi azletti ve Çandariızâ- 
de îsâ Çelebi’yi nişancılığa getirdi. Tâşköp- 
rizâde’ye göre II. Bayezid, Câfer Çelebi’ye 
günlük 100 akçe emeklilik maaşı teklif et¬ 
tiyse de o bunu kabul etmedi (eş-Şekâjk, 
s. 324). 7 Safer 918 (24 Nisan 1512) tari¬ 
hinde II. Bayezid oğlu Selim lehine taht¬ 
tan çekildi. Câfer Çelebi, Selim'in cülûsunu 
tebrik etmek için Farsça bir kaside sun¬ 
du (Erünsal, s. 513-517). Ardından II. Ba¬ 
yezid doğum yeri olan Dimetoka’ya doğ¬ 
ru yola çıktı, fakat Çorlu yakınındaki Aba¬ 
lar köyünde âniden vefat etti (5 Rebîülev- 
vel 918 / 21 Mayıs 1512). Câfer Çelebi, bu 
vesileyle yazdığı mersiyede II. Bayezid’in 
tahttan çekilmekten duyduğu üzüntüye 
ve içinde bulunduğu acı duruma hayıflan¬ 
masına atıfta bulunur (a.g.e., s. 179-185). 
Mersiyenin sonunda bu tür kasidelerde 
mûtat olan yeni sultana dua bölümünün 
yer almaması dikkat çekmektedir. 
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Câfer Çelebi’nin azlinden sonra yeni bir 
resmî görev almak için ne kadar bekledi¬ 
ği tam olarak bilinmemektedir. Yeniden 
nişancı tayiniyle ilgili kaynaklardan hiçbi¬ 
ri kesin bir tarih vermez. İn'âmât Defte¬ 
rinde Câfer Çelebi'nin yerine getirilen îsâ 
Çelebi'nin tayin tarihi 5 Şâban 917 (28 
Ekim 1511) olarak verilir ve Cemâziyelâhir 
919 (Ağustos 1513) tarihli bir belge îsâ Çe¬ 
lebi’nin hâlâ bu görevde olduğunu göste¬ 
rir. Nişancı sıfatıyla Câfer Çelebi’ye ait ilk 
atıf Şevval 919 yılının başlarıdır (Aralık 

1513) Bundan dolayı Câfer Çelebi’nin 22 
Eylül 1511 - Aralık 1513 tarihleri arasında 
resmî bir görevde bulunmadığı düşünü¬ 
lebilir. Câfer Çelebi, muhtemelen bu dö¬ 
nemde Yavuz Sultan Selim’e hitaben yaz¬ 
dığı bir kasidede durumundan şikâyet et¬ 
miş ve sultandan kendisine resmî bir gö¬ 
rev vermesini istemiştir (a.g.e., s. 169). 
Onun yeniden nişancı tayin edilmesinin 
ardından 23 Muharrem 920'de (20 Mart 

1514) Yavuz Sultan Selim Çaldıran seferi¬ 
ne çıktı. Âşık Çelebi, Câfer Çelebi’nin tarih¬ 
çi İdrîs-i Bitlisî ve sultanın lalası Halîmî Çe- 
lebi’yle beraber bu sefere katıldığını ve Sul¬ 
tan Selim’le sohbet ettiğini söyler ( Meşâi- 
rü’ş-şuarâ, vr. 60 b ). Câfer Çelebi, ordu İz¬ 
mit'te iken 27 Safer 920’de (23 Nisan 1514) 
Şah İsmâil'e gönderilecek Farsça bir mek¬ 
tup hazırladı ve sefer boyunca şaha gön¬ 
derilen iki mektup daha kaleme aldı. Bu 
mektuplar Türkçe olup ilki Erzincan’da Ce- 
mâziyelevvel 920’de (Temmuz 1514), İkin¬ 
cisi bir ay sonra Çermük’te yazılmıştır. 2 
Receb 920’de (23 Ağustos 1514) Şah İs¬ 
mail bozguna uğrayıp hâzinesini ve karı- 


Tâcîzâde Câfer Çelebi'nin Fener sırtlarında inşa ettirdiği 
mescid - İstanbul 



sı Taclu Hanım’ı bırakarak kaçtığında Se¬ 
lim, Taclu Hanım’ı Câfer Çelebi’ye verdi. 
Çaldıran seferinden dönüşte ise Zeyrekzâ- 
de Anadolu kazaskerliği görevinden alın¬ 
dı ve onun yerine Câfer Çelebi tayin edildi. 
16 Şevval 920’de (4 Aralık 1514) Amas¬ 
ya'ya dönen padişah gelecek yıl sefere de¬ 
vam etmek üzere kışı burada geçirmek is¬ 
tedi. 8 Muharrem 921’de (22 Şubat 1515) 
İstanbul’a geri dönülmesi için bazı vezir¬ 
lerin tahrikleriyle ayaklanan yeniçeriler Pî- 
rî Mehmed Paşa, Halîmî Çelebi ve Câfer 
Çelebi’nin evlerine saldırıp yaktılar. Sultan, 
Dukakinzâde Ahmed Paşa’yı isyanın so¬ 
rumlusu olduğu ithamıyla on gün sonra 
idam ettirdi. 

Yavuz Sultan Selim 29 Cemâziyelevvel 
921 ’de ( 11 Temmuz 1515) İstanbul’a dön¬ 
dü. Yeniçerileri kışkırtan diğer ileri gelen¬ 
leri tesbite çalıştığında sorumluların Ve¬ 
zir İskender Paşa, Kazasker Câfer Çelebi ve 
Sekbanbaşı Balyemez Osman Ağa olduğu¬ 
nu öğrendi. İskender Paşa ve Osman Ağa 
hemen öldürüldü. Câfer Çelebi sultanın 
huzuruna çağrılıp sorgulandıktan sonra 
18 Ağustos 1515 tarihinde idam edildi ve 
kardeşi Sâdî Çelebi tarafından Balat’ta- 
ki mescidinin hazîresine defnedildi. Câfer 
Çelebi’ye ait olduğu sanılan bir mezar taşı 
Türk İnşaat ve Sanat Eserleri Müzesi bah- 
çesindedir. Selim’in Câfer Çelebi’yi haksız 
yere idam ettirdiği için büyük pişmanlık 
duyduğunu nakleden tezkireler, “Vah git¬ 
ti bu cihandan Câfer" (920) mısraını idam 
tarihi olarak verir. Kaynakların tamamı¬ 
nın Câfer Çelebi’nin idam tarihini 8 Re¬ 
ceb 921 (18 Ağustos 1515) olarak göster¬ 
mesi bu tarih mısraının yanlış olduğunu 
göstermektedir. Câfer Çelebi İstanbul Ba- 
lat'taki mescidinden başka Simav’da bir 
cami ve hamam, Bergama’da bir kervan¬ 
saray ve Edirne’de bir sıbyan mektebi yap¬ 
tırmıştır. 

Câfer Çelebi’nin şiirlerinde Ahmed Pa- 
şa'nın etkisi görülür. Üslûp bakımından 
ondan etkilendiği gibi divanında en çok 
ona nazîre yazmıştır (Erünsal, s. LXXV1- 
LXXX). Ayrıca Necâtî ve Şeyhî'nin etkisin¬ 
de kalmıştır. Kendisine nazîre yazan şairler 
arasında Basîrî, Nihâlî, Mesîhî, Revânî, İshak 
Çelebi, Kemalpaşazâde, Zâtî ve Amrî sayıla¬ 
bilir (a.g.e., s. LXXXVIII-XCII). Edirneli Naz- 
mî'nin Mecmau'n-nezâir’lnde Câfer Çe- 
lebi'ye yazılan nazîre sayısının 146 olduğu 
görülür. Ayrıca Prizrenli Şem’î divanında 
onu öven bir şiir vardır. Bütün bunlar Tâ- 
cîzâde’nin özellikle kendi asrında çok sa¬ 
yıda şairi etkilemiş olduğunun delilidir. Câ¬ 
fer Çelebi’nin edebî kişiliğine gelince onun 


şiirinde ve nesrinde, XV. yüzyıl dil ve üslûp 
özelliklerini taşımakla birlikte bazı farklı¬ 
lıkların bulunduğunu söylemek mümkün¬ 
dür. Genellikle sade anlatımın ve Türkçe’¬ 
nin baskın olduğu, ancak Arapça ve Fars¬ 
ça kelimelerin de yer aldığı edebî bir ifa¬ 
denin yaygın olduğu bu dönemde Câfer 
Çelebi süslü nesri başlatan ve sade ifade 
yerine daha üst bir söyleyişi tercih eden 
nâsir olarak görülür (a.g.e., s. XCIII). Şiir¬ 
lerinde ise Türkçe kelimelerle Arapça ve 
Farsça kelimeler, Farsça terkipler yan yana 
bulunur. Kendisine “fasih lisan” verilmiş 
olduğunu söyleyen Tâcîzâde sade Türkçe 
ifadeler kullandığında onları atasözleri ve 
deyimlerle süslemiştir. Edebî sanatlarda 
olduğu gibi kelime oyunlarında da başa¬ 
rılı sayılır (a.g.e., s. XCIV-XCVI). 

Eserleri. 1. M ahrûsa-i İstanbul Fetih¬ 
namesi. Çok sanatkârane bir üslûpla yazı¬ 
lan eser âyet ve hadisler, Arapça, Farsça ve 
Türkçe beyitlerle süslenmiştir. XVI. yüzyıl 
Osmanlı nesrinin en mükemmel örnekle¬ 
rinden biri olarak değerlendirilebilirse de 
dilinin girift oluşu tarihî kaynak bakımın¬ 
dan değerinin anlaşılmasına engel teşkil 
etmiştir. Sadettin Nüzhet Ergun (Türk Şair¬ 
leri, II, 886) bunu bir tarih çalışması olmak¬ 
tan çok bir edebiyat eseri diye nitelemiş, V. 
L. Menage da “bir edebî faaliyetten biraz 
fazla" şeklinde tanımlamıştır. Eserde yer 
alan bilgilerin dönemin diğer tarihçilerinin 
verdiği bilgilerle mukayesesi, Câfer Çelebi'¬ 
nin bazı yönlerden İstanbul’un fethi için gü¬ 
venilir bir kaynak olduğunu gösterir. Ger¬ 
çekte Câfer Çelebi tarafından kaydedilen 
olaylarla ilgili mâlûmatın bir kısmı Dursun 
Bey, Neşrî, Âşıkpaşazâde, Rûhî Çelebi ve 
Enverî'nin kayıtlarından daha sağlam gö¬ 
rünmektedir. Dursun Bey ile Câfer Çele¬ 
bi’nin hemfikir oldukları noktalarla ayrıl¬ 
dıkları noktalar iki eserde tesbit edilmek¬ 
tedir. Meselâ kuşatma öncesinde toplanan 
harp divanı ve Fâtih Sultan Mehmed’in 
burada yaptığı konuşma Câfer Çelebi’nin 
eserinde daha ayrıntılı biçimde aktarılmış 
(s. 6-8), Haliç’in girişini kapatan zincir Câ¬ 
fer Çelebi’nin eserinde daha güzel tasvir 
edilmiştir. Galata’dan aşırılarak Haliç'e in¬ 
dirilen gemilerin sayısı Fetihnamede “kırk 
ile elli arasında” diye verilirken Dursun Bey 
onları sadece “birkaç gemi ve tekne” diye 
anmaktadır. Kuşatma süresince Bizans'ın 
dışarıdan aldığı yardım hususunda da Câ¬ 
fer Çelebi özel sayılabilecek bilgiler verir; 
mühimmat, asker ve cephane dolu dört 
büyük geminin Bizanslılar’a yardıma gel¬ 
diğini ifade eder. Fetihname 'nin yazılma¬ 
sında hangi kaynaklardan yararlanıldığı bi- 
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linmemektedir. Eserde yer alan bir pasaj¬ 
dan Câfer Çelebi'nin yazılı kaynaklar yanın¬ 
da görgü şahitlerinin ifadelerini de kullan¬ 
dığı anlaşılmaktadır. Eser, müellifin He¬ 
vesnâme’ sini yazdığı 899 (1494) yılından 
bir müddet sonra tamamlanmış olmalı¬ 
dır. Çünkü Fetihnamede Hevesnâme' de¬ 
ki Ayasofya’nın tavsifiyle ilgili bölümler ve 
beyitler tekrarlanmıştır. Fetihname met¬ 
ninin tamamını Nişancı Celâlzâde Musta¬ 
fa Çelebi M eâsîr-i Selim Han adlı eserin¬ 
de vermiştir. Bunun dışında Fetihnâme’- 
yi kaynak olarak gösteren tek tarihçi XVII. 
yüzyıl müelliflerinden Hüseyin’dir. Bağdat¬ 
lı İsmâil Paşa da Hediyyetü'l- C ârifîn'de 
bilgi verir (I, 255). Fetihname, Hâlis Efen- 
di’nin sahip olduğu bir nüshadan Târih-i 
Osmânî Encümeni Mecmuasının eki 
halinde neşredilmiştir (cüz 20, 2 1 , İstanbul 
1331). Eserin girişinde yer alan müellifin 
hayatına dair kısım Hâlis Efendi tarafın¬ 
dan yazılmıştır. Eserin basit bir transkrip¬ 
siyonlu metnini Şeref Kayaboğazı yayım¬ 
lamıştır (İstanbul 1953). 2. Münşeat. He¬ 
men hemen bütün kaynaklarda Câfer Çe- 
lebi’nin yetenekli bir münşî olduğu ve ya¬ 
zılarının çoğunun bir münşeat mecmua¬ 
sında toplandığı belirtilir. Ancak kaynak¬ 
lardan Münşeât’m müstakil bir eser ol¬ 
duğu anlaşılamamaktadır. Fetihnâme'ye 
yazdığı girişte Hâlis Efendi, hususi kütüp¬ 
hanesinde Câfer Çelebi’nin Münşeat’ inin 
bir nüshasının bulunduğunu ifade eder. 
Hâlis Efendi’nin ölümünden sonra kitap¬ 
larının intikal ettiği İstanbul Üniversitesi 
Kütüphanesi’nde bir araştırma yapan S. 
Nüzhet Ergun eseri bulamamıştır. Bunun¬ 
la birlikte aynı kütüphanede bir münşeat 
mecmuası İnşâ-i Tâcîzâde ismiyle Câfer 
Çelebi’ye atfedilmiştir. Eserde yer alan ilk 


üç mektupla başka bir mektup Câfer Çe¬ 
lebi’ye ait olup diğerleri başka münşilerin 
mektuplarıdır. Büyük bir ihtimalle kita¬ 
bın ismi ilk üç mektubun dışındaki mek¬ 
tupları okumayan biri tarafından yazılmış¬ 
tır. Hâlis Efendi’nin bahsettiği eser de bu 
kitap olmalıdır. Bir başka münşeat mec¬ 
muası da Abdülbaki Gölpınarlı tarafından 
Mevlânâ Müzesi Yazmalar Katalogun¬ 
da (II, 265) yanlışlıkla Câfer Çelebi’ye ait 
gösterilmiş, eserdeki “Hâzâ inşâ be-hatt-ı 
Tâcî merhum” başlığı yanıltıcı olmuştur. 
Eserdeki mektuplardan bazıları Câfer Çe- 
lebi’den çok sonraki bir zamana, Kanûnî 
Sultan Süleyman dönemine aittir. Yapılan 
tesbitler, münşeat mecmualarında ve ta¬ 
rihî eserlerde yer alan mektuplardan altı¬ 
sının kesin biçimde Câfer Çelebi’ye ait ol¬ 
duğunu göstermektedir. 3. Divan. Günü¬ 
müze ulaşan sekiz nüshaya dayalı tenkit¬ 
li metni İsmail E. Erünsal tarafından neş¬ 
redilmiştir (bk. bibi). Bu neşirde yirmi se¬ 
kiz kaside, bir müseddes, 255 gazel, se¬ 
kiz murabba, üç terciibend, on kıta, dört 
Arapça kaside, bir Arapça müstezad, bir 
Arapça gazel, iki Farsça kaside, bir Fars¬ 
ça tahmis, iki Farsça gazel, bir Farsça mu¬ 
rabba yer almaktadır. Divanı incelendiğin¬ 
de Câfer Çelebi'nin kuvvetli bir nazım tek¬ 
niğine sahip olduğu, dili iyi kullandığı, an¬ 
cak hayal gücü ve duygularını ifadede ye¬ 
terli bir seviyeye ulaşamadığı görülür. 4. 
Hevesnâme*. Câfer Çelebi'nin başından 
geçen bir aşk hikâyesini anlattığı mesne¬ 
visi, müellifin edebiyat sahasında kendi¬ 
sinden övgüyle bahsedilen orijinal bir çalış¬ 
ması olup özellikle baş kısmında yer alan, 
İstanbul’u ve o dönemde mevcut mima¬ 
ri eserleri tavsif eden bölümü dolayısıyla 
araştırmacıların dikkatini çekmiştir. Eser 


Necati Sungur tarafından yayımlanmıştır 
(Ankara 2006). Câfer Çelebi, Mevlânâ Şük- 
rullah’ın ahlâka dair Enîsü'l- C ârifîn adlı bir 
eserini Farsça’dan Türkçe’ye çevirmiştir 
(British Museum’da, Or. nr. 8016). Kay¬ 
naklarda Kûsnâme isimli mizahî bir eseri 
daha olduğu zikredilmekteyse de bunun 
günümüze ulaşmış herhangi bir nüshası¬ 
na rastlanmamıştır. Câfer Çelebi’nin çe¬ 
şitli vesilelerle düşürdüğü tarihler divanın¬ 
da yer almamaktadır. Sa'dî Çelebi Mec¬ 
muasındaki Câfer Çelebi’ye ait tarihler 
Necati Lugal ve Adnan Erzi tarafından 
neşredilmiştir (bk. bibi.). 
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B İSMAİL E. Erünsal 

r n 

TÂCÎZÂDE SÂDÎ ÇELEBİ 

(ö. 922/1516) 

Alim ve miinşî. 

Amasya’da doğdu. Amasya'da Şehzade 
Bayezid’in defterdarı olarak hizmet etmiş 
ve Amasya seraskerliği görevinde bulun¬ 
muş olan şair, münşi ve hattat Tâcî Bey’in 
oğlu, Tâcîzâde Câfer Çelebi'nin kardeşidir. 
Muhtemelen Bursa'da Kadızâde Kasım ve 
Hacıhasanzâde gibi hocalardan ders aldı. 
Bursa'daki Gazi Murad Medresesi’ne mü¬ 
derris oldu. 897-906 (1492-1501) yılları ara¬ 
sında Bursa’da bulunduğu mecmuasında¬ 
ki bazı kayıtlardan anlaşılmaktadır (Sa'dî 
Çelebi Mecmuası, Beyazıt Devlet Ktp., Ve- 
liyyüddin Efendi, nr. 3258, vr, 62 b -64 a , 70 b - 
71 a , 93 b -94 a , 102 a b , 106 b -108 a ). 909 (1503- 
1504) yılından önce İstanbul’a gitmiş ol¬ 
malıdır. İn'âmât De/îeri’ndeki (s. 17) Ce- 
mâziyelevvel 909 (Kasım 1503) tarihli bir 
kayıtta Sâdî Çelebi'den Ali Paşa Medrese¬ 
si müderrisi diye söz edilmektedir. Bir sü¬ 
re sonra Semâniye medreselerinden biri¬ 
ne tayin edilen Sâdî Çelebi'nin muhtelif ve¬ 
silelerle Sultan Bayezid’e kasideler sundu¬ 
ğu yine in'âmat defterindeki kayıtlardan 
öğrenilmektedir (s. 254, 375). Sâdî Çelebi, 
Câfer Çelebi 921'de (1515) Yavuz Sultan 
Selim tarafından öldürülünce naaşım Fe¬ 
ner sırtlarında ağabeyinin yaptırdığı mes¬ 
cidin hazîresine defnetti. Kaynaklarda Sâ¬ 
dî Çelebi'nin hayatının sonuna kadar İstan¬ 
bul’da kaldığı, bir ara hacca gittiği, dönü¬ 
şünde 80 akçeyle emekli olduğu belirti¬ 
lir. Vefatında Balat’ta inşa ettirdiği sıbyan 
mektebinin bahçesine gömüldü. 

Sâdî Çelebi'nin Arapça şiirleri, düşürdü¬ 
ğü Arapça, Farsça ve Türkçe tarihleri, çe¬ 
şitli vesilelerle yazdığı mektupları Sa'dî 
Çelebi Mecmuası olarak adlandırılan bir 
derlemede bulunmaktadır. Mecmuadaki 
Arapça şiirleri divan tertibinde ise de tam 


değildir. Tezkirelerde Sâdî Çelebi'nin Türk¬ 
çe şiirlerinden bazı örnekler yer almakla 
birlikte daha ziyade Arapça şiirler yazdığı 
görülmektedir. Tezkire müellifleri bu şiir¬ 
lerin ağabeyi Câfer Çelebi’nin Arapça şiir¬ 
lerinden daha üstün olduğunu kaydeder. 
Kınalızâde Haşan Çelebi, Sâdî Çelebi’nin in¬ 
şâda da Câfer Çelebi’yi geçtiğini söyler. Câ¬ 
fer Çelebi'nin öldürülmesinden kısa bir sü¬ 
re sonra Mısır Sultanı Kansu Gavri'ye bir 
mektup gönderilmesi gerektiğinde Sâdî 
Çelebi saraya çağrılmış, yazdığı mektup 
çok beğenildiği için Yavuz Sultan Selim 
kendisine 30.000 akçe ihsanda bulunmuş 
ve günlük ücretini 30 akçe arttırmıştır (Âşık 
Çelebi, vr. 157 a ). Sâdî Çelebi’nin kaleme al¬ 
dığı resmî mektuplar dışında mecmuasın¬ 
da Câfer Çelebi’ye Bursa’dan yazdığı özel 
mektupları da vardır. Genellikle ayrılıktan 
şikâyet edilen bu mektuplarda onun sa¬ 
mimi ve hisli bir ifade kullandığı görülür. 

Tâcîzâde Sâdî Çelebi medreselerde oku¬ 
tulan bazı ders kitaplarına hâşiye ve şerh¬ 
ler yazmıştır. Taşköprizâde’ye göre Seyyid 
Şerîf el-Cürcânî’nin Hâşiye c alâ Şerhi'l- 
miftâh'ma ve Sadrüşşerîa’nın Şerhu'l-Vi- 
kâye 'sinin “şehid” bölümüne hâşiyesi var¬ 
dır. Ayrıca ‘ Akâ’idü'n-Nesefî'yı Arapça 
olarak nazmetmiştir (TSMK, 111. Ahmed, 
nr. 1777). Kâtib Çelebi, bu eserlerden baş¬ 
ka Sâdî Çelebi’nin kaleme aldığı Vezir Ali 
Paşa vakfiyesinin dünyada az görülen me¬ 
tinlerden olduğunu ve onun Arapça inşâ¬ 
da mâhir kabul edildiğini bildirir (Keşfü’z- 
zunûn, 11, 2025). Kınalızâde Haşan Çelebi 
de Ali Paşa’ya yazdığı vakfiyenin eşsiz ol¬ 
duğunu söyler ( Tezkire, 1,464). Hüseyin Hü- 
sâmeddin, Amasya Târihi'nde (I, 13) Sâ¬ 
dî Çelebi'nin Amasya şehrinin güzellikleri¬ 
ni tasvir eden Hayrü'l-ahlâm adlı bir eser 
yazdığını kaydeder. Sâdî Çelebi'nin bazı 
mektupları Necati Lugal ve Adnan Erzi ta¬ 
rafından neşredilmiştir (Tâci-zade Sa’di 
Çelebi Münşeatı, İstanbul 1956). 
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TÂCÜ’l-LUGA 

( 4*111 ) 

İsmail b. Hammâd el-Cevherî’nin 

(ö. 400/1009'dan önce) 

Arapça sözlüğü. 


Tam adı Tâcü'l-luğa ve şıhâhu'l- c Ara- 
biyye olmakla beraber daha çok Şıhâhu'l- 
luğa ve kısaca eş-Şıhâh diye anılır. Ese¬ 
rin adını “sıhâh"ın (“sahîh”in çoğulu) yanı 
sıra müfred olarak “sahâh” şeklinde tes- 
bit edenler de vardır. Cevherî eş-Şıhâh'\ 
ile, özgün tertibi ve Buhârî'nin hadis ilmin¬ 
de yaptığı gibi yalnız sahih, fasih ve meş¬ 
hur kelimelere yer vermesi bakımından 
Arap sözlük bilimi tarihinde yeni bir çığır 
açmış, aranan kelimeye ulaşmada daha 
kolay bir yöntem geliştirmiştir. CevherTden 
önce Halîl b. Ahmed’in Kitâbü'l- C Aynm- 
da uyguladığı, köklerin ilk harfleri dikkate 
alınıp mahreçlerine göre tertibi ve iştikak 
ilgisini göz önünde bulundurarak aynı harf¬ 
lerin farklı sıralanmasından doğan kökle¬ 
rin aynı yerde toplanması (taklîb sistemi), 
İbn Düreyd'in el-Cemhere sinde görülen 
kökün ilk harfini esas alan tertibi ve tak¬ 
lîb sistemi, Ebû Amr eş-Şeybânî'nin Kitâ- 
bü'l-Cîm inde uyguladığı kökün ilk harfi¬ 
ni esas alan tertibi, Ebû Ubeyd Kasım b. 
Seilâm’ın el-Garîbü'l-muşannef inde ke¬ 
limelerin konularına göre sıralanması, Cev- 
herî'nin dayısı İshak b. İbrâhim el-Fârâ- 
bî’nin Dîvânü'l-edeb' inde uyguladığı ke¬ 
limelerin sarf kalıplarına göre tertibi ara¬ 
nan kelimeyi bulmada büyük zorluklar çı¬ 
karıyordu. Çünkü bükünlü dillerden olan 
Arapça’da kelimelerin başına ve ortasına 
eklenen harflerle değişim ve dönüşüme 
(ibdâl, idgam, kalb) uğrayan asıl harfler kök¬ 
lerin tesbitinde ve aranan kelimeye ulaş¬ 
mada güçlük arzediyordu. Bundan dolayı 
Cevherî, köklerin son harfleri ekleme harf- 
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ler grubunda yer almadığından daha istik¬ 
rarlı olduğunu ve daha az değişime mâruz 
kaldığını göz önünde bulundurup son har¬ 
fi aynı olan köklerle türevlerini bir bölüm¬ 
de toplamış, böylece hem daha pratik bir 
yöntem ortaya koymuş, hem de şair ve 
yazarlara aynı yerde toplanan kafiyedeş ve 
secideş kelimeleri bulma kolaylığı sağla¬ 
mıştır. Bu sebeple onun tertibine “kafiye 
sistemi" denilmiştir. Kökün son harfi “bab”, 
ilk harfi “fasıl” başlığını taşıyan sözlükte al¬ 
fabe harfleri sayısınca yirmi sekiz bab ve 
her babda on altıdan yirmi sekize kadar 
değişen fasıl bulunmaktadır. Köklerin bü¬ 
tün harfleri bu tertip içinde alfabetik sıra¬ 
lanmıştır. Cevherî'nin Arap sözlükçülüğün¬ 
de yaptığı bir yenilik de kelimelerin istin¬ 
sah, tashîf ve tahrîf hatalarına sebep teş¬ 
kil eden hareke iie değil daha güvenli bir 
yol olan yazı ile tesbit edilmesidir. Bu yön¬ 
temde isimlerden sonra gelen “bi’l-fethi, 
bi'l-kesri, bi’z-zammi" kayıtları ilk harfin, 
fiillerden sonra gelen aynı ifadeler muzâ- 
rinin orta harfinin harekesini gösterir. Cev- 
herî de ilk dilci ve sözlükçüler gibi hadisçi- 
lerden esinlenerek kelimelerin sıhhat de¬ 
recelerini sahih, zayıf, metrûk, mühmel, 
mezmûm, redî şeklinde belirttiği gibi muh- 
des / müvelied, muarreb, dahîl, müşterek, 
müterâdif ve ezdâd gibi kelime kategori¬ 
lerine de işaret etmiştir. Ayrıca sözlükçü¬ 
ler arasında grameri en iyi bilen kişi ola¬ 
rak birçok sarf ve nahiv meselesine değin¬ 
miştir. 

Şöhretinden dolayı hemen her kütüpha¬ 
nede nüshaları bulunan Tâcü'l-luğa (Sez¬ 
gin, VIII, 215-217) ilk defa Tebriz'de (1270), 
ardından Bulak'ta (1282, 1292) ve Kahire'- 
de (1301) basılmıştır. Sözlüğün İlmî neş¬ 
rini Ahmed Abdülgafûr Attâr (I-VI, Kahi¬ 
re 1376/1956, 1399/1979, 1404/1984, 1990) 
ve Şehâbeddin Ebû Amr (I-II, Beyrut 1418/ 
1998) gerçekleştirmiştir. Nedîm ve Üsâ- 
me Mar’aşlî kitabı, asıl köklerin ilk harfle¬ 
rini dikkate alarak yeniden düzenlemek 
ve bazı teknik terimleri Fransızca, İngilizce 
ve Latince karşılıklarıyla birlikte eklemek 
suretiyle eş-Şıhâh fi'l-luğa ve'Hulûm 
adıyla iki cilt halinde yayımlamıştır (Bey¬ 
rut 1974). Eser ayrıca İbn Berrî'nin eş-Şı- 
hâh hâşiyeleri, Abdurrahman b. Abdü- 
lazîz et-Tâdilî’nin Fîrûzâbâdî'nin el-Kâ- 
mûsü'l-muhît'inde es-Şıhâh' a yönelttiği 
eleştirilere cevap olarak yazdığı el-Vişâh 
ve teşkifü'r-rimâh ti reddi tevhîmi'l- 
Mecd eş-Şıhâh'\ ile birlikte beş cilt halin¬ 
de basılmıştır (Beyrut 1419/1999). 

Tâcü'l-luğa yazıldığı dönemden itiba¬ 
ren ihtisar, tekmile, hâşiye, tenkit, savun¬ 


ma, nazma çekme, şâhidlerin izahı, hadis¬ 
lerinin tahrîci gibi birçok çalışmaya konu 
olmuş (Ahmed Abdülgafûr Attâr, s. 189- 
248) ve başka dillere tercüme edilmiştir. 
Eserin on sekiz muhtasarı içinde (Ahmed 
Abdülgafûr Attâr, s. 233-242) Şehâbeddin 
ez-Zencânî’nin Tehzîbü’ş-Şıhâh'ı ile (nşr. 
Abdüsselâm Muhammed Hârûn - Ahmed 
Abdülgafûr Attâr, I-III, Kahire 1372/1952) 
Muhammed b. Ebû Bekir er-Râzî'nin M uh- 
târü'ş-Şıhâh’ı en meşhur olanlarıdır. İlk defa 
Bulak'ta basılan M uhtârü'ş-Şıhâh (1282) 
daha sonra değişik biçimlerde defalarca 
yayımlanmıştır ve halen çeşitli yayınevle- 
rince basımı yapılmaktadır. Ayrıca buna 
da muhtasarlar yazılmıştır (diğer muhta¬ 
sarlar için bk. Hüseyin Nassâr, 11, 503-511; 
Ahmed Abdülgafûr Attâr, s. 233-242; Ah¬ 
med eş-Şerkâvî İkbâl, s. 229-232). Radıy- 
yüddin es-Sâgânî tarafından eş-Şıhâh için 
değişik isimlerle üç tekmile kaleme alın¬ 
mış olup (Ahmed Abdülgafûr Attâr, s. 203- 
205) et-Tekmile ve'z-zey1 ve'ş-şıla li- 
kitâbi Tâci’l-luğa ve Şıhâhi'l- 1 Arabiyye 
en meşhurudur. Başarılı bir ikmal kabul 
edilen eser Kahire Arap Dil Kurumu tara¬ 
fından neşredilmiştir (I-VI, Kahire 1970- 
1979). eş-Şıhâh'a yazılan en önemli tek- 
milelerden biri Fîrûzâbâdî’nin el-Kâmû- 
sü’l-muhît'\d\r. Fîrûzâbâdî eserinin mu¬ 
kaddimesinde Cevherî’yi ve eserini övgüy¬ 
le andıktan sonra onun, izlediği yöntem 
gereği dilde kullanılan kelimelerin en az 
yarısını sözlüğüne almadığını ifade eder 
(Hüseyin Nassâr, II, 5 11-520; Ahmed Ab¬ 
dülgafûr Attâr, s. 202-208; Ahmed eş-Şer- 
kâvî İkbâl, s. 228-229). eş-Şıhâh üzerine 
kaleme alınan birçok hâşiye arasında en 
mükemmeli İbn Berrî’nin et-Tenbîh ve'l- 
îzâh c ammâ vaka c a ti'ş-Şıhâh’ı (Hauâşî 
İbn Berrî c ale’ş-Şıhâh) olup eserin " jj” 
maddesine kadar olan kısmı iki cilt halin¬ 
de yayımlanmıştır (I, nşr. Mustafa Hicâzî, 
Kahire 1980; 11, nşr. Abdülhalîm et-Tahâ- 
vî, Kahire 1981). İbn Berrî’nin hâşiyesi ay¬ 
rıca, Lisânü'l- c Arab' daki iktibaslardan da 
yararlanılarak Tâdilî’nin el-Vişâh' ı ile bir¬ 
likte basılmıştır (I-V, Beyrut 1419/1999). 
Tâcü'l-luğa Türkçe’ye ve Farsça’ya da çev¬ 
rilmiştir. Cemâl-i Karşî’nin 681 (1282) yılın¬ 
da kaleme aldığı eş-Şurâh mine'ş-Şıhâh 
adlı Farsça çevirisi basılmıştır (l-II, Kalkü- 
ta 1812-1815, 1245/1829; Tahran 1286; Hint 
1328/1910). eş-Şıhâh’m Mehmed b. Mus¬ 
tafa Vânî tarafından yapılan Türkçe tercü¬ 
mesi Lugat-ı Vankulı adıyla tanınmıştır. 
Eser İbrâhim Müteferrika'nın kurduğu 
matbaada ilk basılan kitaplardandır (1728- 
1729); daha sonra da çeşitli baskıları ya¬ 
pılmıştır. 
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İbn Kutluboğa’nın 
(ö. 879/1474) 

Hanefî âlimlerinin 
biyografisine dair eseri 
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TÂCÜ’t-TEVÂRÎH 

1 


( ) 

Hoca Sâdeddin Efendi nin 
(ö. 1008/1599) 

Osmanlı tarihine dair eseri. 

Kaynaklarda Hoca Tarihi adıyla da ge¬ 
çer. Osmanlı Devleti’nin kuruluşundan Ka- 
nûnî Sultan Süleyman dönemine kadar ge¬ 
lir. Padişah hocalığı yapan, şeyhülislâmlık 
makamına yükselen, aynı zamanda siyasî 
meselelere karışarak dönemin önde gelen 
simaları arasında yer alan Hoca Sâdeddin 
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TÂCÜ't-TEVÂRÎH 


Efendi'nin eserleri arasında en önemlisi 
olup telif sebebi eserin başında açıklan- 
maktadır. Burada Osmanlı tarihinin bü¬ 
tün ayrıntılarıyla kaleme alındığı, ancak bu 
eserlerden çoğunun Farsça parlak cüm¬ 
leler halinde yazıldığından zor anlaşıldığı, 
ayrıca bazı kimselerin ağdalı ifadeler kul¬ 
lanıp uzun yazmaya çok hevesli oldukları, 
dolayısıyla kısa yazılacak yerde uzun, ko¬ 
nuyu toparlamak yerine dağıtarak yazdık¬ 
ları belirtilir. Bu eserlerden çoğunun II. Ba- 
yezid zamanına kadar geldiğine, onun ar¬ 
dından çok başarılı işler yapan Yavuz Sul¬ 
tan Selim ile oğlu Sultan Süleyman dönem¬ 
lerinin kaleme alınmamasının önemli bir 
eksiklik sayıldığına temas edilir. Bu sebep¬ 
le Yavuz Sultan Selim ile Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman dönemlerinin yazılmasının düşü¬ 
nüldüğü, fakat müellifin meşguliyetleri yü¬ 
zünden buna fırsat bulunamadığı açıkla¬ 
nır. Hoca Sâdeddin, Muslihuddîn-i Lârî’nin 
II. Selim'e takdim ettiği M ir'âtü'l-edvâr 
adlı, son kısmı Osmanlı tarihine ait genel 
dünya tarihini Türkçe’ye çevirirken Osman¬ 
lIlar kısmının tatmin edici olmaktan uzak 
bulunduğunu görerek başlangıçtan itiba¬ 
ren bir Osmanlı tarihi yazmaya karar ve¬ 
rir. Sâdeddin Efendi eserini Yavuz Sultan 
Selim’in ölümüne (1 520) kadar getirmiş ve 
Kanûnî Sultan Süleyman dönemini ilâve 
etmek istemişse de III. Murad’ın arzusu 
üzerine bu kısmı tamamlayamadan eseri¬ 
ni temize çekerek III. Murad'a sunmuştur 
(992/1584). Her padişaha ait olmak üzere 
dokuz bölüm halinde düzenlediği eserine 
padişaha takdim edilmesi dolayısıyla 7a- 
cü't-tevârîh adını vermiştir. 

Hoca Sâdeddin Efendi, eserinde takdir- 
kâr ifadelerle atıflar yaptığı İdrîs-i Bitlisi’- 
nin Heşt Bihişt’ ini model olarak seçmiş, 
belâgatı ön plana çıkaran süslü ve ağdalı 


nesri benimsemiştir. İran tarihçiliğinin en 
önemli özelliği olan bu tarz daha önce Atâ 
Melik Cüveynî, Vassâf ve Şerefeddin Ali 
Yezdî'nin temsil ettiği bir ekol olup Osmanlı 
tarihçiliğinde Bitlisi ve Hoca Sâdeddin ile 
devam etmiştir. Şairliği sayesinde anlatım 
sırasında metne bazıları Farsça olmak üze¬ 
re çok sayıda şiir yerleştiren müellif ayrı¬ 
ca çok iyi bildiği Arapça ve Farsça sayesin¬ 
de bu dillerden pek çok kelime ve terkibi 
büyük bir ustalıkla kullanmıştır. Tâcü't- 
tevârîh'l yazarken İdrîs-i Bitlisî’nin Heşt 
Bihişt' ini ana kaynak olarak kullanan Ho¬ 
ca Sâdeddin Efendi eserin I. cildinde yak¬ 
laşık otuz beş yerde Bitlisî nisbesine yer 
vermeden Mevlânâ İdrîs’e veya Heşt Bi¬ 
hişt'e atıf yapmaktadır. II. ciltte İdrîs’in adı 
on beş yerde geçmekteyse de bunlar onun 
tarihine atıf olmayıp genellikle Yavuz Sul¬ 
tan Selim devrindeki önemli hizmetleriy¬ 
le ilgilidir (II, 288-312, 322-323). Sâdeddin 
Efendi’nin Heşt Bihişt' ten ne ölçüde fay¬ 
dalandığı konusunda değişik görüşler bu¬ 
lunmaktadır. Tâcü't-tevûrîh'in Heşt Bi- 
hişt' in bazı yerleri kısaltılarak yapılmış bir 
tercümesi, hatta bir kopyası olduğu iddia 
edilmiştir. Bunu muhtemelen ilk defa Ham- 
mer ileri sürmüş (bk. bibi.), daha sonra 
yerli ve yabancı birçok tarihçi aynı görüşü 
benimsemiştir. Gerçekten İdrîs-i Bitlisî’nin 
eserindeki süslü ifadeler çıkarıldığında ge¬ 
ri kalan bilgilerin aktarılış biçimi Tâcü’t- 
tevârîh ile önemli ölçüde örtüşür. Ancak 
her ikisinin bir başka ortak kaynaktan ya¬ 
rarlandığı bilinmektedir. Nitekim Sâded¬ 
din Efendi ikinci olarak Neşrî’nin Cihan- 
nüma sına sıkça atıflar yapar. I. ciltte Mev¬ 
lânâ Neşrî veya Neşri Tarihi diye yirmi 
yerde atıfta bulunur. II. ciltte sadece iki yer¬ 
de atıf vardır (II, 11,40). Heşt Bihişt’ in de 
ana kaynağı Neşrî'dir. Kemalpaşazâde’nin 



Tâcü ’t-teuârîh' ten 
minyatürlü 
iki sayfa 
(İÜ Ktp., TY, 
nr. 5970, 
vr. 14 a , 365 b ) 
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Tevârîh-i Âl-i Osman’ından Lutfi Paşa, 
Âlî, Solakzâde, Karaçeiebizâde gibi Sâded¬ 
din Efendi de istifade etmemiş, sadece bir 
yerde manzum bir mersiyesini vermiştir 

(II, 399). 

Sâdeddin Efendi ayrıca Şerefeddin Ali 
Yezdî'nin eserine (I, 186, 214, 215, 217, 
221), Hâtifî’nin Timurnâme'sme (1, 153, 
186) yer yer atıflar yapmış; İbn Hacer’in 
ed-Dürerü'l-kâmine’ sini (1, 135, 332); Ah- 
medî’yi (I, 255), Âşıkpaşazâde’yi (I, 346, 
365) kaynak olarak kullanmıştır. İsim be- 
lirtmemekle birlikte anonim veya müellifi 
belli Tevârîh-i Âl-i Osman’lardan geniş 
ölçüde faydalanıp bu hususu “bazı Türkî 
tevârihte" (I, 186), “bazı tevârîh-i Osmâniy- 
ye'de" (I, 355), “müverrihân-ı Türkî-nüvîs” 
(I, 374), “bir Türkî tarih” (I, 521), “sâirte- 
vârîh-i Türkiyye’de mastûr olduğu üzere” 
(I, 308, 332), "tevârîh-i Türkiyye’nin birin¬ 
de zikroiunmuş ki” (I, 374) gibi ifadelerle 
belirtmiştir. Ayrıca “bazı tarihlerde" diye 
bahsettiği kaynakları bulunmaktadır (I, 
135, 159, 366, 371). Tâcü't-tevârîh'm li. 
cildinde Taşköprizâde’ye (II, 512, 548, 553) 
ve eş-Şekâ’iku'n-nrfmârıiyye'ye (11, 427, 
507) atıflar yapılmıştır. II. cildin sonlarında 
yer alan 264 ulemâ ve meşâyih biyografi¬ 
sinin temel kaynağı eş-Şekâ :ı iku’n-nu c - 
mâniyye’dir. Başta babası Haşan Can ve 
dedesi Hâfız Mehmed olmak üzere Taş- 
köprizâde ve diğer bazı kimselerden şifahî 
kaynak olarak yararlandığı da anlaşılmak¬ 
tadır. 

Hoca Sâdeddin Efendi, olayları ve ta¬ 
rihlerini verirken bazan birkaç kaynakta¬ 
ki tarihi karşılaştırmakta ve kendisi terci¬ 
hini yapmaktadır. Meselâ Kadı Burhâned- 
din olayının tarihinin İdrîs-i Bitlisî'de 794 
(1392) olarak gösterildiğini, kendisinin de 
bunu benimsediğini yazar. Fakat tarih ki¬ 
taplarının çoğunda 798 (1396) tarihi veril¬ 
miştir. İbn Şıhne, Şerefeddin Ali Yezdî ve 
İbn Hacer ise 799'u ( 1397) kabul etmişler¬ 
dir (Tâcü’t-teuârîh, I, 135). Şerefeddin Ali 
Yezdî'yi, “Eğerçi Mevlânâ Şerefeddin Ali 
taassub-ı celî mesleğine zâhib olup ... Ti- 
murleng’i ... ayyuka çıkarıp makâbih ve 
mesâvîsini mehâsin sûretinde ibraz” diye¬ 
rek sert biçimde eleştirmektedir (I, 159). 
Müellif özellikle ulemâ ve meşâyih biyog¬ 
rafilerini verdiği yerlerde kendisinden de 
bahsetmektedir (II, 389,424, 427-428,429, 
491,492, 494). Sâdeddin Efendi’nin ayrıca 
Kanûnî Sultan Süleyman dönemine ait not¬ 
lar tuttuğu ve bunların daha sonra oğul¬ 
ları tarafından düzenlendiği bilinmektedir. 
Bazı Tâcü't-tevârîh nüshaları Kanûnî dö¬ 
nemine ait fasıllar ihtiva etmektedir. Bun¬ 
lara kataloglarda Zeyl-i Tâcü't-tevârîh adı 
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verilmiştir. Fakat bu nüshalar, oğulları Ho- 
cazâde Mehmed Efendi ve Esad Efendi ta¬ 
rafından düzenlenen ve İbtihâcü't-tevâ- 
rîh adı verilen, Kanûnî Sultan Süleyman 
dönemini içeren nüshalarla benzerlik gös¬ 
terir. 

Tâcü't-tevârîh Osmanlı tarih literatü¬ 
ründe önemli bir yer kazanmış, birçok ta¬ 
rihçi eseri ihtisar ederek, sadeleştirerek, 
zeyiller yazarak, hatta çok erken tarihler¬ 
de Batı dillerine tercüme ederek kullan¬ 
mıştır. Hasanbeyzâde Ahmed Paşa’nın ka¬ 
leme almış olduğu iki ciltlik tarihinin I. 
cildi Tâcü't-tevârîh' in halkın kolay anla¬ 
masını sağlamak amacıyla kısaltılmış şek¬ 
lidir ve buna Telhîs-i Tâcü't-tevârîh de¬ 
nilmiştir (Hasanbeyzâde Ahmed, i, s. XLVI). 
Flasanbeyzâde ikinci cildi de Tâcü't-tevâ¬ 
rîh'e zeyil olarak yazmıştır (DİA, XVI, 364). 
Solakzâde Mehmed Hemdemî, kaynak zik¬ 
retmeden Selânikî’den iktibaslar yaptığı 
gibi Tâcü't-tevârîh' ten de geniş ölçüde 
faydalanmıştır. Ancak Tâcü’t-tevârîh' ten 
istifade ve iktibaslar Hasanbeyzâde telhi¬ 
siyle yakın benzerlik gösterir (a.g.e., XXXVII, 
370-371). Koca Hüseyin Efendi, Bedâyiu’l- 
vekâyi'in Osmanlı kısmını yazarken ya¬ 
rarlandığı kaynaklar arasında Tâcü’t-te- 
vârîh'i de anmaktadır (a.g.e., XXVI, 131). 

Eser daha müellifin sağlığında başlaya¬ 
rak hemen her devirde istinsah edilmiş¬ 
tir. Yurt içinde ve yurt dışındaki kütüpha¬ 
nelerde pek çok yazma nüshası bulunmak- 
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tadır. Topkapı Sarayı Müzesi ve İstanbul 
Üniversitesi kütüphanelerinde, yurt dışın¬ 
daki bazı kütüphanelerde minyatürlü nüs¬ 
haları vardır (İÜ Ktp., TY, nr. 5970, padi¬ 
şah minyatürleri; Berlin nüshası, OTYE, 
nr. 139). Tâcü't-tevârîh' in 1. cildi, 1279’- 
da (1862), II. cildi 15 Cemâziyelâhir 1280’- 
de (27 Kasım 1863) Matbaa-i Âmire’de ba¬ 
sılmıştır. Bu baskıdaki nâşirin önsözünde 
eserin baskısı için özel bir itina gösterildiği, 
biri Sâdeddin Efendi’nin sağlığında (1005/ 
1596-97), diğeri ölümünden hemen son¬ 
ra (1012/1603-1604) istinsah edilen iki nüs¬ 
ha esas alınıp Sâdeddin Efendi’nin kendi 
el yazısı ile olan üç nüshadaki notlardan da 
yararlanılarak yayımlandığı belirtilmiştir. 
İkinci cildin sonuna, müellifin babası Ha¬ 
şan Çan’dan naklettiği Yavuz Sultan Se¬ 
lim ile ilgili on iki hikâyeyi ihtiva eden Se- 
limnâme eklenmiştir (II, 602-619; nşr. Ah¬ 
met Uğur, bk. bibi.). İsmet Parmaksızoğlu 
eseri sadeleştirerek beş cilt halinde ya¬ 
yımlamışsa da (İstanbul 1974-1979; An¬ 
kara 1992) burada atlamalar ve yanlış an¬ 
lamadan kaynaklanan hatalar mevcuttur. 
Eserin tamamını V. Bratutti İtalyanca’ya, 
Antoine Galland Fransızca’ya ve Heinrich 
Friedrich von Diez Almanca’ya tercüme 
etmiş, bazı parçaları Latince, İspanyolca, 
Macarca ve Rusça’ya çevrilmiştir. Adam 
F. Kollar (ö. 1783) Tâcü't-tevârîh’in Latin¬ 
ce tercümesiyle OsmanlIca metnini hazır¬ 
lamıştır (Annales Turcici Taschet-Tavorih 
siue Corona anrıalium dicta ab inito gentis 
Ottomanicae usque ad Muradem primum 
pertigens, Vindobonae 1755). 
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TÂCÜLMÜLK 

( cLLoJI £Ü" ) 

EbüT-Ganâim Tâcü’l-mülk 
İbn Dârüst Merzübân 
b. Hüsrev Fîrûz-ı Şîrâzî 
(ö. 486/1093) 

Selçuklu veziri. 


438’de (1046) Fars'ta doğdu. İbn Dârüst 
olarak da bilinir. İranlı bir vezir ailesine 
mensup olan Tâcülmülk, Büyük Selçuklu 
Devleti'nin nüfuzlu kumandanlarından Ser- 
heng Savtegin'in hizmetine girerek Kirman, 
Fars ve Irak’ta görev yaptı. Onun tavsiye¬ 
siyle Sultan Melikşah'ın sarayına intisap 
etti. Sultanın hâzinesi, sarayın işleri, şeh¬ 
zadelerin eğitimi ve İdarî işler onun sorum¬ 
luluğuna verildi. Daha sonra Terken Ha- 
tun'un veziri oldu; Dîvân-ı İstîfa, Dîvân-ı İn¬ 
şâ ve Tüğrâ'nın başkanlığına getirildi (Bün- 
dârî, s. 62). 

Tâcülmülk, kendisine en büyük rakip 
olarak gördüğü Nizâmülmülk'ü sultanın 
gözünden düşürmek amacıyla Müstevfî 
Mecdülmülk el-Kummî, Ârızü’l-ceyş Sedî- 
dülmülk Ebü’l-Meâlî ve Seyyidü'r-rüesâ 
Ebü’l-Mehâsin ile iş birliği yaptı. Ancak Ni- 
zâmülmülk’ün Sultan Melikşah nezdinde- 
ki itibarını ve ona düşmanlık edenlerin ba¬ 
şına gelenleri bildiğinden çalışmalarını bü¬ 
yük bir gizlilik içinde yürüttü. Son zaman¬ 
larda sultanla vezir arasında meydana ge¬ 
len gerginlikten faydalanarak düşmanlı¬ 
ğını açığa vurmaya ve her vesileyle sulta¬ 
nı Nizâmülmülk’ün aleyhine kışkırtmaya 
başladı. Sultana Nizâmülmülk’ün her yıl 
sûfîlere ve fakihlere 300.000 dinar dağıt¬ 
tığını, bu paranın orduya tahsis edilmesi 
halinde İstanbul'un dahi fethedilebilece- 
ğini söyledi. Bunun üzerine Melikşah, Nizâ- 
mülmülk’ü azletmeye karar verdi ve Tâcül- 
mülk'ü ona gönderip kendisinin ve çocuk¬ 
larının haddi aşan uygulamalarından ra¬ 
hatsız olduğunu bildirdi. Bu olayın ardın¬ 
dan sultanla vezir arasındaki ilişkiler iyice 
bozuldu. Buna rağmen Melikşah Nizâmül¬ 
mülk'ü vezirlikten azletmeden İsfahan'¬ 
dan Bağdat’a hareket etti (485/1092). Ni- 
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zâmülmülk, yolculuk sırasında Nihâvend 
yakınlarında bir bâtını fedâîsi tarafından 
katledildi. Kaynaklarda katili bu cinayete 
azmettirenler arasında Tâcülmülk'ün adı 
da zikredilmektedir (İbnü'l-Adîm, s. 87; İbn 
Hallikân, II, 131). 

Sultan Melikşah, Nizâmülmülk'ün öldü¬ 
rülmesi üzerine Tâcülmülk’ü vezir tayin 
etti. 24 Ramazan 485’te (28 Ekim 1092) 
Bağdat’a ulaşıldı. Melikşah, kızı Mâh Me¬ 
lek Hatun’a kötü muamele yapan Halife 
Muktedî-Biemrillâh’a Bağdat’ı hemen ter- 
ketmesini söyledi. Halife bir aylık süre is¬ 
tediyse de sultan buna razı olmadı. Tâcül- 
mülk’ün araya girmesiyle Melikşah halife¬ 
ye on günlük bir süre tanıdı. Sultan Melik¬ 
şah yediği av etinden zehirlenince devlet 
işlerini Tâcülmülk’e devretti. Tâcülmülk’e 
vezirlik hil’ati verilmesi amacıyla 4 Şevval 
485’te (7 Kasım 1092) düzenlenmesi ka¬ 
rarlaştırılan tören sultanın rahatsızlığı ve 
meydana gelen karışıklıklar yüzünden ya¬ 
pılamadı (tbnu 1-Cevzî, IX, 62). Sultan Me¬ 
likşah kısa bir süre sonra ölünce Tâcülmülk, 
Terken Hatun ile iş birliği yaparak onun 
çocuk yaştaki oğlu Mahmud’u sultan ilân 
ettirmeye çalıştı. Ulemânın çocuk yaştaki 
birinin sultan olmasının uygun olmadığını 
bildirmesi üzerine Terken Hatun ile Tâcül¬ 
mülk, ülkenin idaresi ve ordu kumandan¬ 
lığının Emîr Oner’e verilmesi ve onun bu 
konularda Tâcülmülk ile birlikte hareket 
etmesi, vergilerin toplanması ve âmillerin 
tayininin Tâcülmülk’ün yetkisinde olması 
şartıyla halifenin de onayını alarak Mah¬ 
mud’u sultan ilân ettiler. Tâcülmülk de sul¬ 
tanın vezirliğine tayin edildi. 

Sultan Berkyaruk ile Terken Hatun ara¬ 
sında Burûcird’de meydana gelen savaş¬ 
ta Terken Hatun’un ordusunun başında 
bulunan Tâcülmülk, Berkyaruk’un galip 
gelmesi üzerine Yezdicerd taraflarına ka¬ 
çarken yakalanıp sultanın huzuruna geti¬ 
rildi (16 Zilhicce 485/ 17 Ocak 1093). Sul¬ 
tan Berkyaruk tecrübe ve yeteneğinden 
haberdar olduğu Tâcülmülk’ü vezir tayin 
etmek istedi. Nizâmülmülk’ün adamların¬ 
dan çekinen Tâcülmülk onlara kıymetli eş¬ 
yalar ve 200.000 dinar dağıttı. Nizâmül¬ 
mülk’ün oğlu ve nâibi Osman bunu duyun¬ 
ca adamlarına babasının katili olan Tâcül¬ 
mülk’ün öldürülmesi gerektiğini söyledi. 
Neticede Tâcülmülk öldürülüp cesedi par¬ 
çalandı (Muharrem 486/Şubat 1093). Ka¬ 
biliyetli bir vezir olmasına rağmen makam 
ve mevki hırsı yüzünden devlete hizmet¬ 
ten önce şahsî çıkarlarını düşünen Tâcül¬ 
mülk’ün hırsı sonunda ölümüne sebep ol¬ 


muştur. Kaynaklarda muhaliflerini kendi 
yanma çekmek için büyük meblağlar ayır¬ 
dığı belirtilmektedir. Tâcülmülk, dönemin 
şairlerinden İbnü’l-Hebbâriyye’ye Nizâmül- 
mülk’ü hicveden şiirler yazdırmıştır (İbn 
Hallikân, IV, 453-454). 

Eğitim ve öğretim faaliyetleriyle yakın¬ 
dan ilgilenen Tâcülmülk, Bağdat’ta Tâciy- 
ye Medresesi adıyla bilinen bir medrese 
yaptırmış, 1087-1089 yılları arasında ta¬ 
mamlanan yapı 19 Muharrem 482’de (3 
Nisan 1089) öğretime açılmıştır. Ebû Be¬ 
kir Muhammed b. Ahmed eş-Şâşî burada 
müderrislik yapmış, İmam Gazzâlî’nin kar¬ 
deşi Ahmed el-Gazzâlî vaaz vermiş, Ebü’l- 
Kâsım Ali b. Muhammed el-Mehâmilî mu- 
îd olarak görev yapmıştır. Şâfiî âlimi Ebû 
İshak eş-Şîrâzî için bir türbe yaptıran Tâ¬ 
cülmülk şair Muizzî’nin övgüsüne mazhar 
olmuştur. Onu hicveden şairler de vardır 
(Abbas İkbâl, s. 96, 100). Kaynaklarda Tâ¬ 
cülmülk’ün faziletli bir insan olduğu, ancak 
Nizâmülmülk’ün katline sebebiyet verme¬ 
sinin bütün faziletlerini örttüğü kaydedi¬ 
lir (meselâ bk. İbnü’l-Esîr, X, 216). 
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TÂCÜŞŞERÎA 

( 4jujAII ) 

Ebû Abdillâh Tâcüşşerîa Ömer 
b. Sadrişşerîa el-Ewel Ubeydillâh 
b. Mahmûd el-Mahbûbî el-Buhârî 
(ö. 709/1309) 

Hanefî fakihi, 

el-Hidâye nin ilk şârihlerinden. 

Günümüze pek çok nüshası ulaşan Ni- 
hûyetü'l-kifûye adlı eserine ait nüshala¬ 
rın zahriyye kayıtlarında ve bazı biyografi 
eserlerinde Tâcüşşerîa’nın adı konusun¬ 
da bir belirsizlik varsa da kendisi bu ese¬ 
rinin “Kitâbü'l-eymân" bölümünün sonun¬ 
da adını Ebû Abdullah Ömer b. Sadrüşşe- 
rîa diye kaydetmiştir (Süleymaniye Ktp., 
Hacı Mahmud Efendi, nr. 826, vr. 244 b ; İs¬ 
tanbul Müftülüğü Ktp., nr. 77/1, vr. 223 a ). 
Tâcüşşerîa, Orta Asya Hanefî mezhebi ta¬ 
rihinde ve Buhara’nın siyasetinde çok et¬ 
kili olmuş sadr (şehrin siyasî ve hukukî bü¬ 
rokrasisinin başı) ailelerinden Buharalı 
Mahbûbîler’e mensuptur. Yine kendisi gi¬ 
bi bir fakih olan, el-Vikâye yazarı Mah¬ 
mûd b. Sadrüşşerîa’nın kardeşi ve Sad- 
rüşşerîa es-Sânî’nin dedesidir. Kaynaklar¬ 
da genellikle kardeşi Mahmûd’la karıştı¬ 
rılmış, Mahmûd b. Sadrüşşerîa daha çok 
Burhânüşşerîa lakabıyla bilinmesine rağ¬ 
men el-Vikâ ye yazmalarının bir kısmın¬ 
da ve bazı biyografi kaynaklarında kendi¬ 
sinden Tâcüşşerîa lakabıyla söz edilmiş, 
bazan da el-Hidâye şârihi olduğu zikre¬ 
dilmiştir (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr 
1505, vr. l a ). Muteber Hanefî eserlerinde 
mutlak şekilde kullanıldığında Tâcüşşerîa 
ile el-Hidâye şârihinin kastedildiği, ayrı¬ 
ca Sadrüşşerîa es-Sânî'nin kendi nesep sil¬ 
silesini Ubeydullah b. Mes’ûd b. Tâcüşşe¬ 
rîa Ömer olarak verdiği, yine Şerhu'l-Vi- 
kaye’nin dîbâcesinde el-Vikâ ye yazarın¬ 
dan “dedem Burhânüşşerîa ve’d-dîn Mah¬ 
mûd b. Sadrüşşerîa” diye söz ettiği dikka¬ 
te alınıp Tâcüşşerîa’nın “şârihu’l-Hidâye”, 
Burhânüşşerîa’nın “sâhibü’l-Vikaye” diye 
bilinen âlimler olduğu kesinlikle söylenebi¬ 
lir; nitekim Kefevî ve Kâtib Çelebi de böyle 
kaydetmiştir (Ketâ’ib, vr. 257 a b ; Keşfü’z- 
zunûn, 11, 2020, 2033). IX. (XV.) yüzyıl mü¬ 
elliflerinden Muînülfukarâ ile Fasîh-i Hâfî 
de bu iki âlimin lakaplarını Burhânüşşerîa 
ve Tâcüşşerîa şeklinde vermekte ve kar¬ 
deş olduklarını belirtmektedir ( Kitâb-ı Mol- 
lazâde, s. 24; Mücmel-i Fasihi, 11, 343; III, 
17, 42). 

Diğer birçok Orta Asya hukukçusu gibi 
Tâcüşşerîa’nın hayatı hakkında da fazla 
bilgi yoktur. Sahâbeden Ubâde b. Sâmit'in 
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soyundan gelen ve onun torunu Mahbûb 
b. Velîd’den dolayı Mahbûbî nisbesiyle anı¬ 
lan aile, Cemâleddin Ubeydullah b. İbrâ- 
him el-Mahbûbî ile birlikte (ö. 630/1233) 
VI. (XII.) yüzyıldan itibaren Buhara’nın ön¬ 
de gelen aileleri içinde yer almış ve Cemâ- 
leddin'in oğlu Şemseddin Ahmed 636’da- 
ki ( 1238-39) Târâbî İsyanı’nın ardından Bu- 
hara’da bu aileden gelen ilk sadr olmuş, 
bundan sonra sadr görevi bir süre bu aile¬ 
de kalmıştır. Ancak ailenin şeceresiyle il¬ 
gili ciddi bir karışıklık olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. Bunda Moğol istilâsı yüzünden ya¬ 
şanan çalkantılı dönemin özellikle Buhara 
ve çevresinde büyük tahribata yol açma¬ 
sının ve ilim merkezlerinin harabeye dön¬ 
mesinin, dolayısıyla kaynakların kaybolma¬ 
sının rolü olmalıdır. Tâcüşşerîa ve karde¬ 
şi 675 (1276) yılında Buhara’yı (Fasîhî’nin 
verdiği 673 yılının yanlış olduğu kaydedi¬ 
lir; bk. DlA, XXXV, 427) terketmek zorun¬ 
da kaldı ve o devirde pek çok âlimin sığı¬ 
nağı olan Kutluğhanlılar yönetimindeki Do¬ 
ğu İran şehirlerinden Kirman’a göç etti. 
Burada Hükümdar Kutluğ Türkân (Terken) 
Hatun’un himayesine girdi ve hayatının so¬ 
nuna kadar bu şehirde ikamet etti (Muî- 
nülfukarâ, s. 24; Fasîh-i Hâfî, II, 343-344). 
Tâcüşşerîa, el-Hidâ ye şerhinin dîbâcesin- 
de ilmin Kâbe’si olarak andığı Buhara için 
üzülmekte, buradaki medreselerin tahrip 
edildiğini ve bu sebeple Kirman'a yerleşti¬ 
ğini söylemektedir. Kirman'da çok iyi kar¬ 
şılandıklarını her fırsatta dile getiren Tâ¬ 
cüşşerîa böylece hâmilerine şükranlarını 
sunmayı hedeflemiş olmalıdır (Nihâyetü’l- 
kifâye, İstanbul Müftülüğü Ktp., nr. 77/1, 
vr. l b , 133 b ; nr. 77/2, vr. 34 a ). Bu sırada Kir¬ 
man nisbî bir refah ve istikrar içindeydi, 
bu da âlimlerin ve tüccarların burayı tercih 
etmesine vesile olmuştu. Tâcüşşerîa, Kir¬ 
man Kutbiyye-Sultâniyye Medresesi’nde 
uzun yıllar ders verdi ve günümüze ulaşan 
tek eserini burada yazdı. Biyografisine yer 
veren tarihçiler arasında sadece Fasîh-i 
Hâfî ölüm tarihini 21 Rebîülâhir 709 (28 
Eylül 1309) olarak kaydetmiştir ( Mücmel-i 
Faşîhî, III, 17-18). 

Eserleri. Klasik kaynaklarda Tâcüşşerîa 
Ömer’e iki eser nisbet edilmektedir. Bun¬ 
lardan birincisi el-Hidâ ye üzerine yazdı¬ 
ğı şerhtir. el-Hidâ ye’ye şerh yazılması işi, 
eserin telifinden kısa bir süre sonra Ha¬ 
nefî çevrelerinde önemli bir İlmî faaliyet 
haline gelmiş ve el-Hidâ ye şârihlerine 
özel itibar gösterilmiştir. Nitekim Tâcüş- 
şerîa'nın, çağdaşı Ebü’l-Berekât en-Nese- 
fî’nin el-Hidâ ye'ye şerh yazma düşünce¬ 
sini öğrenince bunun onun yapabileceği 
bir iş olmadığını söylediği nakledilmekte¬ 


dir (Keşfü’z-zurtürı, II, 1997). Tâcüşşerîa, 
şerhinin dîbâcesinde Kirman'a geldiğinde 
âlimlerin kendisinden el-Hidâ ye okumak 
istediklerini belirtmektedir. Onun uzun bir 
süre içinde kaleme aldığı el-Hidâ ye şer¬ 
hini (“Tbâdât" bölümünü 692'de (12931, 
“Eymân” bölümünü 693 Şâbanı sonunda 
11294 Temmuz sonul, “Hudûd” bölümünü 
10 Ramazan'da, “Vakıf" bölümünü 694’te 
11295] ve kitabın yarısını oluşturan “Bü¬ 
yü 0 ’ ve “Selem" bölümlerini 695'te [ 1296] 
tamamlamıştır; eserin ikinci yarısında mü¬ 
ellif artık tarih vermemektedir; bk. Nihâye- 
tü’l-kifâye, İstanbul Müftülüğü Ktp., nr. 77/ 
1, vr. 133 b , 235 a ; nr. 77/2, vr. 34 a ; Süleyma- 
niye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 826, vr. 
244 b ) muhtemelen Kutbiyye Medresesi’nde 
verdiği derslerin notlarından (fevâid) oluş¬ 
turmuştur. Yine dîbâcede el-Hidâ ye’nin 
şekil ve muhteva açısından eşsiz bir kitap 
olduğunu, kendisinin Buhara'da bu eseri 
değerli hocalardan daha önce okuma fırsa¬ 
tı bulduğunu belirten müellif bu şerhe Bu- 
haralı üstatlarından öğrendiği önemli bil¬ 
gileri de ilâve ettiğini söylemektedir. Tâ- 
cüşşerîa’nın şerhi Hamîdüddin ed-Darîr’in 
(ö. 666/1268) şerhinden sonra el-Hidâ- 
ye’nin en eski şerhi olmalıdır. Bu iki şârih 
eserlerine şerh yerine “fevâid” adını ver¬ 
miştir. Ancak Hamîdüddin ed-Darîr’in şer¬ 
hi Fevâ’idü'l-Hidâye olarak bilinirken Tâ- 
cüşşerîa’nınki daha çok Şerhu'l-Hidâye 
diye meşhur olmuştur. Tâcüşşerîa eseri¬ 
nin dîbâcesinde bu çalışmasına Nihâye- 
tü'l-kifâye li-dirâyeti'l-Hidâye adını ver¬ 
diğini belirtmektedir. Nihâyetü'l-kifâye 
daha sonra “şerh bi’l-kavl" denilen şerh 
tekniğiyle yazılmıştır; bu şerh tarzında şâ¬ 
rih metnin tamamını şerhine almamakta, 
metnin açıklanması gereken kelime ve 
cümlelerini “kavlühû” ibaresiyle kaydet¬ 
tikten sonra kendi açıklamalarını eklemek¬ 
tedir (Keşfü’z-zunûn, 1, 37). Orta Asya Ha¬ 
nefî hukuk birikiminin bir ürünü olan el- 
Hidâye müellifinin Buhara hukuk mekte¬ 
bine mensup önemli bir âlim olması se¬ 
bebiyle Tâcüşşerîa'nın şerhi çok tutulmuş 
ve muteber kaynaklarda kendisine atıf¬ 
larda bulunulmuştur. Tâcüşşerîa şerhte 
özellikle terimleri tahlile, hukukî kurum- 
ların aklî ve şerT temellerini ortaya koy¬ 
maya, el-Hidâye yazarının zikrettiği de¬ 
lilleri daha geniş bir bağlamda açıklama¬ 
ya ve onun ifadelerinin teorik çerçevesini 
çizmeye, mevcut tarihsel bilgilerin ve ri¬ 
vayetlerin ayrıntılarına değinmeye, kendi¬ 
sinden önceki hukukçuların ve özellikle Or¬ 
ta Asya hukukçularının görüşlerini aktar¬ 
maya, iktibas ettiği bilgilerin kaynaklarını 
göstermeye önem vermiştir. Bu bağlam¬ 


da atıfta bulunduğu pek çok fıkıh eseri ya¬ 
nında bilhassa Cevherî'nin eş-Şıhâh’ ı ve 
Mutarrizî’nin el-Mu c rib’ i gibi sözlükler de 
bulunmaktadır. Farklı mezhep görüşleri¬ 
ne el-Hidâye yazarının değindiği ölçüde 
değinen şârihin, özellikle Hanefî mezhebi 
içindeki görüşlerden birini tercih noktasın¬ 
da rol oynadığı görülmektedir; metinde¬ 
ki görüşü yazdıktan sonra zaman zaman 
“kültü” ifadesiyle hukuk çevrelerinde be¬ 
lirginleşen yaklaşımı ya da kendi görüşü¬ 
nü ifade etmektedir. Tâcüşşerîa, konu ve 
kavramları izah ederken yaşadığı çevrede 
yaygın dil olması sebebiyle Farsça açıkla¬ 
malar da yapmıştır (Nihâyetü’l-kifâye, İs¬ 
tanbul Müftülüğü Ktp., nr. 77/1, vr. 16 ab , 
65 a b , 79 ab , 133 b -134 a , 135 b -136 a , I40 a , 157 a , 
190 b , 192 b ; nr. 77/2, vr. l b , 2 b , 5 b , 12 b , 16 b , 
2l b -22 a , 28 a , 44 b , 45 a -46 b , 98 a , 122 a , 160 b ). 
Henüz neşredilmemiş olan Nihâyetü’l-ki- 
fâ ye’nin günümüze ulaşan pek çok nüs¬ 
hası arasında müellifin imlâ ettiği nüsha¬ 
larla mukabele edilmiş nüshalar mevcut¬ 
tur (meselâ bk. Süleymaniye Ktp., Kadızâ- 
de Mehmed Efendi, nr. 207, Serez, nr. 821, 
822, Fâtih, nr. 713, Sâliha Hatun, nr. 78, 79; 
Koca Râgıb Paşa Ktp., nr. 556, 557). Tâ- 
cüşşerîa’ya klasik kaynaklarda nisbet edi¬ 
len ikinci eser Fevâ’idü Tâci'ş-şeıfa, el- 
Fevâ’idü't-Tâciyye, et-Tâciyye diye bi¬ 
linen kitaptır (İbn Nüceym, II, 314; III, 417; 
İbn Âbidîn, I, 386; III, 100; IV, 73, 559). el- 
Hidâye şerhinden farklı bir eser olduğu 
anlaşılan bu çalışmanın yukarıda bahsedi¬ 
len karışıklıklar yüzünden gerçekte Tâcüş¬ 
şerîa Ömer’e ait olup olmadığı hususu ay¬ 
rıca araştırılmaya muhtaçtır. Bağdatlı İs- 
mâil Paşa, Hz. Peygamber'in bi’setinden 
Hz. Ali'nin halifeliği dönemine kadarki İs¬ 
lâm tarihine dair M e’âşirü'l-ikbâl fî me- 
fâhiri'ş-şâl adlı Farsça bir eseri de Tâcüş- 
şerîa’ya izâfe ederse de başka kaynaklar¬ 
ca teyit edilmeyen bu bilgi ihtiyatla karşı¬ 
lanmalıdır. 
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İSİ Murteza Bedİr 


Hükümdarlık alâmeti 
ve tarikat sembolü bir tür başlık. 


Aslı Farsça tâc olan kelimenin Arapça’¬ 
daki çoğulu tîcândır. Isâbe denilen ve kıy¬ 
metli taşlarla süslenen bir sarık çeşidi de 
taç sayılmıştır. Türk edebiyatında iklîl, ef- 
ser ve dîhîm gibi Arapça ve Farsça keli¬ 
meler taç anlamında kullanılmıştır. Ahd-i 
Atîk'te, Saul'ü öldüren Amâlikalı’nın onun 
tacını ve kolundaki bileziği alıp Flz. Dâvûd’a 
götürdüğü (II. Samuel, 1/10), Dâvûd’un 
Rabba’ya (Amman) gidip Ammonoğulla- 
rı'nın kralını yenerek onun kıymetli taş¬ 
larla süslü bir "talant" ağırlığındaki altın 
tacını aldığı ve başına giydiği (II. Samuel, 
12/30; I. Tarihler, 20/2), Rabb’in Dâvûd’un 


Bâbürlü Hükümdarı EkberSah'ın imparatorluk tacını Sah Ci- 
han'a vermesini tasvir eden bir minyatür (Dublin Chester 
Beatty Library, MS. nr. 7) 



başına saf altından taç koyduğu (Mezmur- 
lar, 23/3), Ester bölümünde de Kraliçe Vaş- 
ti’nin tacının (1/10), Ester’in başına konul¬ 
duğu belirtilir. Ahd-i Atîk'te ayrıca baş ta¬ 
cı etmek (Eyub, 31/36), izzet ve hürmet 
tacı (Mezmurlar, 8/5), faziletli kadının ko¬ 
casının tacı ve ağarmış saçların güzellik ta¬ 
cı olduğu (Süleyman’ın Meselleri, 12/4; 16/ 
31), gurur tacı, izzet tacı, güzellik tacı (İşa- 
ya, 28/1, 5; 62/3) ve taç taşı gibi parlamak 
(Zekarya, 9/16), tacını toprakla kirletmek 
(Mezmurlar, 89/39) gibi mecazi kullanım¬ 
lar da bulunmaktadır. Krallık tacının baş¬ 
tan düşmesi (Yeremya, 13/18) “yenilip ikti¬ 
darı kaybetme” anlamındadır. Flz. Süley¬ 
man’a düğün günü annesi tarafından giy¬ 
dirilen taç (Neşîdeler Neşîdesi, 3/11 ) gü¬ 
nümüze kadar uzanan bir geleneğin bili¬ 
nen ilk uygulaması sayılabilir. Ahd-i Atîk’- 
te kral ve kraliçelerin tacından başka din 
adamları ile kâhinlerin giydiği taçtan (Ze¬ 
karya, 6/11 ) ve Ahd-i Cedîd’de alay edip eğ¬ 
lenmek için Flz. îsâ'nm başına takılan di¬ 
kenli dallardan yapılmış taçtan (Matta, 27/ 
29; Markos, 15/17; Yuhanna, 19/2, 5) söz 
edilir. 

Tacın ilk defa ne zaman kullanıldığı hak¬ 
kında kesin bilgi olmamakla beraber eski 
Mısır ve Mezopotamya tanrılarının bu tür 
başlıklarla tasvir edildiği görülür. Bilinen 
en eski taç örnekleri Mezopotamya kültü¬ 
ründe Adad, Şamaş, Marduk gibi baştan- 
rı tasvirlerinde yer alır. Kalkaşendî, ilk taç 
giyenin İran Flükümdarı Dahhâk ve onun 
da muhtemelen Nemrûd olduğunu söyler 
(Şubhu’l-a'-şâ, I, 473), fakat kitabın başka 
bir yerinde (a.g.e., IV, 409) yine eski İran 
hükümdarlarından Ûşhenç’in ilk defa taç 
giydiğini belirtir. Günümüze ulaşan kabart¬ 
malardan. mühür baskılarından ve sikke¬ 
lerden eski İran taçları hakkında bilgi edi¬ 
nilmektedir. Bu taçlar alınlık ve topuz ol¬ 
mak üzere iki kısımdan meydana geliyor, 
inci ve değerli taşlar kullanılarak çeşitli an¬ 
lamlar taşıyan sembolik motiflerle süsle¬ 
niyordu. Her hükümdar için yeni bir taç ya¬ 
pılır ve öncekinden farklı motiflerle beze- 
nirdi. Hatta bir hükümdar tahttan ayrılıp 
tekrar tahta çıkarsa tacını yenilemek zo¬ 
rundaydı. Çok ağır olan taçlar tahtta otu¬ 
ran hükümdarın başının üzerine gelecek 
şekilde yukarıdan altın zincirle asılırdı (İn- 
dirkaş, s. 9-10). 

Araplar’da taç geleneğinin daha çok İran 
etkisindeki Hîre, Gassân ve Necid bölgele¬ 
rinde görüldüğü anlaşılmaktadır. Bunun¬ 
la beraber Kalkaşendî, Yemen bölgesinde 
ilk taç giyenin Kahtânîler’den Müeyyed ol¬ 
duğunu söylemektedir (Şubhu’l-a c şâ, V, 
18). Mâlik b. Nüveyre, Lahmîler’in son hü- 



OsmanlI Devleti'nin 5 Şubat 1858'de Brezilya ile yaptığı dost¬ 
luk, ikamet, ticaret ve seyr-i sefâin muahede kapağında Bre¬ 
zilya armasında taç (BA, Muahede, nr. 36) 


kümdarı Nu’mân b. Münzir’in tacıyla ilgili 
bir beytinde onun zebercet, yakut ve al¬ 
tınla süslendiğini belirtir (Cevâd Ali, V, 208). 
Hîreliler İran’a, Gassânîler Bizans'a bağlıy¬ 
dı ve meliklerinin taçları onlar tarafından 
gönderilirdi. Yemâme ve Uman bölgesi me¬ 
liklerinin taçlarını ise İran kisrâsı yollar ve 
meliklere “zü’t-tâc” denirdi (Hamîdullah, 
I, 444, 450). Hicaz bölgesinde taç gelene¬ 
ği bulunmamakla birlikte hicretten önce 
Hazrecliler’in, reisleri Abdullah b. Übey b. 
Selûl’ü kral ilân etmek istedikleri ve ken¬ 
disi için Medine’deki kuyumculara bir taç 
sipariş ettikleri bilinmektedir [DİA, I, 140). 

Hadislerde taçtan gerçek ve mecazi an¬ 
lamlarda söz edilir. Hz. Peygamber, sarı¬ 
ğın önemini vurgulamak için onun Arap- 
lar’ın tacı mesabesinde (tîcânü’l-Arab) ol¬ 
duğunu söyler (Ahmed b. Hüseyin el-Bey- 
hakı, V, 175, 176). Bir hadiste rızasını göze¬ 
terek evlenen kimseye Allah tarafından 
hükümranlık tacı giydirileceği (Ebû Dâvûd, 
“Edeb”, 3), yani mutluluk bahşedileceği, 
başka bir hadiste cennette müminin giye¬ 
ceği tacın üzerinde yer alan incilerin par¬ 
laklığı ifade edilmektedir [Müsned, III, 75; 
Tirmizî, “Şıfatü’l-cenne”, 23). Hz. Âişe'den 
gelen bir rivayette Habeş Hükümdarı Ne- 
câşî'nin nasıl taç giydiği anlatılmaktadır 
(İbn Râhûye, 11, 574). Kalkaşendî’nin ver¬ 
diği bilgiye göre Fâtımîler’de taç geleneği 
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vardı ve taç “el-âlâtü’l-mülûkiyye" arasında 
sayılıyordu. Taç “et-tâcü’ş-şerîf" diye anılır, 
merasimlerde halife sarık yerine onu gi¬ 
yerdi. Saray görevlileri arasında da sonra¬ 
dan kendilerine “leffâf” denilen, taç giy¬ 
dirmekten sorumlu “şâddü’t-tac" adı ve¬ 
rilen görevliler bulunurdu. Yine Kalkaşen- 
dî’nin yazdığına göre Fâtımî tacı büyük 
inciler ve değerli taşlarla süslüydü (Şub- 
hu’l-a'şâ, 111, 540, 579, 590). 

Uygur duvar resimlerinde taç tasvirine 
çok yerde rastlanır. İşık Göl bölgesinde 
Kargalık kurganında kafes işi ve kakma 
taşlarla süslü bir kadın tacı bulunmuştur. 
Ulan Batur Tarih Enstitüsü’nde muhafa¬ 
za edilen ve Kültigin’e ait olduğu sanılan 
mermer heykel başı taçlıdır. Türkler'de taç 
geleneği İslâm’a girmelerinden sonra da 
devam etmiştir. Selçuklu hükümdar tas¬ 
virlerinde başlarındaki kesik lâle veya her 
biri yaprağı andıran üç dilimli taçlar dik¬ 
kat çeker. Reşîdüddin Fazlullâh-ı Hemedâ- 
nî’nin Câmfu't-tevârih adlı kitabında Sel¬ 
çuklu hükümdarları bu şekilde taçla tas¬ 
vir edilmiştir (İndirkaş, İv. 118-122, 124). 
Anadolu Selçuklu eserlerinde melek figür¬ 
leri taçlı işlenmiştir. Mi’racnâme veya si- 
yer-i nebî gibi Osmanlı dönemi minyatür- 
lü eserlerinde de melekler taçlı olarak res¬ 
medilmiştir (Tanındı, bk. bibi.). Selçuklu¬ 
lardan sonra İran’da kurulan İslâm dev¬ 
letlerinde ve Hindistan’daki bazı sultan¬ 
lıklarda tacın kullanıldığı anlaşılmaktadır. 
Tasvirlerde Kaçar hükümdarlarının baş¬ 
larında yukarıya doğru genişleyen ve zik¬ 
zaklarla sona eren, değerli taşlarla süslü 
taçlar olduğu görülür (The Arts ofPersia, 
s. 224; DİA, XII, 451). Bâbürlüler’de ge¬ 
nellikle hükümdarlar değerli taşlar ve in¬ 
cilerle süslenmiş sarık kullanmışsa da taç 
geleneği yine devam etmiştir. Biçitr tara¬ 
fından 1631’de yapılan bir resim Ekber 
Şah'ın impatorluk tacını Şah Cihan’a veri¬ 
şini göstermektedir (Okada, s. 33, İv. 32). 



Kaçar 

hükümdarlarından 
Feth Ali 
Sah'ın oğlu 
Prens 

Abbas Mirza'yı 
başında tacıyla 
tasvir eden 
bir resim 
(Moskova 
Oriental 

Sanatlar Müzesi, 
Envanter nr. 
1412/11) 


Taç mecazi anlamda devleti, gücü ve bir 
işte zirveyi temsil etmiş, dolayısıyla üst 
düzey yöneticileri tanıtmak için lakap ola¬ 
rak kullanılmıştır. Meselâ Fâtımîler’de “tâ- 
cü’l-ulemâ ve’l-hükkâm” kadıların, “tâcü’l- 
ümenâ” tüccarların, “tâcü’l-mutasarrifîn, 
tâcü’l-asfiyâ, tâcü’r-riâse” vezirlerin, “tâ- 
cü’l-fudalâ" kalem erbabının, “tâcü’l-mille” 
kılıç ve kalem erbabının, “tâcü’l-hilâfe” ha¬ 
lifenin lakabıdır (EbüT-Kâsım tbnü's-Say- 
rafî, s. 71,85, 89, 103; Kalkaşendî, VI, 42). 
Bazı önemli kişiler tarihe isimlerinden ön¬ 
ce Tâcüddevle, Tâcülmülk ve Tâcülmülûk 
gibi unvan-iakaplarıyla geçmiştir. Taç ay¬ 
nı zamanda bazı eserlerin adlarında ge¬ 
çer. İbnü’l-Mukaffa’ın Kitâbü't-Tâc fî sî - 
reti Enûşirvâri ı, Câhiz'in Kitâbü't-Tâc li- 
ahlâki'l-mülûk'ü, Cevherî’nin Tâcü’l-lu- 
ğa sı. Hoca Sâdeddin Efendi’nin Tâcü't- 
tevârîh’i, Zebîdî’nin Tâcü’l- C arûs u gibi. 
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□ TASAVVUF. Tâç, şeyhlerin veya sülük¬ 
te belli bir mertebeye ulaşmış dervişlerin 
tarikat kıyafeti olarak kullandıkları, tarikat¬ 


lara göre farklı şekil ve renklerdeki başlık¬ 
ların (külâh) adıdır. Tacı taşıyan kişinin mâ¬ 
nevi makamının bir remzi olduğundan taç 
Osmanlı tarikat çevrelerinde “tâc-ı şerif, 
tâc-ı edeb, tâc-ı saâdet” terkiplerinde ol¬ 
duğu gibi saygı ifade eden sıfatlarla birlik¬ 
te kullanılmıştır. Tasavvufun ilk dönemle¬ 
rinde sûfî kisvesi hırka kelimesiyle karşı¬ 
lanmıştır. Bu dönemde şeyhin dervişine 
giydirdiği taç, ona verdiği herhangi bir ör¬ 
tü, mendil veya gömlek hırka kapsamı için¬ 
de değerlendirilmiştir (Şa’rânî, II, 100; Ri- 
sâle-i Tâc u Kisve, vr. 147 b ). Tarikatların 
teşekkülünden sonra taç bir tasavvuf te¬ 
rimine dönüşmüş, tarikat âdâbına dair 
eserlerde şeyhin dervişine taç giydirme¬ 
si ayrıntılı biçimde anlatılmış, bu konuda 
müstakil eserler kaleme alınmıştır. 

İlk devirlerde zâhid ve sûfîierin, tarikat¬ 
ların oluşumunun ardından tarikat ehli¬ 
nin zühd, takvâ ve mânevi kemal sembo¬ 
lü halinde başlarına giydikleri tacın tasav¬ 
vuf âdâbı içerisinde yer almasına sebep 
olarak Kur’an ve Sünnet’ten birçok delil 
ileri sürülmüştür. Kur'an’da geçen “takvâ 
elbisesi" ifadesi (el-A'râf 7/26) sûfî tacı ve 
hırkası, “Biz sana kevseri verdik” (el-Kev- 
ser 108/1) âyetindeki kevser Hz. Peygam- 
ber’e mi’racda verilen nûrânî kudret tacı 
şeklinde yorumlanmıştır (Risâle-i Tâc u Kis¬ 
ve, vr. 135M36 3 ). Sadece başlarına amâ- 
me saran müşriklerden farklılığın belirtisi 
şeklinde Hz. Peygamber’in ve sahâbenin 
yassı başlık (kalensüve) kullanmaları, üze¬ 
rine beyaz, siyah veya yeşil amâme sar¬ 
maları, risâle ve taylaşan bırakmaları ve 
Resûl-i Ekrem’in Hz. Ali’ye sarık sarması 
sünnetten bazı delillerdir. Eşrefoğlu Rû¬ 
mî, Resûlullah’a mi’racda altı veya on iki 
terkli / terekli mânevi bir taç verildiğini, 
daha sonra bu tacın Hz. Ali'ye intikal et¬ 
tiğini, silsilesi Hz. Ali'ye ulaşan (Alevî) tari¬ 
katlarda sülük mi’racının belli mertebele¬ 
rine erip hilâfete hak kazanan müridlere 
bu mânevi ve irfan! mirasın intikalinin bir 
işareti olmak üzere taç giydirildiğini anla¬ 
tır (Tarîkatnâme, s. 54-55). Mahmûd b. 
Nefes eş-Şa‘bânî, Asr-ı saâdet'te dal taç, 
arakıyye benzeri örme taç, tek terkli taç 
ve on iki terkli taç olmak üzere dört tür 
başlık giyildiğini, dal tacı Halvetîler'in, tek 
terkli tacı Bektaşîler'in, on iki terkli tacı 
Zeynîler’in giydiğini aktarır ( Risâle-i Tâciy- 
ye, vr. 20 b ). Seyyid Nizamoğlu’na göre me- 
şâyihin taçları peygamberlere verilen taç¬ 
lardan ortaya çıkmıştır (Risâle-i Tâc-ı Nizâ¬ 
mı, vr. l b ). 

Tacın şekli tarikatlar döneminde zama¬ 
na, mekâna ve tarikatlara göre değişerek 
birçok çeşidi ortaya çıkmış, her tarikatın 
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Çeşitli tarikat taçlarına örnekler 


kendine mahsus bir tacı oluşmuştur. Öte 
yandan tarikat pîrinin içtihadı sayılan taç 
şekli onun ulaştığı mânevî makamın bir 
işareti sayılmıştır. Meselâ Hâce Ali Erde- 
bîlî, rûh-ı Muhammedi dairesinde ezel nok¬ 
tası denilen cem' âleminden fark âlemine 
geldiğinde altı terkii bir taç giymeye baş¬ 
lamış, tacın üzerine vahdet ve ezel nokta¬ 
sını simgeleyen siyah bir pul (düğme) koy¬ 
muş, böylece bu tür tacın giyilmesi gele¬ 
nek halini almıştır (Müstakimzâde Süley¬ 
man Sâdeddin, s. 88). Tacın bir dervişlik 
simgesi olarak ne zaman kullanılmaya baş¬ 
landığı hakkında kesin bilgi yoktur. Müs¬ 
takimzâde Risâle-i Tâciyye'öe İbn îsâ Sa- 
ruhânî’den naklen kubbeli, bal renginde, 
altı terkii sûfî tacını ilk giyen ve giydiren 
kimsenin Cüneyd-i Bağdâdî (ö. 297/909) 
olduğunu söyler. Ebü’l-Kâsım Gürgânî'ye 
kadar (ö. 450/1058 veya 469/1077) şeyhle¬ 
rin kendilerine özgü bir başlık giymedik¬ 
leri, mülhid ve Râfizîler’in kullandıkları sa¬ 
rıkların tasavvuf ehlininkilerle karışması 
üzerine Gürgânî'nin ilk defa altı terkii be¬ 
yaz renkli bir taç icat edip amâme ile ba¬ 
şına giydiği Risâle-i Tâciyye’deki diğer bir 
rivayette nakledilir (s. 67, 70). 

Taç giyme ve giydirmenin belli kuralları 
vardır. Ebû Hafs Şehâbeddin Sühreverdî 
tacın ancak bir şeyh elinden giyilebileceği- 
ni, zira taç ve hırka giymenin şeyh ile mü- 
rid arasında mânevî irtibatın gerçekleş¬ 
mesini sağlayan maddî vasıta olduğunu, 
taç giyen müridin kalbini şeyhin muhab¬ 
betine bağlarken onun hükmü ve tasar¬ 
rufu altına girdiğini söyler. Ona göre bu 
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Allah ve resulüne teslimiyetin de bir gös¬ 
tergesidir. Müridin giydiği tacın aslını ve 
şartlarını şeyhinden öğrenmesi gerekir. 
Şeyh müridinden giydiği tacın edebine ria¬ 
yet edeceğine dair söz alır (Avârif s. 122, 
127). Müridin şeyh elinden taç giymesi, 
kötü ahlâktan ve nefsin hâkimiyetinden 
tamamıyla sıyrılıp Muhammedi ahlâkı ku¬ 
şandığına delâlet eder (Şa'rânî, 11, 100). 
Sûfî gelenekte taç giymenin sâlikin bulun¬ 
duğu makama göre iki anlamı vardır: Yo¬ 
lun başındaki sâlikin benlik, kibir ve yüce¬ 
lik alâmeti olan başına taç giymesi teva¬ 
zu sahibi olduğuna, yolun sonundaki sûfî- 
nin taç giymesi ise İlâhî izzetin kâmil mâ¬ 
nada tecelligâhı durumuna geldiğine işa¬ 
ret eder. Taç müridlik (irâdet) ve teberrük / 
teyemmün tacı olmak üzere ikiye ayrılır. 
Müridlik tacı kalbî zikir makamına erişen 
dervişin giymeye hak kazandığı başlıktır. 
Teberrük tacı, tarikata yeni intisap eden 
dervişe meşâyihe zâhiren benzemesi ve 
mânevî olgunlaşmaya teşvik olması için 
giydirilir (Risâle-i Tâc u Kisve, vr. 145 b -147 a ). 
Bir tarikatta sülûkünü tamamlamış der¬ 
vişe diğer tarikat şeyh veya şeyhleri tara¬ 
fından muhabbetin kuvvetlenmesi için giy¬ 
dirilen taca teberrük tacı denilmiştir. 

Tacın üst kısmına “kubbe”, başa geçen 
ve sarık sarılan kenarına “lenger” (asabe), 
ön kısmına “mihrap” adı verilir. Tacın len¬ 
geri şeriat evine, tepesi tarikat kubbesi¬ 
ne işaret eder; dolayısıyla taç giymek ta¬ 
rikat kubbesi altında şeriat evinde otur¬ 
mak demektir. Lengeri çevreleyen tülben¬ 
de "ısâbe", ısâbenin sarkan uçlarına “tay¬ 
laşan" (risale) denir. Isâbe taç üzerindeki 
sarılış biçimine göre “amâme, destar, fe- 
nâî” gibi adlar alır. Destarın pâyeli, Hüsey¬ 
nî, Örfî, Cüneydî, şeker-âvîz, zenb-âvîz, do¬ 
lama gibi türleri vardır. Tarikatına göre ısâ- 
benin renkleri (beyaz, yeşil, siyah) ve sar- 
kıtılış biçimi farklılık gösterir. Taçlar terk¬ 
ii veya terksiz oluşuna, terkii taçlar terk¬ 
lerinin sayısına ve şekline göre birçok sır 
barındırır. Yahyâ Âgâh Fütüvve-i Esrâr-ı 
Tâc-ı Saadet ve’l-edeb adlı risâlesinde 
taç türlerini çizimlerle göstermiş ve bunla¬ 
rın sembolik anlamlarını açıklamıştır. Terk¬ 
ii taçlarda terkler harflerin tek bir nok¬ 
tadan çıkışı gibi lengerin bitimine kadar 
uzanır. Terklerin kubbeden çıkış noktası 
Hakk’ın zât-ı ahadiyyetine, terkler kesre¬ 
te, terklerin kubbeden inmesi kesretin 
vahdetten zuhuruna işaret eder (Risâle-i 
Tâc u Kisve, vr. 149 b ). Buna göre taç vah- 
det-i vücûdun bir simgesidir. Öte yandan 
insanın küllî varlığı olup ism-i celâle maz¬ 
hariyetine işaret eder. Bayramîliğin Şem- 
siyye kolunun Himmetiyye şubesinde, Şâ- 


zeliyye ve Mevleviyye’de taç terksizdir. Ta¬ 
cın terksiz olması Hz. Peygamber’in nü¬ 
büvvet ve velâyetteki önceliğine, âlemi mu¬ 
hit oluşuna ve ferdiyetine işarettir. Müs- 
takimzâde’ye göre tek terk mutlak vah¬ 
det sırrını sembolize eder. İki terkii taçlar 
“elifî” ve “seyfî / kılıcî” olmak üzere iki tür¬ 
lüdür. Bektaşîler Yûsuf el-Hemedânî, Ah- 
med Yesevî ve Hacı Bektâş-ı Velî kanalıyla 
elifî taç giymişlerdir. Elifî taç elif harfi gibi 
istivâ hattı olan doğru yolu anlatır. Kâdi- 
riyye, Nakşibendiyye'nin Özbekiyye koluna 
ve Kalenderiyye’ye bağlı dervişler müjgân- 
lı ve bedâhe işlemeli iki terkii elifî taç kul¬ 
lanmışlardır. Tacın iki terki zât ve sıfatın 
tekabüliyetine işaret eder. Bazı Kâdirî ve 
Nakşibendî dervişlerinin giydiği üç terkii 
taca “sikke-i zehebî” (tâc-ı edeb) denir. Şe¬ 
riat, tarikat, mârifet ve hakikat kapılarına 
delâlet eden dört terkii taçlar Nakşiben- 
diyye ve Kâdiriyye dervişlerince kullanılmış¬ 
tır. Yahyâ Âgâh’a göre dört terkii, çuha 
üzeri işlemeli, destarlı ve müjgâniı tacı icat 
eden Abdülkâdir-i Geylânî’dir. Bu taca Öz¬ 
bek tacı, İbrâhim Edhem'e nisbetle edhe- 
mî taç adı da verilmiştir. Halvetî tacı dört 
terkii, kırk dallıdır ve Karabâş-ı Velî’ye gö¬ 
re taçların en üstünüdür. Dalların adedi 
Pîr Ömer el-Halvetî'nin uyguladığı erbaîn 
rüknünü simgeler. Taca tepeden bakıldı¬ 
ğında kelime-i tevhid yazısı görülür. Mah- 
mûd b. Nefes eş-Şa‘bânî’ye göre Halvetî ta¬ 
cındaki dal harfine benzeyen çizgiler Mu- 
hammed'e ve devlete işaret eder ( Risâle-i 
Tâciyye, vr. 21 a ). Halvetiyye-i Şâbâniyye’- 
de dört çeşit taç vardır: Yol tacı, velâyet, 
hilâfet, mürşid tacı. İslâm’ın beş şartını, 
hamse-i âl-i âbâyı simgeleyen beş terkii 
taç (nücebâ tacı) Sa'diyye tarikatında kulla¬ 
nılmıştır. Sa'dîliğin diğer bir tacı dokuz terk¬ 
ii Ebü'l-Vefâ tacıdır. Son dönemde görü¬ 
len yedi terkii beyaz ve düğmeli Sa'dî taç¬ 
ları da vardır. Bayramiyye tarikatı men¬ 
supları, altı yönü kuşatarak kevn-i câmi' 
olmayı temsil eden beyaz keçeden yapıl¬ 
mış altı terkii taç giymişlerdir. Yedi terkii 
taç Kâdiriyye’nin Eşrefiyye, sekiz terkii taç 
Rûmiyye ve Resmiyye kollarına aittir. Do¬ 
kuz terkii tacı İstanbul Sa'dîleri ile Rifâiy- 
ye tarikatından kubbe dergâhı meşâyihi 
giymiştir. Bektaşîler’in evli olanları dört 
terkii horasânî veya edhemî tacı giyerken 
on iki imama işaret eden on iki terkii “fâ- 
hir, tâc-ı Hüseynî, tâc-ı celâlî” denilen taç¬ 
ları bekâr dervişler kullanmış, daha son¬ 
ra bütün Bektaşî babaları on iki terkii taç 
giymişlerdir. Bektaşî taçlarının lengeri dört 
kapıya (şeriat, tarikat, mârifet, hakikat) 
işaretle dört dilimli, kubbesi mühürlü ve 
düğmelidir. Tepesinde düğme bulunma- 
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yan ve dilimleri dıştan dikişli olmayan, 
kubbesi on iki, lengeri dört dilimli beyaz 
taca "haydarî, hüseynî, kalenderi taç" de¬ 
nir ve ilk defa Kaygusuz Abdal tarafından 
kullandığı kabul edilir. Mevlevîliğin ilk dö¬ 
neminde “sikke-i düvâzdeh küngûre-i şem- 
siyye" adı verilen taç bu taca benzer. Ri- 
fâî, Bedevî, Desûki ve Sa'dî halifeleri de 
on iki terkli taç giyerler. Sa’dîlik’teki on iki 
dilimli taç on iki burca, yedi dilimli taç gü¬ 
neşin etrafındaki yedi gezegene işaret eder. 
Aziz Mahmud Hüdâyî’nin icadı olan Celve- 
tî tacı on üç terklidir. Yahyâ Âgâh'a göre 
on dört terkli taç Celvetiyye ve Halvetîliğin 
Uşşâkıyye kolunda giyilir. Seyyid Nizamoğ- 
lu’nun Tâcnâme adıyla da bilinen Risâ¬ 
le-i Tâc-ı Nizâmı si on dört terkli tacın 
ne anlama geldiğinin izahına dairdir. Ab¬ 
dullah Salâhî Uşşâki, Uşşâki tacının dört 
terkli olduğunu, her terkinde beş veya ye¬ 
di dal bulunduğunu, siyah renkli olanının 
fenâ menziline, müşâhede makamını sim¬ 
geleyen hacerü’l-behte, koyu neftî renkli 
olanının fenâ mertebesine yakınlığa ve âri- 
fin kalbindeki kuvve-i mevhûbeyi simgele¬ 
yen zümrüt taşına işaret ettiğini söyler 
(Ceuâhir-i Tâc-ı Hilâfet, vr. 169 a , 174M 76 3 ). 
Celvetî Selâmî tacı on yedi, Rifâî Ma'rifî ta¬ 
cı on sekiz terklidir. Rifâiyye'nin diğer bir 
kolu olan Keyâliyye’de besmelenin harfleri 
sayısınca on dokuz dilimli taç giyilmiştir. 
En fazla terki bulunan taç Halvetîliğin Ve- 
fâiyye koluna ait olup yirmi dört dilimlidir. 

Tarikat taçlarındaki farklılık kubbenin 
merkez noktasına dikilen düğme, pul, mü¬ 
hür ve güllerle de sağlanır. Bunlar velîle¬ 
rin içindeki Muhammedi nurun zâhirî işa¬ 
retleridir. Çeşitli şekillere sahip mühür ve 
güller ilk defa Kâdiriyye tarikatında kulla¬ 
nılmış, diğer tarikatlar Kâdirî geleneğini 
takip ederek bu alâmetleri taçlarına yer¬ 
leştirmiştir. Bunların beş, altı ve yedi tığ¬ 
lı yıldız şeklinde, yaprak desenli, tılsım ve 
vefkler içereni vardır. Yeşil çuha üzerine 
beyaz üç daireden oluşan bağdâdî gülü, 
“hay" isminin ebced karşılığı olan on sekiz 
yapraklı eşrefi gülü, hay ismi üzerine tığlı 
ve havuzlu ismâilî gülü ile kafesli kız gülü 
Kâdirî taçlarında kullanılır. Rifâiyye, Bede- 
viyye ve Sa'diyye tarikatının gülleri Hz. Ali’¬ 
nin Celcelûtiyye manzumesinin vefkini, Hal- 
vetiyye'nin kollarına ait gül dört adet ke- 
lime-i tevhid şeklini içerir. Taçların tepesi¬ 
ne konulan düğme vahdet sırrını simge¬ 
ler. Halvetiyye’nin Şemsiyye kolunda taç¬ 
taki yirmi dal “vedûd"a, pul diye adlandırı¬ 
lan güller sırr-ı hüviyyete işarettir. Derviş 
İbrâhim el-Kâdirî el-Eşrefî’nin Gı il-âbâd 
adlı risâlesiyle (İstanbul Belediyesi Atatürk 
Kitaplığı, Osman Ergin, nr. 29, nşr. Kara, 
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V/5 1 1995|, s. 12-23) Haşan Zekâî el-Kâdi¬ 
rî el-Eşrefî’nin Tarikat-ı Aliyye-i Kâdiriy- 
ye-i Âhiyye-i Resmiyye’nin Gül Risâ- 
lesi (Cemalettin Server Revnakoğlu arşi¬ 
vi, nr. A-150/65-71 ) konu hakkmdaki müs¬ 
takil eserlerdir. Tarikatlarda halifelere tâc-ı 
şerif giydirmenin belli âdâbı vardır. Mese¬ 
lâ dört terkli, kırk dallı Halveti tacı şeklin¬ 
de, tepeliği sarı turuncu olan fulya çiçeği 
renginde, üzerine beyaz, yeşil veya siyah 
renkli Cüneydî tarzında destar sarılan Cer- 
râhî tacı sadece halifelere salavat ve tek¬ 
birlerle tekkedeki hizmet-nişinin katıldığı 
bir merasim dahilinde şeyh tarafından giy¬ 
dirilir. Bu merasime “tekbirleme" denir. 
Merasimde taçla birlikte halifeye hırka ve 
icâzetnâme de verilir. Osmanlı dönemin¬ 
de tekke şeyhleri tâc-ı şeriflerini genellik¬ 
le özel günlerde ve önemli törenlerde gi¬ 
yerler, gündelik başlık olarak üzerine des¬ 
tar sarılmış arakıyye kullanırlardı. 

Melâmet ehli ve melâmî neşveye sahip 
sûfîler tarikatı yalnızca zâhirî kisve kuşan¬ 
ma diye anlayan şekilci tavırlara tarih bo¬ 
yunca tepki göstermiş, tarikat mensupla¬ 
rının taç, hırka gibi özel giyim kuşamla halk¬ 
tan ayrılmasını doğru bulmamıştır. Yûnus 
Emre’nin, “Dervişlik olaydı taç ile hırka / 
Biz de alırdık onu otuza kırka" beyti ile 
Sun’ullah Gaybî’nin, “Tâc u tesbîh ü asâ pa¬ 
zarına erdi kesâd” mısraı bu neşveyi yan¬ 
sıtır. Tarikat taçlarına dair müstakil eser¬ 
ler kaleme alınmıştır. Şeyh Mahmûd b. 
Nefes eş-Şa‘bânî’nin, Abdullah Salâhî Uş- 
şâkı’nin, Seyyid Nizamoğlu’nun, Müstakim- 
zâde’nin, Rifâî-Ma’rifî şeyhi Sâbit Efendi'¬ 
nin taç risâleleri bunların başlıcalarıdır. Yah¬ 
yâ Âgâh Efendi'nin tarikat kisvelerine ve 
âletlerine dair Mecmûatü'z-zarâii san- 
dûkatü'l-maârif adlı eserinin ilk risâlesi 
olan Fütüvve-i Esrâr-ı Tâc-ı Saâdet ve'l- 


edeb kendisinden önce yazılan taç risale¬ 
lerindeki bilgileri içeren önemli bir çalış¬ 
madır. Günümüzde konuya dair görsel mal¬ 
zeme ile zenginleştirilmiş en kapsamlı ça¬ 
lışma Nurhan Atasoy’a aittir (bk. bibi.). 
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TADIL 

( J>.mH ) 


Şahidin güvenilir olduğunun 
bildirilmesi anlamında 
fıkıh terimi 
(bk. TEZKİYE). 

r n 

TA DÎL-i ERKÂN 

( JiA" ) 

Namazın rükünlerini 
hakkıyla yerine getirme anlamında 
bir fıkıh terimi. 

Sözlükte "doğrultmak, düzgün hale ge¬ 
tirmek, iyileştirmek" anlamındaki ta’dîl 
kelimesiyle “bir şeyin en güçlü ve sağlam 
yönü” mânasına gelen rüknün çoğulu er¬ 
kândan oluşan ta‘dîl-i erkân terkibi fıkıh 
terimi olarak namazın kıyam, rükû ve sec¬ 
de gibi rükünlerini yerli yerinde, acele et¬ 
meden ve sükûnet içinde yerine getirme¬ 
yi ifade eder. Fıkıh kitaplarında aynı an¬ 
lamda i'tidâl de kullanılır. “Tume’nîne” ise 
(huzur ve iç rahatlığı) kişinin ta‘dîl-i erkâ¬ 
na riayet ettiğine kanaat getirmesi ve yap¬ 
tığı ibadetin bu yönden içine sinmesi de¬ 
mektir. Kur’ân-ı Kerîm'de namazı samimi¬ 
yet ve ciddiyetle yerine getiren müminle¬ 
rin (hâşiûn) kurtuluşa ereceği bildirildiği 
gibi (el-Mü’minûn 23/1-2) bu ibadetin em- 
redildiği âyetlerde “namaz kılma” (sallâ) fi¬ 
ili yerine namaz (salât) kelimesine yüklem 
yapılarak “bir şeyi hakkını vererek ifa et¬ 
me” anlamındaki “ekâme” fiili kullanılmış¬ 
tır (meselâ bk. el-Bakara 2/3, 277; el-A'râf 
7/170; et-Tevbe 9/5). “Namazı benden gör¬ 
düğünüz şekilde kılın" diyen Hz. Peygam¬ 
ber (Buhârî, “Ezân”, 18) namazı sükûnet 
ve huşû içinde kılma ve rükünlerini usulü¬ 
ne uygun olarak yerine getirme hususun¬ 
da örnek teşkil etmesi yanında (Buhârî, 
“Ezân", 122, 127; Müslim, “Şalât”, 193, 
196; Ebû Dâvûd, “Şalât”, 154), “Rükû ve 
secdeleri tam yapın” (Buhârî, “Eymân”, 3); 
“Rükû ve secdeleri güzel yapın" ( Müsned, 
II, 234, 319, 505); “Sizden biriniz rükû ve 
secdelerden kalkarken belini tam doğrult¬ 


madıkça namazı geçerli olmaz” (Ebû Dâ¬ 
vûd, “Şalât”, 143) şeklindeki açıklamala¬ 
rıyla ta'dîl-i erkânın önemine dikkat çek¬ 
miş ve bunlara uymayanları uyarmıştır. 
Meselâ gereklerine riayet etmeden namaz 
kılan bir bedeviye, “Dön ve namazını yeni¬ 
den kıl, çünkü sen namaz kılmış olmadın" 
diyerek namazı üç defa tekrar ettirmiş, 
sonunda yine eksik kıldığını söylemesi ve 
bedevinin doğrusunu öğretmesini isteme¬ 
si üzerine ona namazın kurallarına uygun 
kılınış biçimini tarif etmiş, bu arada özel¬ 
likle rükünleri mutmain olacak biçimde 
yerine getirmesi gerektiğini belirtmiştir 
(Buhârî, “Ezân”, 95, 122; Tirmizî, “Şalât”, 
110) Ayrıca, “Hırsızın en kötüsü namazın¬ 
dan çalandır” buyurmuş, “Kişi namazın¬ 
dan nasıl çalar?” diye sorulunca “rükû ve 
secdesini tam yapmayarak” cevabını ver¬ 
miştir (el-Muvatta\ “Kaşrü’ş-şalât”, 72). 
Ta‘dîl-i erkâna riayet için namazın her rük¬ 
nü sükûnet içinde, acele etmeden ve biri 
diğerinden ayırt edilecek biçimde yerine 
getirilmeli, meselâ rükûdan doğrulduktan 
sonra vücut dimdik hale gelmeli, en az bir 
defa “sübhâneliah” diyecek kadar ayakta 
durup hareketsiz kalmalı, iki secde arasın¬ 
da da bu ölçüye uyulmalıdır. 

Namazın mânevî temeli olan huşûun 
gerçekleşmesinde önemli rolü bulunan ta‘- 
dîl-i erkâna riayet edilmemesi, namaz iba¬ 
detinin Allah’ı yüceltme ve bunu kalbin 
derinliklerinde hissetme anlamıyla bağ¬ 
daşmaz (Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, II, 
424). Mâliki, Şâfiî, Hanbelî, Ca’ferî, Zeydî 
ve Zâhirî mezhepleriyle Hanefîler’den Ebû 
Yûsuf’a göre ta’dîl-i erkânın hükmü farz, 
Ebû Hanîfe ve Muhammed b. Hasan’a gö¬ 
re vâcip, bazı Hanefî âlimlerine göre ise 
vâcibe yakın müekked sünnettir; ancak 
mezhepte vücûb görüşü tercih edilmiştir 
(İbn Âbidîn, I, 465). Ta'dîl-i erkânın farz ol¬ 
madığı kanaatini taşıyan fakihler rükün¬ 
lerin zâhirî ve örfî anlamlarını, meselâ ör¬ 
fe göre bir an bile dik durmaya “ayakta 
durma” (kıyam) denmesini esas almışlar¬ 
dır. Farz olduğu görüşünü benimseyenle¬ 
re göre ta’dîl-i erkânın terki halinde na¬ 
maz bâtıl olur ve buna riayet ederek ye¬ 
niden kılınması gerekir. Vâcip olduğu ka¬ 
naatini taşıyanlara göre ta’dîl-i erkânın 
unutulup terkedilmesi durumunda sehiv 
secdesi, kasten terkedilmesi halinde na¬ 
mazın iadesi, ayrıca Allah'tan af dilenme¬ 
si gerekir. Ta’dîl-i erkâna uymadan kılınan 
namazı sıfatındaki noksanlık sebebiyle ek¬ 
sik (kasır) edâya örnek gösteren bazı Ha¬ 
nefî usulcüleri şu açıklamayı yapar: Bu du¬ 
rumda eksiklik mümkünse misliyle telâfi 


edilir, değilse noksanlık hükmen sâkıt olur, 
fakat bundan dolayı mükellef günah işle¬ 
miş sayılır. Ta’dîl-i erkânın misliyle telâfisi 
mümkün olmadığına göre terki halinde ek¬ 
sik edâdan ötürü kişi günahkâr olur (Ebû 
Ali eş-Şâşî, s. 150). 
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r n 

TA DİL ve TECVÎR 

( 5^1 J JjJjûll ) 

Allah’ın mutlak adalet sahibi oluşunun 
insanlara yönelik fiillerinde 
bir sınırlama getirip getirmediği 
tartışmalarını ifade eden 
kelâm terimi. 

Sözlükte “doğru olmak, adaletle hük¬ 
metmek” anlamındaki adi kökünden tü¬ 
reyen ta’dîl “adalete nisbet etmek, ada¬ 
let sahibi olduğunu söylemek” mânasına 
gelir. “Zulmetmek” anlamındaki cevr kö¬ 
künden türeyen tecvîr ise “zulme nisbet 
etmek” demektir (Lisârıü’l-‘Arab, “ c adl”, 
“cvr” md.leri). Literatürde adi ve zulüm 
yerine hikmet ve sefeh kelimeleri de kul¬ 
lanılır. Allah’ın âdil ve hakim olduğu, her fi¬ 
ilinde bir hikmet ve amacın bulunduğu hu¬ 
susu bütün kelâmcılar tarafından kabul 
edilmiştir. Ancak İlâhî fiillerin bir illete ve¬ 
ya amaca bağlanmasının O'nun ulûhiyyeti- 
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ne bir sınırlama getirip getirmediği konu¬ 
sunda kelâmcılar arasında görüş ayrılığı 
bulunmaktadır. Kaynaklarda ta'dîl ve tec- 
vîr tartışmaları Allah-âlem, Allah-insan iliş¬ 
kisi çerçevesinde kader, hüsün-kubuh, vü- 
cûb alellah, hidayet vb. açısından sürdü¬ 
rülmüştür. Mu’tezile'ye göre Allah'ın âdil 
olması, yalnız güzel (hasen) olan fiilleri iş¬ 
leyip çirkin (kabih) fiillerin meydana gel¬ 
mesinde hiçbir etkisinin bulunmaması ve 
kulun hayrına olan fiilleri terketmemesi de¬ 
mektir. Bu çerçevede adalete riayet et¬ 
mek Allah için vâciptir (Kâdî Abdülcebbâr, 
Şerhu’l-Uşûli’l-hamse, s. 132; el-Muhtaşar, 
s. 169). Mu'tezile kelâmcıları “fiile sevke- 
den gerekçe ve onun için gözetilen amaç” 
mânasında Allah'ın fiillerinde hikmet bu¬ 
lunduğunu kabul eder ve Ehl-i sünnet’i de 
dahil ettikleri Cebriyye’yi Allah’ın her şe¬ 
ye gücünün yettiğini söyleyerek O’nun fi¬ 
illerini hikmetten yoksun bırakmakla suç¬ 
lar. Ehl-i sünnet kelâmcıları Allah’ın fiille¬ 
rinin bir hikmeti olduğunu kabul etmekte 
ancak O’nu ihtiyaç sahibi bir varlık konu¬ 
muna getireceğinden İlâhî fiillerin illete 
dayandırılmasını reddetmektedir (Mâtü- 
rîdî, s. 151-156). Hikmet övgü ve kemal, 
sefeh ise eksiklik taşıdığı için Allah hik¬ 
metle nitelendirilmiş ve sefehten berî kı¬ 
lınmıştır. O dilediğini yapar, dilediği gibi 
hükmeder, O’nu engelleyecek herhangi bir 
şey ve kayıt söz konusu değildir (Bâkıllâ- 
nî, s. 50-52; Ebü’l-Yüsr el-Pezdevî, s. 49, 
130-131; Şehristânî, Nihâı/etü’l-ikdâm, s. 
397-398). Ehl-i sünnet kelâmcıları İlâhî fi¬ 
illerdeki hikmetin Allah'a değil mahlûkata 
ve onların düzenini sağlamaya yönelik ol¬ 
duğunu belirtir. Ancak bu âlimler hikmeti 
ispat ederken İlâhî kudreti sınırlandırma 
niteliği taşıyan telakkilerden kaçınmış, hik¬ 
mete uygunluk vasfı da olsa herhangi bir 
şeyin Allah hakkında zorunlu sayılması gö¬ 
rüşünü reddetmiş ve kudreti asıl, hikme¬ 
ti kudret karşısında tâli kabul etmişlerdir 
(Adudüddin el-îcî, s. 331-332; Teftâzânî, 
IV, 301-302; ayrıca bk. HİKMET). 

Ta’dîl ve tecvîr tartışmaları çerçevesin¬ 
de irade, dolayısıyla kader konusu da ele 
alınmıştır. Mu’tezile’ye göre iyilik ve kötü¬ 
lüğün neden ibaret olduğunu akıl yahut 
vahiy yoluyla bildiren Allah, insana fiilini 
gerçekleştirme gücünü önceden vermiş 
olup kişi istediğini yapma hürriyetine sa¬ 
hiptir. Bireyin sorumlu tutulduğu fiilleri Al¬ 
lah yaratmadığı gibi onun inkâra sapma¬ 
sını, zalim ve kötü olmasını da dilememiş- 
tir. Aksi takdirde kişiyi mükellef tutup ce¬ 
zalandırmak adi sıfatıyla bağdaşmaz (Kâ¬ 
dî Abdülcebbâr, Şerhu’l-Clşûli’l-hamse, s. 


301; el-Muğrıî, Vl/1, s. 49-50; el-Muhtaşar, 
s. 169). Mu’tezile’nin adi anlayışı kulun so¬ 
rumluluğunu sağlam bir zemine oturt¬ 
makla birlikte irade ve kudret sıfatlarını 
sınırlandırarak Allah’a acz isnat etmekte¬ 
dir. Ehl-i sünnet âlimleri, fiilin meydana 
gelişinde hem İlâhî hem beşerî irade ve 
kudretin rol oynadığı şeklindeki görüşü be¬ 
nimsemiştir. Mâtürîdî'ye göre fiiller itaat, 
isyan, iyilik, kötülük gibi nitelikleri açısın¬ 
dan Allah’ın kazâsı olamaz; bunların insa¬ 
na nisbet edilmesi gerekir (Kitâbü’t-Teu- 
hîd, s. 494-500). Sonraki Mâtürîdîler fiili 
yaratma açısından Allah'a, irade ve karar 
açısından insana izâfe ederek buna "azm-i 
musammem” demişler ve bunun kesb ile 
aynı şey olduğunu belirtmişlerdir (İbnü'l- 
Hümâm, s. 111-112, 133). Allah’ın âdil ve 
hakîm olup zulümden münezzeh bulun¬ 
duğu inancı insanın hidayetiyle ilişkili bi¬ 
çimde de ele alınmış, âlimler hidayetin İlâ¬ 
hî menşeye dayandığını kabul etmekle bir¬ 
likte bazıları, onun mahiyeti ve hidayete 
erme noktasında kulun fonksiyonu husu¬ 
sunda farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Hi¬ 
dayeti "sonuca ulaştıracak şekilde yol gös¬ 
terme” diye tanımlayan Mu’tezile kelâm- 
cıları mükellefin sorumlu tutulabilmesi için 
doğru yolu kendi iradesiyle benimsemesi 
veya reddetmesi gerektiği kanaatindedir. 
Allah'ın bazı kullarına verdiği özel bir hida¬ 
yet (lutuf) daha vardır ki o da gösterilen 
doğru yolu benimseyen müminler içindir. 
Allah’ın kâfir, zalim ve fâsık kullarını hida¬ 
yete erdirmeyeceğini bildiren âyetler ise 
onların doğru yolu benimsemesinin dün¬ 
yada başlayan bir cezası şeklinde özel hi¬ 
dayetten (tevfîk) mahrum bırakılması (hız- 
lân) tarzında anlaşılmalıdır. Şu halde Al¬ 
lah'ın dilediklerini hidayete erdirmesi, dile¬ 
diklerini saptırması gösterilen doğru yolun 
kul tarafından benimsenmesi veya redde¬ 
dilmesiyle ilgilidir (Eş'arî, Makâlât, s. 261; 
Kâdî Abdülcebbâr, Müteşâbihü’l-Kur'ân, 
s. 61-65, 616, 656). Eş’ariyye’ye göre kul 
hidayeti kabul etmek isterse Allah onun 
kalbinde imanı sağlayacak bilgileri ve inan¬ 
cı yaratır. Bundan dolayı kişiyi kurtuluşa 
ulaştıran hidayet müminlere mahsustur 
ve bu anlamdaki hidayet sadece Allah'a ait¬ 
tir (Eş'arî, el-İbâne, s. 131-132; İbn Fûrek, 
s. 46, 56, 102-104; Abdülkâhir el-Bağdâdî, 
s. 140-141 ). Mâtürîdî, Allah’ın hidayeti ve¬ 
ya dalâleti benimseyecek kullarına dair bil¬ 
gisiyle bir kısmını hidayete, bir kısmını da¬ 
lâlete sevketmeyi dilediğini ve herkesi bu¬ 
na uyum sağlayacak biçimde yarattığını 
söyler. Nitekim Allah’ın, hidayete erdirme¬ 
yi dilediği kimsenin kalbini İslâm’a açaca¬ 


ğını bildirmesi (el-Erîâm 6/125) bunu gös¬ 
termektedir ( Kitâbü’t-Teuhîd, s. 458-459, 
478-479). Beyâzîzâde Ahmed Efendi ve El¬ 
malık Muhammed Hamdi gibi müteahhir 
dönemi âlimleri, Allah’ın hidayeti yaratmak 
suretiyle kulu buna erdirmesinin onun bu 
yolda irade göstermesine bağlı olduğuna 
dikkat çekmiş ve İlâhî tevfîkin tahakkuku 
için kişinin kendi isteğiyle hidayete yönel¬ 
mesinin gerektiğini, Allah’ın hiç kimseyi 
zorla saptırmadığı gibi hidayete de erdir¬ 
meyeceğini belirtmiştir ( İşârâtü’l-merâm, 
s. 225, 227; Hak Dini, I, 167-168; III, 2087). 

Allah'ın dine inanmayan veya emirleri¬ 
ne karşı gelenlere dünyada ve âhirette ve¬ 
receği ceza da O'nun adaleti ve fiillerin¬ 
deki hikmetle bağlantılı biçimde ele alın¬ 
mış ve inananla inanmayanın, itaat eden¬ 
le etmeyenin eşit tutulmamasının İlâhî ada¬ 
let ve hikmetin gereği olduğu kabul edil¬ 
miştir. Mâtürîdî bir şeyin bir konumda hik¬ 
met, diğer bir konumda sefeh, yine bir ko¬ 
numda adalet, diğerinde zulüm olabilece¬ 
ğine ve Allah'a bilgisizlik yahut zulüm ve 
sefeh vasıflarının asla ârız olmayacağına 
dikkat çekmiştir. Ona göre Allah’ın fiille¬ 
rindeki bu iki zıt kavramın ayırt edilmesin¬ 
de beşerî cehalet söz konusu olabilir. Bu 
durumda ferdin kendi düşüncesine göre 
bir şeyin hikmet veya sefeh, adi veya zu¬ 
lüm olduğuna hükmetmesi her zaman isa¬ 
betli olmaz. Mâtürîdî Allah'ı zulüm, sefeh 
ve yalanla nitelemenin yanlışlığının akılla 
bilineceğini söylemiş, aklın bedîhî ve istid- 
lâlî olarak bunun çirkinliğine hükmedece¬ 
ğini belirtmiştir. Fâili zulüm, sefeh ve ya¬ 
lan fiilleri işlemeye ihtiyacın veya bilgisiz¬ 
liğin sevkedeceğini, Allah Teâlâ’nın ise bü¬ 
tün bunlardan münezzeh bulunduğunu ifa¬ 
de etmiştir ( Kitâbü’t-Tevhîd, s. 343-350). 
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H Mustafa Sİnanoğlu 

r 1 

TADÎLÜ’l-ULÛM 

( ) 

Hanefî fakihi 

ve kelâm âlimi Sadrüşşerîa’nm 
(ö. 747/1346) 

mantık, kelâm ve astronomi 
konularına eleştirel açıdan 
bakış yaptığı ansiklopedik eseri 
(bk. SADRÜŞŞERÎA). 

r n 

TAESCHNER, Franz 

(1888-1967) 

Alman şarkiyatçısı. 

8 Eylül 1888'de varlıklı bir ailenin çocu¬ 
ğu olarak Almanya’nın güneyinde bulunan 
Bad Reichenhall’de doğdu. Berlin’deki orta 
öğreniminden sonra 1909-1912’de Bonn, 
Berlin, Münih, Erlangen ve Kiel üniversite¬ 
lerinde Doğu bilimlerini okudu ve Arapça, 
Farsça, Türkçe öğrendi. Arap filolojisinde 
Kazvînî'nin ' Actfibü'l-mahlûkât'\ üzerine 
Georg Jacob yönetiminde hazırladığı dok¬ 
tora tezini 1912 yılında verdi. Ardından ilk 
İstanbul seyahatini gerçekleştirdi ve öğre¬ 
nimine Paris ve Londra’da devam etti. Kı¬ 
sa bir süre Rudolf Tschudi’nin yanında ça¬ 
lıştıktan sonra I. Dünya Savaşı’nda Türkçe 
tercümanı olarak Filistin cephesinde gö¬ 
revlendirildi. Türk Filistin cephesi çözüldü¬ 
ğünde Taeschner İngilizler’e esir düştü ve 
ancak 1919 sonunda Mısır yoluyla Alman¬ 
ya'ya dönebildi. Evliya Çelebi’nin eseri ve 
dönemindeki OsmanlI Anadolusu'nun to¬ 
pografyasına dair hazırladığı doçentlik te¬ 
zini 1922'de Münster Üniversitesi’ne sun¬ 
du. 1920’li yıllarda birkaç defa İstanbul'a, 
1930-1931’de Kahire'ye ve Kudüs’e gitti. 
1929’da Münster Üniversitesi’nde (fahrî) 
profesör unvanını kazandı. Dindar bir Ka¬ 
tolik olmasına rağmen Nazi iktidarıyla uz¬ 
laşıp 1933 yılında parti üyesi oldu. 1935’te 
Münster Üniversitesi'nde Anton Baums- 
tark’ın yerine şarkiyat profesörlüğüne ta¬ 
yin edildi. II. Dünya Savaşı yıllarında kısa 
bir süre uzman sıfatıyla Dışişleri Bakan¬ 
lığında görevlendirildi ve Aralık 1941’de 
Münster Üniversitesi'ne döndü. 1942’de 
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Şarkiyat Kürsüsü başkanlığına geçti. Sa¬ 
vaşın sonlarına doğru enstitü binalarının 
bombardımanda tahrip olması üzerine öğ¬ 
rencilerine bir müddet kendi evinde ders 
verdi. 1957’de emekliye ayrılıncaya kadar 
Münster’de enstitü müdürlüğünü yürüt¬ 
tü. Ayrıca 1956'dan itibaren Münster'de- 
ki Almanya-Türkiye Dostluk Cemiyeti’nin 
başkanlığını yaptı. 11 Kasım 1967'de uzun 
bir hastalıktan sonra Münster’deki evin¬ 
de öldü. Taeschner, uzlaştırıcı bir karakte¬ 
re sahip olup öğrenci ve meslektaşları ta¬ 
rafından çok sevilen bir hoca idi. Sık sık 
üzerinde çalıştığı ülkelere seyahat edip sa¬ 
ha araştırmalarına çıkan Taeschner, Paul 
VVittek ile beraber 1927 yazında Batı Ana¬ 
dolu'da bir geziye çıkarak özellikle İznik ve 
Bursa'da erken Osmanlı yapı ve kitabele¬ 
rini araştırıp neticelerini “Die Vezirfamilie 
der ğandarlyzâde (14.-15. Jht. ) und ihre 
Denkmâler" (isi, XVIII 1 1927|, s. 60-115) 
ve “Beitrâge zur frühosmanischen Epig- 
raphik und Archaologie” (a.g.e., XX [1932], 
s. 109-186) adlı makalelerinde yayımlamış¬ 
tır. Bu seyahatte gördüklerini ayrıca “Ana- 
tolische Forschungen” adlı bir yazısında 
(ZDMG, LXXXII [ 1928], s. 83-118) anlatmış¬ 
tır. 

Ailesinin sahip olduğu ilâç fabrikasının 
maddî imkân sağladığı Taeschner din, ede¬ 
biyat, tarih, hukuk, müzik vb. konuları da 
kapsayan, bazı Arapça ve Farsça kitapla¬ 
rın yanında ağırlıklı olarak OsmanlIca eser¬ 
lerden meydana gelen çok önemli bir yaz¬ 
ma koleksiyonuna sahipti. 1970'te bu ko¬ 
leksiyonun 131 elyazması Leiden Üniversi¬ 
tesi Kütüphanesi'ne satılıp 2006 yılında Jan 
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Schmidt tarafından katalogu hazırlanmış¬ 
tır. 1910'da Münih’te İslâm sanat eserleri 
sergisinde teşhir edilen, IV. Murad’ın Ve¬ 
nedik balyosu için yaptırdığı sanılan (son¬ 
radan “Taeschner albümü” diye anılan) bir 
Osmanlı minyatür albümünü 1914 yılında 
General Böttiger'den satın alıp 1925'te ya¬ 
yımlamıştır. Bir cildi Taeschner albümünün 
orijinalini teşkil eden dört adet minyatür- 
lü bu yazma 1937’de Berlin'deki Staatlic- 
he Museen’e sergilenmek üzere emanet 
verilmiş, ancak 1945’te -belki savaş gani¬ 
meti olarak- Rusya’ya gönderilmiş ve ora¬ 
da kaybolmuştur. 

Taeschner’in öncülük ettiği İlmî alanlar 
özellikle Anadolu'nun tarihî coğrafyası, Os¬ 
manlI coğrafî edebiyatı, kültür tarihi ve 
fütüvvet tarihini kapsar. Taeschner, Gab- 
riel Baer'e göre Ortaçağ loncaları konusun¬ 
da üstün bir otorite idi. Osmanlı ve İran 
sanat tarihiyle dinler tarihi diğer merak 
konularını oluşturur. 1944’te yayımlanan 
“Der İslam im Banne des Nationalismus 
der Zwischenweltkriegszeit” adlı bir ma¬ 
kalesinde (Beitrâge zur Arabistik, Semitis- 
tik und Islamıvissenschaft, nşr. Richard 
Hartmann - Helmuth Scheel, Leipzig 1944, 
s. 484-513) işaret ettiği gibi müslüman ül¬ 
kelerinde yaşanan modernlik gelişmeleriy¬ 
le de ilgilenmiştir. Bu yazıda, Türkiye'deki 
laikleşme sürecinin diğer müslüman Orta¬ 
doğu ülkelerinde etki ve paralellikleri olup 
olmadığı İncelenmektedir. Taeschner, Arap 
harfleriyle yazılmış metinlerin Latin harfle¬ 
rine çevrilmesini problem olarak görüp ye¬ 
ni bir transkripsiyon önerisinde bulunmuş 
(Vorschlag eines internationalen Transkrip- 
tionssgstems für die islamischen Litera- 
tursprachen, dem 18. internationalen Ori- 
entalistenkongress vorgelegt, Glückstadt- 
Hamburg 1931), dört yıl sonra Cari Brockel- 
mann, August Fischer ve VVilhelm Heffen- 
ning ile birlikte bugün de Almanya’da kul¬ 
lanılan sistemini oluşturmuştur (Die Trans- 
literation der arabischen Schrift in ihrerAn- 
uıendung aufdie Hauptliteratursprachen 
der islamischen Welt, Leipzig 1935; Wies- 
baden 1969). 

Taeschner’in başlıca eserleri şunlardır: 
1. Die Psychologie Qazwînis (Tübingen 
1912) 2. Das anatolische Wegenetz 
nach osmanischen Quellen (1924; I-II, 
Leipzig 1924-1926; I-II, Frankfurt / Main 
2008). Doçentlik tezinin bir bölümünü de 
içeren ilk büyük eseridir. Burada gerek 
Evliya Çelebi ve Kâtib Çelebi’nin eserleri 
gibi coğrafî edebiyatı, gerekse çeşitli ta¬ 
rihleri ve Avrupa seyahatnamelerini de¬ 
ğerlendirip Anadolu'dan geçen temel gü¬ 
zergâhları tesbit etmeye çalışmaktadır. 3. 
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Alt - Stambuler Hol- und Volksleben. 
Ein türkisches Miniaturenalbum aus 
dem 17. Jahrhurıdert (Hannover 1925; 
Osnabrück 1978). 4. Al-^Umâri's Be- 
richt über Anatolien in seinem Wer- 
ke Masâlik al-abşâr fi mamâlik al- 
amşâr (Leipzig 1929). İbn Fazlullah el- 
Ömerî’ye ait eserin Anadolu’yla ilgili kıs¬ 
mının Arapça metnidir. 5. Der anato- 
lische Dichter Naşiri (um 1300) und 
sein Futuvvetnâme (Leipzig 1944). 6. 
Geschichte der arabischen Welt (Hei- 
delberg-Berlin 1944). Eskiçağ'dan 1840 yı¬ 
lına kadar bir devri kapsar. 1964 yılında 
Fritz Steppat'ın milliyetçilik döneminde 
Arap dünyası üzerine yazdığı bir bölümle 
genişletilmiş olarak yeniden yayımlanmış 
ve uzun zaman Almanya’da el kitabı şek¬ 
linde kullanılmıştır. 7. Ğihânnumâ: Die 
altosmanische Chronik des M evlâna 
Mehemmed Neschri (1-11, Leipzig 1951- 
1955). Theodor Menzel, yıllarca Neşrî’nin 
Cihann ümâ’sıyla ilgili araştırma yaptıktan 
sonra 1939’da henüz metnini yayıma ver¬ 
meden ölünce Berlin’deki Prusya Bilimler 
Akademisi bu neşrin gerçekleştirilmesini 
Taeschner’den rica etmiştir. Yazmaların fo¬ 
tokopisi 1943’te bir bomba saldırısında ya¬ 
yınevinde yanmış, bu yüzden eser gecikme¬ 
li olarak yayımlanmıştır. 8. Gülschehris 
Mesnevi auf Achi Evran, den Heiligen 
von Kırschehir und Patron der türki- 
schen Zünfte (Wiesbaden 1955). 1930'da 
Taeschner’in, hocası Georg Jacob’dan sa¬ 
tın aldığı fütüvvet risâlelerini içeren Türk¬ 
çe bir el yazmasında (Schmidt, Catalogue, 
111, 298) bulduğu Gülşehrî'nin Ahî Evran 
hakkındaki mesnevisinin metni, Almanca 
tercümesi ve Taeschner’in yorumundan 
oluşmaktadır. Taeschner, 1930'da ilk neş¬ 
riyatla tercümesini Hamburg’da yayımla¬ 
mışsa da bu çalışma kendi ifadesiyle ye¬ 
tersiz kaldığı, ayrıca Raif Yelkenci’de mes¬ 
nevinin ikinci bir nüshası ortaya çıktığı için 
1955’te daha kapsamlı bir neşrini gerçek¬ 
leştirmiştir. 9. Zünfte und Bruderschaf- 
ten im İslam: Texte zur Geschichte der 
Futuwwa (Zürich-München 1979). Hayatı 
boyunca üzerinde çalıştığı bir dizi makale 
şeklinde yayımladığı bu fütüvvet ve lonca¬ 
lar tarihi kendi sağlığında hazırlanmasına 
rağmen ölümünden ancak on iki yıl son¬ 
ra kitap halinde çıkmıştır. 
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r n 

TAFDÎL 

( J-^&l ) 

Insan-melek, peygamberler, sahabe 
ve diğer insanlar arasında 
üstünlük açısından tercih yapmayı 
ifade eden bir terim. 

Sözlükte “artmak, fazlalaşmak; üstün 
gelmek” anlamındaki fazl (fadl) kökünden 
türeyen tafdîl; “bir kimseyi veya bir şeyi 
üstün tutmak, onu diğerlerinden üstün 
kabul etmek” demektir. Fazl ayrıca “karşı¬ 
lıksız iyilik, lutuf; üstünlük” mânasına ge¬ 
lir. Aynı kökten türeyen fazilet “güzel ah¬ 
lâkta üstün derece; bir şeyin kendine öz¬ 
gü üstünlüğü ve fonksiyonları” anlamında 
kullanılır (Râgıb el-tsfahânî, el-Müfredat, 
“fdl” md.; el-Mu'cemü’l-uasît, “fdl” md.). 
Fazl kavramı Kur’ân-ı Kerîm’de 104 yerde 
geçer. Bunların beşi hariç hepsi zât-ı ilâ- 
hiyyeye nisbet edilmektedir (M. F. Abdül- 
bâkı, el-Mu‘cem, “fdl” md.). İlgili âyetler 
incelendiğinde ve hayatın seyri göz önün¬ 
de bulundurulduğunda Cenâb-ı Hakkin in¬ 
sanları maddî imkânları, fiziksel ve ruhsal 
nitelikleri bakımından eşit yaratmadığı an¬ 
laşılır. Nisâ sûresinde (4/32, 34) insan tü¬ 
rünü meydana getiren kadın ve erkek cin¬ 
sinden her birinin diğerinde bulunmayan 
üstünlüklere sahip olduğu beyan edilir. Nahl 
sûresinde de ( 16/71 ) insanların maddî im¬ 
kânlar bakımından eşit seviyede tutulma¬ 
dığı bildirilir. Ruhî / mânevi bakımdan pey¬ 
gamberlerin hem diğer insanlara göre üs¬ 
tün bir konum taşıdığı (el-En'âm 6/83-86) 
hem de kendi aralarında fazilet derecele¬ 
rinin bulunduğu belirtilmiştir (el-Bakara 2/ 
253; el-İsrâ 17/55). Ayrıca iman, sâlih amel 
ve özellikle cihad faaliyeti açısından (en-Ni- 
sâ 4/95) insanlar arasında farklılıkların bu¬ 
lunduğu haber verilmiştir. Kur'ân-ı Kerîm'- 
de tafdîlden başka ictibâ, ihtiyar, ıstıfâ 
(seçmek, tercih etmek) kavramları Allah'a nis¬ 
bet edilerek bunların peygamberler, mü¬ 
minler ve bilhassa Muhammed ümmetine 
yönelik İlâhî fiiller olduğu (el-Hac 22/78) 
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vurgulanmıştır (a.g.e., “cby”, “hyr”, “şfv” 
md.leri). Buhârî, el-CâmPu'ş-şahîh 'in 
“Fezâdlü aşhâbi’n-nebî" bölümünde (62. 
kitab) Hulefâ-yi Râşidîn’in faziletleriyle hep¬ 
si muhacir arasında yer alan yirmiyi aşkın 
sahâbînin faziletine dair rivayetler zikret¬ 
miştir. Müslim, el-CâmPu’ş-şahîh 'in “Fe- 
zâ 3 il” bölümünde (43. kitab) Hz. Peygam¬ 
berin bütün varlıkların en hayırlısı oldu¬ 
ğuna işaret eden hadisleri kaydettikten 
sonra şemâili hakkındaki rivayetleri sıra¬ 
lamış, ardından Hz. îsâ, İbrâhim, Mûsâ, 
Yûnus, Yûsuf ve Zekeriyyâ ile Hızır’a dair 
rivayetlere yer vermiştir. Eserin “Fezâdlü’ş- 
şahâbe” bölümünde (44. kitab) dört hali¬ 
feden sonra muhacirlerden ve ensardan 
otuzu aşkın sahâbî ile Bey’atürrıdvân’a ka¬ 
tılan sahâbîler, ensar, bunların bazı kabile¬ 
lerinin ve Kureyş kadınlarının faziletleriyle 
ilgili rivayetleri nakletmiştir. VVensinck'in 
el-Mu c cem'\nde yirmi bir sütunluk bir yer 
kaplayan fazl kavramının birçok hadis riva¬ 
yetinin kaynağında bulunduğu görülmekte¬ 
dir. Burada imanın yanı sıra namaz, oruç, 
hac, zekât (sadaka), dua, zikir vb. ibadet¬ 
lerin ve ahlâkî davranışların gerçekleştiril¬ 
me biçimleri arasında üstünlüklerin bu¬ 
lunduğu ifade edilmektedir. Hadis rivayet¬ 
lerinde peygamberler ve ümmetleri ara¬ 
sındaki fazilet farklılıklarına da sıkça te¬ 
mas edilmektedir (Wensinck, el-Mu‘cem, 
“fzl” md.). 

Kur’ân-ı Kerîm’de genel anlamda kur¬ 
tuluşun iman ve sâlih amele bağlı olduğu 
ifade edilir. Bunun yanında imanın ve amel¬ 
lerin makbul oluş şartlarının ve derecele¬ 
rinin bulunduğu beyan edilir. Hadislerde ise 
daha ayrıntılı bilgiler verilir. Literatürde taf¬ 
dîl konusunda ileri sürülen görüşleri şöy- 
lece özetlemek mümkündür. 1. İnsan-Me- 
lek Arasında. Mutezile âlimlerinin çoğun¬ 
luğu, meleklerin Allah’a yakınlıkları ve gü¬ 
nahtan korunmuş olmaları dolayısıyla pey¬ 
gamberlerden ve insanlardan üstün oldu¬ 
ğunu kabul etmiştir. Az sayıda Eş’arî ke- 
lâmcısı ve İslâm filozofları da bu kanaat¬ 
tedir. Ehl-i sünnet ve Şîa kelâmcıları ise 
bazı nasların işaretiyle istidlâl ettikten baş¬ 
ka kötülük işlemeye eğilimi bulunan insan¬ 
ların iman edip sâlih amel işledikleri tak¬ 
dirde meleklerden üstün olacağını ifade 
etmiştir. Buna göre efdaliyet derecesi şöy- 
ledir: Başta Hz. Peygamber olmak üzere 
resuller, büyük melekler, nebîler, takvâ sa¬ 
hibi müminler, diğer müminler ve melek¬ 
ler (Teftâzânî, s. 196-199; DİA, XXIX, 41). 

2. Peygamberler Arasında. Peygamber¬ 
lerin Allah katındaki dereceleri itibariyle 
en üstün insan konumu taşıdıkları ve me¬ 
leklerden de üstün oldukları -Mu’tezile’- 
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ye mensup küçük bir grup dışında- İslâm 
âlimleri tarafından ittifakla kabul edilmiş¬ 
tir. Peygamberler arasındaki üstünlük de¬ 
receleri ise vahye muhatap olma şekilleri, 
görevlerinin süresi, bir bölgeye veya âlem¬ 
lere mahsus olmaları, bir kısmına büyük 
kitaplar, bir kısmına sahîfeler verilmesi, 
bazılarının doğrudan vahye mazhar olma¬ 
sı gibi özelliklere bağlı kılınmıştır. İslâm 
âlimlerine göre peygamberlerin üstün me¬ 
ziyetlerini kendinde toplaması, bütün in¬ 
sanlığa şâmil tebliğinin kıyamete kadar 
devam edecek olması sebebiyle Hz. Mu- 
hammed peygamberlerin en faziletlisidir. 
Ardından Hz. İbrâhim, Mûsâ, Dâvûd (ve¬ 
ya Nûh), îsâ gelir (Bağdâdî, Uşûlü’d-dîn, s. 
164-166; Fahreddin er-Râzî, VI, 195). Re- 
sûl-i Ekrem’in bazı hadislerde yer alan 
(Müsned, III, 14, 47, 53; Buhârî, “Enbiyâ 3 ”, 
35; “Huşûmât”, 1; Müslim, “Fezâ’il", 159- 
163), Allah'ın nebileri arasında üstünlük 
tartışması yapılmamasına dair sözleri ka¬ 
rışıklığa yol açabilecek tartışmaları önle¬ 
me amacını gütmektedir. 

3. İnsanlar Arasında. Hucurât sûresin¬ 
de (49/13) insanlar arasında üstünlüğün 
takvâ derecesine bağlı olduğu ifade edil¬ 
miş, bu husus Vedâ hutbesinde de yer al¬ 
mıştır. Buna göre üstünlük soya, ülkeye, 
makama veya servete değil mânevi üstün¬ 
lüklere, iman, ihlâs, sâlih amellere bağlı¬ 
dır ve üstünlük ölçüleri İlâhî ve nebevi be¬ 
yanlardan çıkarılmalıdır. Kur’ân-ı Kerîm’- 
de mevcut tafdîl âyetlerinde Benî İsrâil’in 
diğer milletlere üstün kılındığı belirtilir (el- 
Bakara 2/47, 122; el-A'râf 7/140). Müfes- 
sirler, özellikle Bakara sûresindeki âyetin 
bağlamını göz önünde bulundurarak İsrâ- 
iloğulları’na verilen üstünlüğün Hz. Mûsâ 
dönemine ait olduğu, ayrıca bu kavmin 
neslinden bazı peygamberlerin geldiği bi¬ 
çiminde yorumlamışlardır, nitekim Câsiye 
sûresindeki âyet de (45/16) bu anlayışı 
desteklemektedir (Taberî, I, 377-378). Ebû 
Mansûr el-Mâtürîdî, söz konusu üstünlü¬ 
ğü yine Bakara sûresindeki âyetin bağla¬ 
mı çerçevesinde son peygamber Hz. Mu- 
hammed’e yetişmiş olmalarına bağlar 
(Te’uîlâtü'l-Kur’ân, I, 118-119), 

4. İmamette Tafdîl. Resûl-i Ekrem as¬ 
haptan bir kısmının üstün yönlerini belirt¬ 
miş, Ebû Bekir’in Allah’ın cehennemden 
âzat ettiği bir kimse olduğu yolundaki ifa¬ 
desi (Tirmizî, “Menâkıb”, 16), önceki üm¬ 
metlerde kalplerine ilham verilmiş insan¬ 
ların bulunduğunu, ümmetinin içinde öy¬ 
le biri varsa onun Ömer olabileceğini söy¬ 
lemesi (Buhârî, “Fezâ’ilü aşhâbi’n-nebî”, 
6), Hz. Osman'ın haya duygusunu övmesi 
ve Tebük Seferi için yaptığı büyük feda¬ 
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kârlıkları takdirle anması (Müsned, 1,516; 
Tirmizî, “Menâkıb”, 19), Hz. Ali ile arasın¬ 
daki yakınlığın Mûsâ'nın Hârûn'la yakınlı¬ 
ğı gibi olduğuna, fakat kendisinden sonra 
peygamber gelmeyeceğine dair sözleri (Bu¬ 
hârî, “Fezâ’ilü aşhâbi’n-nebî”, 9, “Meğâzî”, 
78; Müslim, “Fezâ’ilü’ş-şahâbe”, 30-31 ) sa- 
hâbîlerle ilgili tafdîl örnekleri arasında zik¬ 
redilmiştir. Bu dört sahâbî ile birlikte anı¬ 
lan ve cennetle müjdelenen on kişinin (aşe- 
re-i mübeşşere) diğer altısı için de tafdîl 
söz konusu olmaktadır. Bunların dışında 
Resûl-i Ekrem’in Huzeyfe b. Yemân için 
ümmetin emini olduğu, Selmân-ı Fârisî 
için kendi aile fertlerinden biri sayıldığı 
şeklinde iltifat sözleri kullandığı bilinmek¬ 
tedir. Ayrıca Abdullah b. Mes’ûd ve Zeyd 
b. Sâbit gibi kültürlü sahâbîlerin bu yön¬ 
lerini takdir etmiştir. 

Hz. Peygamber’in vefatı üzerine imâ- 
met konusunda beliren ihtilâflarda Resû- 
lullah’ın halifesi seçilecek kişinin müslü- 
manların en faziletlisi olması gerektiği dü¬ 
şüncesi ileri sürülmüş, ilk dört halifenin 
meşruiyetinin buna göre değerlendirilme¬ 
si istenmiştir. Özellikle mezheplerin ortaya 
çıkmasının ardından çeşitli gruplar, ken¬ 
di inançları çerçevesinde en üstün insan 
olarak değerlendirilen kimsenin halifeliği¬ 
ni meşrû kabul etmiştir. Esasen müslü- 
manlar arasında ihtilâfların zuhur etme¬ 
sine yol açan tafdîl meselesi ilk dört hali¬ 
fe konusunda düğümlenerek mezheple¬ 
rin farklı düşünceleriyle birlikte zamanı¬ 
mıza kadar gelmiştir. Genellikle Hulefâ-yi 
Râşidîn ashabın en faziletlileri sayılmakla 
birlikte onların derecelendirilmesi ihtilâflı 
bir konudur. Zira bir kimsenin diğerlerin¬ 
den daha faziletli olduğunu söylemek onun 
Allah katındaki derecesinin daha yüksek 
olduğunu ileri sürmek demektir; bu ise 
yalnız Allah ve resulünün haber vermesiy¬ 
le bilinebilecek bir husustur. Öte yandan 
fazilet iddiaları için kullanılan deliller ke¬ 
sinlik taşımayıp övgü ve iltifat belirten söz¬ 
lerden ibarettir. 

İlk Basra Mu’tezilîleri'nden Amr b. Ubeyd, 
Nazzâm, Câhiz, Sümâme b. Eşres, Hişâm 
b. Amr el-Fuvatî, Ebû Ya’küb eş-Şahhâm 
gibi şahsiyetler Hz. Peygamber'den sonra 
insanların en faziletlilerinin sırasıyla Ebû 
Bekir, Ömer, Osman ve Ali olduğunu söy¬ 
lemiştir. Onlardan sadece Vâsıl b. Atâ, Hz. 
Ali’yi Osman’a tercih etmiştir. Buna kar¬ 
şılık Bağdat Mutezilesi mensuplarının ta¬ 
mamı Hz. Ali'nin Ebû Bekir'den üstün ol¬ 
duğunu iddia etmiştir. Ebü’l-Hüzeyl el-AI- 
lâf ise Ebû Bekir, Ömer ve Ali arasında bir 
tercih yapamamış, fakat bu üç kişiden her 
birinin Osman’dan üstün sayıldığını ifade 


etmiştir. Ebû Ali el-Cübbâî ile oğlu Ebû 
Hâşim, Hulefâ-yi Râşidîn hakkında zikre¬ 
dilen faziletlerin hemen hepsinde bulun¬ 
duğunu belirterek bu konuda bir üstün¬ 
lük sıralaması yapmamıştır. Ebû Abdul¬ 
lah el-Basrî, Hulefâ-yi Râşidîn içinde en 
üstün kişinin Ali, ardından sırasıyla Ebû 
Bekir, Ömer ve Osman olduğunu ileri sür¬ 
müştür. Bu konuda önceleri tereddüt etti¬ 
ğini söyleyen Kâdî Abdülcebbâr daha son¬ 
ra Hz. Ali’nin sahâbenin en faziletlisi ol¬ 
duğu yolundaki görüşü benimsediğini kay¬ 
deder. Ona göre Ali’nin takvâ, ilim, cömert¬ 
lik ve cesaret gibi üstünlükleri, ayrıca Ehl-i 
beyt’in bu konudaki icmâı onun en üstün 
derecesine delâlet eder ( Şerhu’l-Clşûli’L- 
hamse, s. 767), İlk Basra Mu’tezilîleri gibi 
düşünen Câhiz'in er-RisâletU'l-Hattâbiy- 
ye’sinde naklettiği. Hâkim en-Nîsâbûrî’- 
nin de benimsediği belirtilen (İbn Hazm, 
IV, 172), ashabın ve Hulefâ-yi Râşidîn'in en 
faziletlisinin Ömer b. Hattâb olduğu şek¬ 
lindeki telakki şâz kabul edilmiştir (Kâdî 
Abdülcebbâr, el-Muğrıî, XX/2, s. 113). 

Bütün Şîa fırkalarına göre Hz. Peygam¬ 
ber'den sonra ümmetin en faziletlisi, do¬ 
layısıyla meşrû imamı Hz. Ali’dir. Genellik¬ 
le Şiî fırkaları -Zeydiyye hariç- diğer üç ha¬ 
lifeyi Hz. Ali’nin imâmet hakkını gasbeden 
kimseler olarak görmektedir. İmâmiyye ve 
İsmâiliyye'ye göre ümmetin başına geçe¬ 
cek kişinin ümmeti kemale ulaştıracak en 
olgun kimse olması gerekir. Halbuki Ebû 
Bekir mâsum sayılmayıp şeytanın kendi¬ 
sine ârız olabileceğini söylemiş, sadece is¬ 
tikamet üzere hareket ettiği takdirde ken¬ 
disine yardım edilmesini istemiş, yine ken¬ 
disinin en hayırlı kişi olmadığı halde hilâ¬ 
fete geçirildiğini ifade etmiş ve ölümü sı¬ 
rasında ensarın hilâfet konusunda bir pa¬ 
yının bulunup bulunmadığını Hz. Peygam- 
ber'e sormadığı için üzüntüsünü beyan et¬ 
miştir. Ömer de Ebû Bekir'e acele ile biat 
edildiğini ve Allah’ın müslümanları bun¬ 
dan doğacak şerden koruduğunu belirt¬ 
miştir. Şîa’ya göre Hz. Peygamber'in ölü¬ 
müne yakın günlerde Üsâme ordusunu 
hazırlayıp Ebû Bekir, Ömer ve Osman’ın 
bu orduya katılmasını istemesi onların Me¬ 
dine dışına çıkarılarak Ali’ye ait olan hilâ¬ 
feti gasbetmelerini önleme amacına yö¬ 
nelikti. Fakat olaylar istenilen yönde ge¬ 
lişmemiştir. Ömer'in Resûl-i Ekrem’in ve¬ 
fatı esnasında onun ölmediği ve yakında 
geri döneceği şeklindeki sözlerinin ilminin 
noksanlığına işaret ettiğini belirten Şiî kay¬ 
naklarında (meselâ bk. İbnüT-Mutahhar, 
s. 196) Hz. Ali’nin onu uyardığı, bu uyarı 
olmasaydı Ömer'in helâke sürükleneceği 
kaydedilmektedir. Ramazanda teravihin 
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cemaatle kılınması bid'atını çıkarmak su¬ 
retiyle sünnet sınırını aşması da Şîa'nın 
onun hakkında ileri sürdüğü iddialardan 
biridir. Öte yandan Osman'ın câiz olmayan 
birçok iş yaptığını, bundan dolayı müslü- 
manların onu katlettiğini iddia eden Şîa, 
Osman'ı imâmet ve fazilet sınırları içinde 
mütalaa etmemiştir (a.g.e., s. 194-197). 
Zeydiyye, Hz. Ali'nin Hulefâ-yi Râşidîn’in 
ve ashabın en üstün kişisi olduğunu ka¬ 
bul etmekle birlikte ortaya çıkan şartlar 
gereği Ebû Bekir ve Ömer’in hilâfetlerinin 
meşruiyetini benimsemiştir. Onlara gö¬ 
re daha faziletlisi varken de başka birinin 
imâmeti sahihtir. Zeydiyye'nin Cerîriyye 
fırkası, Ebû Bekir ve Ömer’in fazilet ve 
imâmetini kabul eder, Ya'kübiyye de ay¬ 
nı kanaati taşır, fakat onları sevmeyenler¬ 
den teberrî etmez. Cârûdiyye ise mezhe¬ 
bin ana görüşünden ayrılarak Ebû Bekir 
ile Ömer'i küfürle itham eder. Haricîler ge¬ 
nellikle Hulefâ-yi Râşidîn'in ve ashabın 
en faziletlilerinin Ebû Bekir ve Ömer oldu¬ 
ğu kanaatindedir. Osman'ı ilk altı yıllık hilâ¬ 
fet devresinde meşrû halife kabul etmek¬ 
le beraber ikinci altı yıllık devresinde Eme- 
vî ailesine aşırı imkânlar tanıdığı ve fitne¬ 
ye yol açtığı gerekçesiyle onu tekfir etmiş¬ 
lerdir. Hz. Ali'yi tahkîme kadar olan dö¬ 
nemde meşrû halife görmelerine karşılık 
tahkimi benimsemesiyle onun da meşru¬ 
iyetini kaybedip küfre girdiğini ileri sür¬ 
müşlerdir. Bu sebeple her ikisiyle de ilgiyi 
kesmeyi en yüksek taat saymışlardır (Bağ¬ 
dadî, el-Fark, s. 104; Şehristânî, i, 115). 

Ehl-i sünnet, Hulefâ-yi Râşidîn'i Hz. Pey¬ 
gamberden sonra ümmetin en üstün ki¬ 
şileri kabul etmiştir. Buna göre İslâm üm¬ 
meti ve Hulefâ-yi Râşidîn içinde en fazilet¬ 
li kimse, Bekriyye diye bilinen bir fırkanın 
da tercihi olarak Hz. Ebû Bekir, daha son¬ 
ra Ömer'dir. Ehl-i sünnet, Ebû Bekir ile 
Ömer’in bu üstünlüğünün imandan kay¬ 
naklandığını belirten haberler ve Resûl-i 
Ekrem'in kendisinden sonra Ebû Bekir ile 
Ömer’e uyulmasını ifade ettiği çok sayıda 
naklî delille istidlâlde bulunmuştur (Nese- 
fî, 11, 909). Ehl-i sünnet arasında Ömer'in 
fazilet itibariyle Ebû Bekir’in önüne geçiril¬ 
mesi yahut bu konuda tereddüt edilmesi 
câiz görülmemiştir. Hulefâ-yi Râşidîn için¬ 
de Osman ve Ali konusunda çeşitli naklî 
deliller ileri süren Sünnî âlimleri (a.g.e., II, 
910-912) bunlardan hangisinin daha üs¬ 
tün olduğu hususunda kesin bir neticeye 
ulaşamamışsa da genellikle imâmetteki 
sıranın aynı zamanda üstünlükteki sıra 
kabul edildiği belirtilmiştir (tbn Hazm, IV, 
224; Gazzâlî, s. 153; Nesefî, II, 910; krş. İbn 
Teymiyye, IV, 435-436). Bu arada Abbâsiy- 


ye adıyla anılan ve Abbas b. Abdülmutta- 
iib'i ashabın en üstünü sayan bir toplulu¬ 
ğun varlığı da zikredilmelidir. 

Peygamberler dışında insanların Allah 
nezdinde en faziletlisi kâmil bir imana ve 
sâlih amellere sahip olan kimsedir. Kişile¬ 
rin bağlı bulunduğu ırk, kabile, sülâle, ya¬ 
şadıkları yerler vb. hususların üstünlük için 
bir tercih sebebi sayılmayacağı naslarla sa¬ 
bittir. Tafdîl konusuna devlet başkanlığı 
(imâmet) açısından bakış yapıldığında da 
durum aynıdır. İslâm tarihinin en hayırlı 
dönemi Asr-ı saâdet, ondan sonra ashap 
devridir. Resûlullah’ın vefatı üzerine dev¬ 
let merkezinde bulunan ve Kur’ân-ı Kerîm'- 
de kendilerinden övgüyle söz edilen mu- 
hâcirlerle ensar (et-Tevbe 9/100; el-Haşr 
59/8-9) o günkü şartlarda bir tür demok¬ 
rasiyi andıran bir yöntemle ilk halifeyi seç¬ 
miş, aynı yöntem bazı farklılıklarla birlik¬ 
te Hulefâ-yi Râşidîn’in hepsinin belirlenme¬ 
sinde uygulanmıştır. Bu seçim sırasında 
-Şîa’nın öne sürdüğü- efdaliyet veya Ehl-i 
beyt'e mensubiyet tercih sebebi yahut hi¬ 
lâfete hak kazanma delili olarak öne sü¬ 
rülmemiştir. On dört asırlık İslâm tarihi 
içinde büyük çoğunluğu Sünnî olan İslâm 
devletleri kurulmuş ve bütün değerleriyle 
İslâmiyet yaşatılmaya çalışılmıştır. Bu ger¬ 
çeği görmezlikten gelip başka teorik açık¬ 
lamalara önem verilmesi büyük sorunla¬ 
ra yol açtığı gibi İslâm nurunun hiçbir za¬ 
man sönmeyeceği ve hak dinin diğer bü¬ 
tün dinlere hâkim olacağı şeklindeki İlâhî 
beyanla da bağdaşmamaktadır (et-Tevbe 
9/32-33; es-Saf 61/8-9; ayrıca bk. Topaloğ- 
lu, s. 78-84). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Müsned, I, 516; III, 14, 47, 53; V, 227, 248; VI, 
49; Müslim, “Mesâcid”, 5; Ebû Dâvûd, “Şalât", 7; 
Tirmizî, “Siyer”, 5, “Cum'a”, 54; Taberî, CâmFu’l- 
beyârı (nşr. Sıdkı Cemîl el-Attâr), Beyrut 1415/ 
1995, I, 377-378; Eş'arî, Makâlât (Ritter), s. 102; 
Mâtürîdî, Te'vüâtü’l-Kur'ân (nşr. Ahmet Vanlıoğ- 
lu), İstanbul 2005, I, 118-119; Sâhib b. Abbâd, 
Nuşretü mezâhibi’z-Zeydiyye (nşr. Nâcî Haşan), 
Beyrut 1981, s. 81-90, 91-100; Kâdî Abdülceb- 
bâr, Şerhu’l-Uşûli’l-hamse, s. 766-767; a.mlf., 
el-Muğm, XX/2, s. 112-115; Bağdâdî, el-Fark 
(Abdülhamîd), s. 73, 104; a.mlf., Uşûlü’d-dln, 
İstanbul 1346/1928, s. 164-166; İbn Hazm, el- 
Faşl (Umeyre), IV, 171-173, 223-224; Ebû Ya'lâ 
el-Ferrâ, el-Mu c temed fi uşûli’d-dîn (nşr. Vedî' 
Zeydân Haddâd), Beyrut 1974, s. 261-262; Ebû 
Ca'fer et-Tûsî, el-Iktişâd fimâ yeta‘allaku bi’l- 
Ftikad, Necef 1399/1979, s. 331-333; Gazzâlî, 
el-İktişâd fl’l-i c tikâd, Beyrut 1403/1983, s. 153- 
154; Nesefî, Tebşıratü’l-edille (Salâme), II, 896- 
897, 909-912; Şehristânî, el-Milel (Kîlânî), I, 
115, 120-121; Fahreddin er-Râzî, Mefâtihu’l- 
ğayb, VI, 195; İbn Ebü'l-Hadîd, Şerhu Nehci’l- 
belâğa (nşr. M. Ebü'l-Fazl İbrâhim), Kahire 
1385/1965, I, 7-9; İbnül-Mutahhar el-Hillî, Min- 
hâcü’l-kerâme (Takıyyüddin İbn Teymiyye, M'ın- 
hâcü’s-sünrıe (nşr. M. Reşâd Sâlim), I içinde), Ka¬ 


hire 1962, s. 194-198; İbn Teymiyye, MecmiFu 
fetâuâ, IV, 435-436; Teftâzânî, Şerhu’F Aka’id, 
İstanbul 1315, s. 196-199; M. Rızâ Haşan ed-Dü- 
ceylî, Fırkatü’l-Ezârika, Necef 1393/1973, s. 77- 
78; D. M. Ronaldson, ‘ Akidetü’ş-Şfa (trc. A. M ), 
Beyrut 1410/1990, s. 34-35, 139; Bekir Topaloğ- 
lu, Emâll Şerhi, İstanbul 2008, s. 78-84; M. Sait 
Özervarlı, “Melek”, DİA, XXIX, 41. 

H Mustafa Öz 

T H 

TAFEYYİŞ 

(bk. ETTAFEYYİŞ). 

r i 

TAFRA 

( öjflkli ) 

Cismin mesafenin bir kısmını 
sıçrayarak geçtiğini ileri süren, 
anti-atomcu tabiat felsefesini 
temellendirmeye ilişkin 
bir kelâm ve felsefe terimi. 

Sözlükte “atlamak, aniden sıçramak” an¬ 
lamındaki tafra kelimesi. Mutezile kelâm- 
cılarından Nazzâm'ın mekânsal hareketin 
imkânını açıklamak amacıyla geliştirdiği 
teori için kullanılan bir terimdir. Teori ön¬ 
celikle Hişâm b. Hakem tarafından kulla¬ 
nılmış, fakat günümüze intikal eden şek¬ 
liyle Nazzâm tarafından geliştirilmiştir. Nes¬ 
nelerin bölünmeyen parçalardan (atomlar) 
oluştuğu düşüncesine karşı çıkan Nazzâm 
nesnelerin zihnen (bilkuvve) sonsuza kadar 
bölünebileceği görüşünü savunarak (Ebû 
Rîde, s. 124) kelâmcıların çoğunluğunca 
benimsenen, “bir nesnenin bir mekândaki 
bulunuşunun önceki bir bulunuşla önce- 
lenmemesi’’ şeklindeki hareket tanımını 
reddetmiştir. Ona göre eğer bir cisim bil¬ 
kuvve sonsuza kadar bölünebiliyorsa var 
sayılacak herhangi bir mesafe sonlu olma¬ 
yacak, bu durumda hareketi açıklamak da 
imkânsız olacaktır. 

Tâfra teorisi, hareketin varlığı kabul edil¬ 
mesi durumunda sonsuz bir mesafenin 
katedilmesi gerektiğini, bunun da müm¬ 
kün görülmediğini ileri sürerek hareketin 
varlığını kabul eden tezi çürütmeyi amaç¬ 
layan Zenon’un görüşü ile benzerlik arze- 
der. Ebü’l-Hüzeyl el-Allâf da Zenon para¬ 
dokslarına benzer şekilde sonsuza kadar 
bölünme kabul edildiğinde bir karıncanın 
asla bir sandalın sonuna ulaşamayacağı¬ 
nı söylemiştir (Kâdî Abdülcebbâr, s. 263; 
M. Azîz Nazmî Sâlim, s. 40-41). Nazzâm’a 
göre bunu aşmanın yolu mesafenin bir 
kısmını cismin sıçrayarak geçmesidir. Cis¬ 
min hareket esnasında sonsuza kadar bö- 
lünebilen bütün parçaları katetmesi müm- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


371 






TAFRA 


kün değildir. Şu halde hareket eden şey 
mesafelerin bir kısmını sıçrama yoluyla ka- 
tetmektedir. Meselâ bir kareyi çapraz ola¬ 
rak kateden bir karınca hedefine karenin 
iki kenarını dolaşan karıncadan daha ön¬ 
ce ulaşır. Bunu açıklamanın yegâne yolu 
hedefe daha önce ulaşan karıncanın bazı 
mekânları sıçrayarak geçtiği gerçeğidir (Cü- 
veynî, s. 439). Nazzâm tafra teorisini açık¬ 
lamak için bir kuyuya sarkıtılan iki sicim 
ve üst tarafı alt tarafından daha fazla ha¬ 
reket eden topaç gibi hareketli iki şeyden 
veya bir cismin iki parçasından birinin diğe¬ 
rini geçtiği bazı örnekler zikretmiştir ki bu 
örneklerin tamamı öndekinin mesafenin 
bir kısmını sıçrayarak geçtiğini gösterme¬ 
yi amaçlamaktadır (Eş'arî, s. 321, 346-347; 
Cüveynî, s. 434, 441). Nazzâm’ın tafra te¬ 
orisini, sürekli yaratmanın yanı sıra mûci- 
zelerin imkânını kanıtlamak ve ahlâk ala¬ 
nında insanın sıçrama yapması gerektiği¬ 
ne dikkat çekmek maksadıyla geliştirildi¬ 
ği kabul edilir (Ebû Rîde, s. 131). Kelâm- 
cıların çoğu, cismin ikinci mekâna uğra¬ 
madan üçüncü mekâna geçemeyeceğini 
ileri sürerek tafra görüşüne karşı çıkmış¬ 
lardır. 
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Abdülcebbâr, FazlüT-Ttizâl ve TabakâtüT-Mu‘te- 
zile (nşr. Fuâd Seyyid), Tunus 1393/1974, s. 263; 
İmâmü'l-Haremeyn el-Cüveynî, eş-Şâmil (nşr. Ali 
Sâmî en-Neşşâr v.dğr.), İskenderiye 1969, s. 434, 
439, 441; M. Azîz NazmîSâlim, İbrahim b. Seyyar 
en-Nazzam ve’l-fikrü’n-nakdiTTI-lslâm, İsken¬ 
deriye 1983, s. 40-41; Ebû Rîde, Min Şüyûhi’l- 
Mu^tezile İbrahim b. Seyyar en-Nazzâm, Kahire 
1989, s. 124, 129-131; O. N. H. Leaman, “Tafra", 
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S Burhan Köroğlu 

r n 

TÂGÜT 

( ) 

Hak yoldan saptıran, 
bazılarınca yaratılmışlık üstü 
konumunda tutulan varlık anlamında 
bir Kur an terimi. 

Sözlükte “azmak, sınırı aşmak” anlamın¬ 
daki tuğvân (tuğyân) kökünden türeyen 
bir isim / sıfat olup müfred-cemi ve müzek- 
ker-müennesi aynı şekilde kullanılır. Asıl 
mânası “aşırı derecede azgın ve müteca- 
viz"dir. Bundan hareketle Allah’tan başka 
tapınılan ve hak yoldan saptıran her varlık, 
put, şeytan, kâhin ve sihirbaz tâgütun kap¬ 
samı içinde düşünülmüştür (Râgıb el-lsfa- 
hânî, el-Müfredât, “tğv”, “tğy” md.leri; Li- 
sânü’l-‘Arab, “tğv”, “tğy" md.leri). Kur’ân-ı 


Kerîm'de tuğyan kavramı otuz dokuz yer¬ 
de geçer; tâgüt ismi sekiz âyette yer alır. 
Tâgüt dışındaki kullanılışlarda kavram bir¬ 
kaç âyette suyun taşması, gözün hedefi¬ 
ni şaşması, terazinin dengesinden saptı¬ 
rılıp eksik tartması gibi anlamlarda kulla¬ 
nılır, diğerlerinde dinî ve ahlâkî alanlarda¬ 
ki aşırılıklar, sapkınlıklar, zulüm ve teca¬ 
vüzler çerçevesinde geçer. Beş âyette bu 
kavramla Firavun’un azgınlığına atıf yapı¬ 
lır, dört âyette tuğyân ile küfür birbirinin 
tamamlayıcısı konumunda zikredilir (M. F. 
Abdülbâki, el-Mu^cem, “tğy” md.). Tâgüt 
kelimesinin yer aldığı sekiz âyetten ikisi İs¬ 
lâmiyet’in Mekke döneminde nâzil olmuş¬ 
tur. Nahl sûresinde geçen âyette (16/36) 
her ümmete bir peygamber gönderildiği, 
bunların temel hedeflerinin insanlara tâ- 
güttan uzak durup sadece Allah'a kulluk¬ 
ta bulunmayı telkin etmekten ibaret oldu¬ 
ğu belirtilir. Zümer sûresindeki âyetlerde 
ise (39/15-17) Allah'tan başkasına kulluk 
edenlerin hem kendilerini hem etkileri al¬ 
tında kalan kişileri hüsrana sevkettikleri 
bildirildikten sonra puta (tâgüt) tapmak¬ 
tan sakınıp yalnız Allah'a yönelenlerin ebe¬ 
dî mutluluğa ereceği haber verilir. Medenî 
sûrelerde yer alan âyetlerde (el-Bakara 2/ 
256-257; en-Nisâ 4/51,60, 76; el-Mâide 5/ 
60) hak dine karşı çıkan bâtıl ehli ve şer 
odakları konu edinilmiş, bunlara değil Al¬ 
lah'a iman etmenin, tâgütu değil Cenâb-ı 
Hakk'ı dost edinmenin ve anlaşmazlıkla¬ 
rın çözümü için O’nu hakem kabul etme¬ 
nin önemi vurgulanmıştır. Kur’ân-ı Kerîm'¬ 
de, İslâmiyet’in Medine döneminde Ehl-i 
kitap’tan olan yahudilerin dinî ve sosyal 
hayatta alternatif güç konumunu elde et¬ 
me yolundaki gayretlerine işaret edilmek¬ 
tedir. Nitekim genelde tâgütla aynı anla¬ 
ma gelen “cibt" kelimesinin yer aldığı âye¬ 
tin tefsirinde (en-Nisâ 4/51 ) bu iki kelime¬ 
nin yahudilerden Huyey b. Ahtab ile Kâ'b 
b. Eşrefi nitelediğini belirten müfessirler 
vardır (Taberî, V, 182-185; Mâtürîdî, III, 263- 
265; ayrıca bk. CİBT). 

Tâgüt kelimesi Ahmed b. Hanbel’in el- 
Müsned' inde, ayrıca Tirmizî’nin es-Sü- 
nen'\ dışında Kütüb-i Siffe’deki rivayetler¬ 
de yer almakta (Wensinck, el-MıTcem, “tğy” 
md ), genellikle Kur'an’daki kullanılışa pa¬ 
ralel olarak hak dinin ve hak mâbudun dı¬ 
şında kalan bâtıl inançları, putları ve şer 
odaklarını ifade etmektedir. Kelime hadis¬ 
lerde daha ziyade çoğul şekli olan “tavâgit" 
biçiminde geçmiştir. Bir hadiste tâgütlar 
ve atalar üzerine yemin edilmesi menedil¬ 
miş, hadisin diğer rivayetlerinde tâgütlar 
Câhiliye dönemindeki putlardan Lât ve Uz- 


zâ ile açıklanmıştır (Buhârî, “Eymân”, 4- 
6; Müslim, “Eymân” 6). 

Tâgüt, 1979 yılında İran’da gerçekleşti¬ 
rilen İslâm devriminden sonra Şiî dünya¬ 
sında Batı politikasını ve Amerika Birleşik 
Devletleri karşıtlığını yansıtmak, söz konu¬ 
su ülkelerin sosyal düzenini ve rejimlerini 
yermek amacıyla kullanılan bir siyasî slo¬ 
gan haline gelmiştir. Bu yaklaşım diğer İs¬ 
lâm ülkelerinde de kısmen taraftar bul¬ 
muş ve tâgüt İslâm karşıtı kabul edilen ki¬ 
şi, kurum, sistem ve anlayışlar için kullanı¬ 
lır olmuştur (krş. The Oxford Encyclopedia, 
IV, 176). 
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Mustafa Yavuz), İstanbul 2008, s. 315; Elmalık, 
Hak Dini, II, 868-871, 1368, 1383; IV, 2513; A. 
Jeffery, The Foreign Vocabulary ofthe Qur’ân, 
Baroda 1938, s. 202-203; M. Kropp, “Beyond 
Single VVords: Ma’ide-Shaytan-Jibt and Taghut”, 
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E Metin Yurdagür 

r n 

TAĞLÎB 

( ) 

Aralarında ilgi bulunan 
iki şeyden birinin lafzının 
diğerine tercih edilerek 
her iki şey için kullanılması 
anlamında bir terim. 

Sözlükte “yenmek, üstün gelmek" anla¬ 
mındaki galebe masdarından türeyen tağ- 
lîb “galip getirmek, çoğunluğa göre hük¬ 
metmek” anlamına gelir. Arap dilinin ka¬ 
dîm anlatım şekillerinden olan tağlîb, me- 
ânî ilminin konuları arasında zâhirî (söz¬ 
lük) mânasından başka mâna bildiren söz 
çeşitlerinden sayılan bir ifade tarzıdır (Ab- 
dülfettâh Besyûnî, 1, 290). Ancak Sübkî 
tağlîbe bedî' nevileri arasında da yer vere¬ 
rek onu edebî bir sanat şeklinde göster¬ 
mektedir ( c Arûsü’l-efrâh, IV, 473). Gerek 
anlatım biçimi gerekse edebî sanat ola¬ 
rak tağlîb, “aralarındaki bir ilgiden dolayı 
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bir lafzı diğer lafzı ve anlamını kapsaya¬ 
cak biçimde kullanmak" demektir. Bu sa¬ 
nata tağlîb adının verilmesinin sebebi bir 
lafzın diğerine üstün tutulup tercih edil¬ 
mesidir. Meselâ "ebeveyn" kelimesinin zâ- 
hirî anlamı “iki baba" olduğu halde “eb" 
“üm” (anne) kelimesine galip getirilerek 
annenin lafzını ve anlamını ifade edecek 
şekilde ikil biçime (tağlîb tesniyesi) dönüş¬ 
türülmüştür. Tağlîb, daha ziyade galip ge¬ 
tirilen lafzın ikil şekline çevrilmek suretiy¬ 
le gerçekleştiğinden nahiv ilminde de söz 
konusu edilmiş, gerçek ikil değil ona mül¬ 
hak olan türlerden sayılmıştır. Çünkü ger¬ 
çek ikilde ikili meydana getiren her iki öğe 
de aynı anlamı belirtir: Kalemân (kalem + 
kalem) “iki kalem” gibi. Halbuki tesniye- 
ye mülhak tağlîbde onu oluşturan iki öğe 
farklıdır. Bu farklılık üç tağlîb çeşidini or¬ 
taya çıkarır. 1 . Hem lafız hem anlamları 
farklı olan: “Eb + üm" anlamında ebeveyn 
gibi. 2. Lafızlarının harfleri aynı, hareke¬ 
leri farklı olan: “Ömer (b. Hattâb) + Amr 
(b. Hişâm = Ebû Cehil)" anlamında Öme- 
reyn gibi. “Ömereyn” ile Hz. Ebû Bekir ve 
Hz. Ömer de kastedilmiştir. Müberred. 
bununla Hz. Ömer ve Ömer b. Abdülaziz’in 
kastedildiğine dair görüşü, Cemel Sava- 
şı'nda Hz. Ali’ye “Bize Ömereyn'in (Ebû 
Bekir + Ömer) sünneti verildi" denilmesi¬ 
ni delil getirerek doğru bulmaz (el-Kâmil, 
I, 187). 3. Harf ve hareke bakımından la¬ 
fızları aynı, anlamları farklı olan: “Göz + 
göze" (pınar) anlamında ayneyn gibi (Ab- 
bas Haşan, I, 118). İster tesniye şeklinde 
ister başka şekillerde gelsin her durumda 
tağlîbin galip ve mağlûp olmak üzere iki 
unsuru vardır. Galip unsur söz içinde ge¬ 
çen, mağlûp unsur ise lafzı ve mânası ga¬ 
lip unsurun lafzıyla anlatılan ve söz içinde 
geçmeyen öğedir. Bu iki öğe arasında biri 
söylenince diğerinin akla gelmesi (telâzüm / 
tesâhüb), birbirine benzeme (teşâbüh), ta- 
nınmışlık (mâlûmiyet) gibi ilgiler bulunur. 
“Ömereyn"de (Hz. Ömer + Hz. Ebû Bekir) 
telâzüm / tesâhüb, “kamereyn"de (ay + 
güneş) teşâbüh ilgisi mevcuttur. 

Sîbeveyhi tağlîb üslûbuna ilk dikkat çe¬ 
ken dil âlimlerinden biridir. Müzekkerin 
müennese galip geldiğini bir kural olarak 
belirttikten sonra çok sayıda müennesin 
yanında bir müzekker unsur bulunursa 
ibarenin tağlîb yoluyla müzekker şeklin¬ 
de düzenleneceğini örneklerle açıklamış¬ 
tır (Kitabi! Sîbeveyhi, 111, 561-563). Aynı 
konuyu Müberred de ele almıştır (el-Kâ¬ 
mil, III, 1173). Arap dilinin, bütün kelime¬ 
leri eriller-dişiller şeklinde iki kategoriye 
ayrılan bir yapıya sahip bulunması sebe¬ 


biyle tağlîb üslûbu çerçevesinde kadınların 
erkeklerle ortak olduğu birçok husus, iş ve 
eylem eril kiple ifade edilir. Kur'an’da eril 
kiple yer alan “ey iman edenler”, “namaz 
kılınız”, “oruç tutunuz" ifadeleri bunun ör¬ 
neklerinden bazılarıdır. Ancak fiil ve amel 
kadınlara özgü ise veya kadınları özel bir 
şekilde ilgilendiriyorsa dişil kip kullanılır. 
Cennet ve nimetleriyle cehennem ve aza¬ 
bına dair âyetlerde eril kiplerin kullanılma¬ 
sı tağlîb üslûbunun bir gereğidir. Bilhas¬ 
sa ikil kiple gelen tağlîbler nahiv âlimleri¬ 
nin çoğunluğuna göre semâî olup kıyas yo¬ 
luyla üretilemez. Fakat bazı âlimler arala¬ 
rındaki ilgi, benzeşme ve ayrılmazlık, biri 
söylenince diğerini hemen akla getirecek 
şekilde güçlü olup karışıklığa meydan ver¬ 
meyecekse tağlîbin kıyasla da üretilebile¬ 
ceğini ileri sürmüştür (Abbas Haşan, I, 
118; Mîşâl Âsî - Emîl Bedi' Ya'küb, I, 443). 
Tağlîb çeşitlerinin hepsi mecazdır, çünkü 
tağlîbde bir lafız hem kendi anlamını hem 
de mağlûp unsurun lafız ve mânasını kap¬ 
samaktadır. Bu sebeple kendi anlamına 
delâlet eden yanı hakikat, diğer öğenin an¬ 
lamına delâlet eden yanı mecazdır (krş. Ab¬ 
bas Haşan, I, 118). Tağlîb üslûbu mücâve- 
re, musâhabe, müşâkele ve umûmüi-me- 
câz gibi alâkalarla mürsel mecazdan sa¬ 
yılmıştır (Teftâzânî, II, 50-55; Zerkeşî, III, 
312). 

Tağlîbde lafzın galip unsura tercih edil¬ 
mesinde erkeklik, önem, güç ve kudret, 
akıllılık, ekseriyet, fesahat, belâgat, lafız 
ve anlam bakımından üstünlük, lafzî ha¬ 
fiflik, şöhret ve şeref gibi sebepler zikre¬ 
dilmiş, bunlara bağlı olarak birçok tağlîb 
türü tesbit edilmiştir. 1. Müzekkerin mü¬ 
ennese tağlîbi. “Şems ve kamer” anlamın¬ 
da kamereyn kelimesi bunun örneklerin¬ 
den biridir. Şems ortası sâkin olduğu için 
daha hafif sayılmasına rağmen kamerin 
eril olması tercih sebebi teşkil etmiştir. 

3 j" âyetinde (el-Kıyâme 

75/9) fiilin eril özneye uygun bulunması ve 
Hz. Meryem'den söz eden 
âyetinde (et-Tahrîm 66/12) “oLiiai" yerine 
“ jjüiai” eril sîganın gelmesi bu nevi tağ- 
lîbdendir. İkinci örnekte Hz. Meryem’in ku- 
nutta (taat ve takvâ) erkekler derecesine 
ulaştığına tağlîb üslûbu ile işaret edilmiş¬ 
tir (Zerkeşî, III, 302-303; İbn Ya'küb el-Mağ- 
ribî, 11, 52-53). Müennesin müzekkere tağ¬ 
lîbi nâdirdir. 2. Lafız itibariyle daha hafif 
olanın ağır olana tağlîbi. İbn Sîde’ye göre 
(el-Muhkem, II, 109) “Ebû Bekir + Ömer" 
anlamında Ömereyn kelimesi bu türden¬ 
dir. Ömer terkip halinde bulunan Ebû Be¬ 
kir'den daha hafif görülmüştür. İbnü’l-Hâ- 


cib, Ömer'in bütün faziletlerinin Ebû Be¬ 
kir’de toplandığını ve bunun alt düzeyde- 
kinin üste tağlîbi nevinden sayıldığını be¬ 
lirtmiştir. Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm'a 
göre ise hilâfet günlerinin daha uzun, ken¬ 
disinin daha meşhur ve daha müessir ol¬ 
ması sebebiyle Ömer lafzı tercih edilmiş¬ 
tir (İbnü’s-Sikkît, s. 402; Zerkeşî, 111, 312- 
313). 3. Daha meşhur ve üstün konumda 
olanın böyle olmayana tağlîbi. “Mağrib + 
meşrik" anlamında meşrikayn gibi (ez-Zuh- 
ruf 43/38). Çünkü doğu yönü batı yönüne 
göre daha meşhur ve değerlidir ( a.g.e., 
a y.). 4. Akıllı varlıkların diğerlerine tağlî¬ 
bi. Nûr sûresinde (24/45) insanlar ve hay¬ 
vanlar “dâbbe" kavramı içinde zikredildik¬ 
ten sonra her iki kategoriyi kapsayacak 
şekilde insanlara has zamirin (hüm) geti¬ 
rilmesi gibi. 5. Sayıca çok olanın aza tağlî¬ 
bi. İman etmeyenlerin Şuayb'ı ve ona iman 
edenleri kastederek, “Veya siz bizim dini¬ 
mize geri dönersiniz” demeleri gibi (el- 
A'râf 7/88). Bu örnekte müminlere ait olan 
geri dönme fiili tağlîb yoluyla Şuayb’ı da 
kapsamaktadır; halbuki Şuayb hiçbir za¬ 
man onların dinini benimsememişti ki geri 
dönmesi söz konusu olsun (a.g.e., 111, 309). 
6 . Çoğul kipinin ikil ve tekil kipe tağlîbi. Yû¬ 
nus sûresinin 87. âyetinde Hz. Mûsâ ve 
Hârûn’dan ikil kiple söz edilirken âyetin 
devamında, “Evlerinizi namaz kılınacak me¬ 
kânlar haline getirin ve hepiniz namazı eda 
edin" buyurularak tağlîb yoluyla çoğul ki¬ 
pinin kullanılmasının sebebi, bu amellerin 
sadece Mûsâ ve Hârûn’a yönelik değil her 
mükellefi kapsadığını ifade etmektir (Bes- 
yûnî, I, 291-292). 7. Muhatabın gaibe tağ¬ 
lîbi. Nemi sûresinin 55. âyetinde geçen 
“ojtfsu" ,»üî Jj” (Doğrusu siz beyinsizli¬ 
ği seçmiş bir toplumsunuz) ifadesinin son 
kelimesi kurala göre şeklinde gâib 
sîgasında olması gerekirken muhatap za¬ 
miri olan “p.üî" alâkasıyla muhatap biçi¬ 
minde gelmiştir. 8 . Kuvvetli olanın zayıfa 
tağlîbi. Ebeveyn ile vâlideynde babanın an¬ 
neye tağlîbi bu kabildendir. Daha büyük 
ve daha geniş olanın böyle olmayana tağ¬ 
lîbi de bu gruba dahildir. Bahr kelimesi¬ 
nin aynı zamanda “nehir” anlamında kul¬ 
lanıldığı “jlpJİ ispp l» j" (İki deniz (ır¬ 
mak + denizi eşit olamaz) âyetinde oldu¬ 
ğu gibi (Fâtır 35/12). 9. Özelin genele tağ¬ 
lîbi. “İşte bu, iki elinin önceden yapıp gön¬ 
derdiği amellerin yüzündendir” beyanında 
(el-Hac 22/10) işlerin çoğu iki elle yapıldı¬ 
ğı için bütün organların işlediği amelleri 
kapsamak üzere tağlîb üslûbu ile ifade 
edilmiştir. Kemalpaşazâde’nin Risâle ti 
tahkiki't-tağlîb, Gelenbevî’nin Türkçe Ri- 
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sâle-i Tağlîb ve Muhammed Emîn el-Mu- 
hibbî’nin Cene'l-cenneteyn fî nev^ayi'l- 
müşenneyeyn adlı eseri bu konudaki müs¬ 
takil çalışmalardır. 
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TAĞLİB (Benî Tağlib) 

( ) 

Adnânîler’e mensup 
bir Arap kabilesi. 

Adnânîler'den Benî Rebîa’nın Benî Be¬ 
kir b. Vâil gibi başlıca kollarından biridir. 
Kabileye adını veren Tağlib b. Vâil’in asıl 
isminin Disâr olduğu, düşmanlarına galip 
gelmesi yolundaki babasının temennisiy¬ 
le Tağlib diye adlandırıldığı kaydedilir (İbn 
Hazm, s. 302). Bu kabileye nisbet edilen¬ 
ler Tağlebî (Tağlibî) şeklinde anılır. Ganm, 
Evs ve İmrân adlarında üç oğlu bulunan 
Tağlib'in soyu daha ziyade Ganm vasıtasıy¬ 
la devam etmiştir. Bekir b. Hubeyb b. Amr 
b. Ganm'ın altı oğlu (Cüşem, Mâlik, Amr, Sa'- 
lebe, Haris, Muâviye) ve onların soyundan 
gelenler kabilenin başlıca kollarını oluştur¬ 
makta, bunlara Arâkım denilmektedir. Be¬ 
nî Züheyr b. Cüşem, Benî Attâb b. Sa'd b. 
Züheyr, Benî Şu’be, Benî Hamdân kabile¬ 
nin önemli alt kolları arasındadır. Başlan¬ 
gıçta Tihâme bölgesinde yaşayan Benî Tağ¬ 
lib zamanla Hicaz, Necid ve Bahreyn’e ya¬ 
yıldı. Daha sonra kuzeye doğru ilerleyip İs¬ 
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lâm’dan sonra da devam eden bir süreç¬ 
te İrak ve Suriye’nin yanı sıra el-Cezîre böl¬ 
gesindeki Diyârırebîa’ya, özellikle Musul, 
Sincar ve Nusaybin çevresine göç etti. Böy- 
lece kabile, Bizans ve Sâsânîler’in yanı sı¬ 
ra onların müttefiki olan Gassânî ve Lah- 
mîler’e komşu oldu. Bölgede genellikle Hı¬ 
ristiyanlık hâkim olduğundan Benî Tağlib 
mensupları diğer birçok Arap kabilesi gi¬ 
bi çoğunlukla bu dine girdiler. Araplar'm 
en büyük ve güçlü kabilelerinden olan Be¬ 
nî Tağlib bilhassa Câhiliye döneminde sa¬ 
vaşçılığı ve saldırganlığıyla meşhurdu. 

Sâsânî İmparatoru II. Sâbûr (Şâpûr, 309- 
379), Suriye seferinde BenîTağlib'e ait top¬ 
raklara saldırarak çok sayıda esir alıp bun¬ 
ları Bahreyn, Dârîn ve çevresine nakletti 
(Taberî, 11, 57). Kabile V-VI. yüzyıllarda Ku¬ 
zey ve Orta Arabistan'da devlet kuran Kin- 
deliler'in hâkimiyetine girdi ve Kinde Hü¬ 
kümdarı Hâris b. Amr’ın 525'te Hîre’yi ege¬ 
menliği altına almasına yardımcı oldu. 

Yemen hâkimiyetini kabul eden Rebîa 
ve Mudar kabileleri, Yevmü Hazâz adı veri¬ 
len savaşta Benî Tağlib'in reisi Küleyb (Vâil) 
b. Rebîa ve meşhur savaşçısı Seffâh lakap¬ 
lı Seleme b. Hâiid et-Tâğlibî kumandasında 
kazandığı büyük galibiyetle Yemen hâki¬ 
miyetinden kurtuldular. Bu başarıda önem¬ 
li rol oynayan Benî Tağlib reisi Küleyb b. 
Rebîa, Rebîa ve Mudar kabileleri tarafın¬ 
dan lider olarak tanındı. Ancak zamanla 
yetkilerini aşan bazı davranışları yüzünden 
kabilelerin nefretini kazandı; kayınbiraderi 
ve Benî Bekir b. Vâil'in ileri gelenlerinden 
olan Cessâs b. Mürre tarafından öldürül¬ 
dü. Zira Küleyb, Cessâs b. Mürre’nin tey¬ 
zesi Besûs bint Münkız et-Temîmî’nin bir 
dişi devesini kendisine ait otlağa girdiği 
için yaralamıştı. Küleyb'in şair kardeşi Mü- 
helhil’in ağabeyinin öcünü almak için ha¬ 
rekete geçmesiyle Câhiliye devrinde Arap 
kabileleri arasında yaşanan savaşların (ey- 
yâmü'l-Arab) en meşhurlarından biri olan 
Besûs savaşı başlamış oldu. Aralıklarla kırk 
yıl devam eden mücadele Yevmü tehâlü- 
kı'l-limem (Yevmü’t-tehâlük) adı verilen son 
savaşta Benî Bekir b. Vâil'in Benî Tağiib'e 
karşı kesin zafer kazanmasıyla sona erdi 
(525) Lahmî Kralı III. Münzir’in devreye 
girmesiyle iki taraf arasında Zülmecâz’da 
anlaşma yapıldı. 528 yılında Lahmî Kralı 
III. Münzir’e yenilen Kinde Hükümdarı Hâ¬ 
ris b. Amr tahttan çekilip topraklarını dört 
oğlu arasında bölüştürdüğü sırada oğlu 
Şürahbîl’i Bekir b. Vâil, Seleme’yi de Tağlib 
kabilesine melik tayin etti. Hâris b. Amr'ın 
ölümünün ardından Şürahbîl ile Seleme 
arasında meydana gelen mücadelede her 
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iki kabile kendi meliklerinin yanında bir- 
biriyle savaştı. 530’da Küfe ile Basra ara¬ 
sında Külâb denilen yerde yapılan ve Yev- 
mü'l-Külâbi’l-evvel adıyla bilinen savaş Şü- 
rahbîl’in, Benî Tağlib mensubu Ebû Haneş 
Usaym b. Nu'mân tarafından öldürülme¬ 
siyle sonuçlandı. Lahmîler yeniden Hîre’- 
nin kontrolünü ele geçirince Tağlib kabi¬ 
lesi onlara destek verdi. İslâm’ın doğuş yıl¬ 
larına yakın bir zamanda Benî Bekir b. Vâil 
ile Sâsânîler arasında cereyan eden ve Sâ- 
sânîler'in yenilgisiyle sonuçlanan Zûkâr sa¬ 
vaşında Benî Tağlib, Sâsânîler tarafında yer 
aldı. 

Hicretin 9. yılında (630) Medine'ye gelip 
Hz. Peygamber’le görüşen ve bir kısmı 
müslüman olan on altı kişilik Benî Tağlib 
heyeti hıristiyan kalmak isteyen Benî Tağ- 
libliler’e izin verilmesini istedi. Resûl-i Ek¬ 
rem çocukların vaftiz edilmemesi şartıyla 
bu isteği kabul etti (İbn Sa'd, I, 316). Tağ¬ 
lib kabilesi, Resûlullah’m vefatının ardın¬ 
dan el-Cezîre bölgesinde peygamberlik id¬ 
diasında bulunan ve anne tarafından Tağ- 
lib’e mensup olduğu rivayet edilen Secâh'ı 
destekledi. Irak ve Suriye fetihlerinde Sâ¬ 
sânî ve Bizans orduları safında savaşan 
hıristiyan Arap kabileleri arasında Benî Tağ¬ 
lib de bulunmaktaydı. Hâiid b. Veiîd, 12 
(634) yılında Enbâr’ı fethettikten sonra 
Sâsânî kuvvetlerine destek veren Nemir, 
Tağlib ve İyâd kabilelerini ağır bir yenilgi¬ 
ye uğrattı. Ayrıca Suriye'ye doğru ilerler¬ 
ken Rebîa b. Büceyr kumandasında top¬ 
lanan bazı mürted Benî Tağlib mensupla¬ 
rının üzerine yürüyüp ele geçirdiği gani¬ 
met ve esirleri Hz. Ebû Bekir’e gönderdi. 
Hz. Ömer döneminde el-Cezîre bölgesi fet¬ 
hedilince burada yaşayan Tağlibliler hıris- 
tiyan kalmak şartıyla antlaşmaya razı ol¬ 
dular, ancak kendilerini küçültücü bulduk¬ 
ları cizyeyi ödemek istemediler. Benî Tağ¬ 
lib'in Bizans’a katılması ihtimalini dikkate 
alan Hz. Ömer, diğer gayri müslimlere ya¬ 
pılan uygulamalardan farklı olarak bu kabi¬ 
leden cizye yerine zekât nisbetinin iki katı 
vergi alınmasını istedi. Ayrıca kabile men¬ 
suplarının çocuklarını vaftiz ettirmemeleri 
ve içlerinden müslüman olmak isteyenle¬ 
re engel olmamaları şart koşuldu. Sıffîn 
Savaşı'nda Muâviye b. Ebû Süfyân taraf¬ 
tarları arasında bazı Tağlibliler de vardı. 
Muâviye’nin şairi Kâ'b b. Cuayl et-Tağlibî 
bunlardandı. 

Genellikle Emevî yanlısı olan Benî Tağ¬ 
lib mensupları Harre Savaşı’nda (63/683) 
Yezîd b. Muâviye’nin, Mercirâhit Savaşı'n- 
da (64/684) Mervân b. Hakem’in ordusun¬ 
da yer aldı. Yemenî ve Mudarî Arap kabi- 
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leleri arasındaki mücadelede bir süre Be¬ 
nî Kelb'e karşı Kayslılar'ı destekleyen Be¬ 
nî Tağlib, Kelbîler’in yenilmesinden sonra 
Kayslılar’la ihtilâfa düştü. Galibiyetin el de¬ 
ğiştirdiği birkaç savaşın ardından bölge¬ 
de yaşayan göçebe ve yerleşik Benî Tağ- 
libliier, İbn Hevber kumandasında Haşşâk 
nehri kenarında bir araya geldiler. Benî 
Tağlib’in üstünlüğüyle sonuçlanan savaş 
(70/689) Yevmü’l-Haşşâk (Yevmü'l-Arâkım, 
Yevmü Sincâr) adıyla bilinmektedir. Daha 
sonra Kayslılar ile Benî Tağlib arasında Mu¬ 
sul topraklarında Dicle’nin batı yakasında 
kalan Kuheyl mevkiinde yapılan şiddetli sa¬ 
vaşta Tağlibliler yenildi (Belâzürî, Ensâb, 
V, 313-331; İbnü'l-Esîr, IV, 309-322). 

Benî Tağlib mensuplarının bir kısmı Eme- 
vîler ve Abbâsîler döneminde vali ve ku¬ 
mandan tayin edildi. Son Emevî halifesi II. 
Mervân döneminde Hişâm b. Amr b. Bis- 
tâm et-Tağlibî, Musul ve el-Cezîre valisi 
idi. Hişâm, Abbâsî Halifesi Ebû Ca’fer el- 
Mansûr tarafından ISI (768) yılında Sind 
valiliğine gönderildi. Halife Mehdî-Billâh 
devrinde Bistâm b. Amr et-Tağlibî, Sind 
ve ardından Azerbaycan valiliğine getiril¬ 
di. 177 (793) yılında Bizans topraklarına 
düzenlenen seferin kumandanı Abdürrez- 
zâk b. Abdülhamîd et-Tağlibî idi. 197 (813) 
yılında Halife Emîn tarafından Musul va¬ 
liliğine tayin edilen Haşan b. Ömer b. Hat- 
tâb et-Tağlibî bir süre sonra Cizre şehrini 
kurdu. Me’mûn döneminde şair Amr b. 
Külsûm'ün soyundan gelen Tavk b. Mâ¬ 
lik, Diyârırebîa valiliğine getirildi. Oğlu Mâ¬ 
lik b. Tavk b. Mâlik, Vâsik-Billâh ve Müte- 
vekkil-AIellah devirlerinde Dımaşk ve Ür¬ 
dün valiliği yaptı ve Rahbe şehrini kurdu. 
261’de (875) Hıdır b. Ahmed et-Tağlibî, 
Halife Mu’temid-Alellah Ahmed b. Ca’fer 
tarafından Musul valiliğine tayin edildi. 
Benî Tağlib’e mensup olup 111. (IX.) yüzyıl¬ 
da Musul’a yerleşen Hamdânîler, Abbâsî- 
ler’e vali ve kumandan olarak özellikle Hâ- 
ricîler ve Karmatîler’e karşı mücadelede 
önemli hizmetlerde bulundular. Hamdâ¬ 
nîler, IV. (X.) yüzyılda Musul ve çevresiyle 
Kuzey Suriye'de hüküm süren bir hânedan 
kurdular. Benî Tağlib kabilesinden çok sa¬ 
yıda şair yetişmiştir. Küleyb b. Rebîa’nın 
kardeşi Mühelhil, Amr b. Külsûm, Câbir 
b. Hüney et-Tağlibî, Kâ'b b. Cuayl, Ahtal, 
Kutâmî, Külsûm b. Amr el-Attâbî ve Ebû 
Firâs el-Hamdânî bunlar arasındadır. Be¬ 
nî Tağlib ile aynı adı taşıyan Benî Tağlib b. 
Hulvân kabilesi Araplar'ın Kahtânîler kolu¬ 
na mensuptur. Meşhur Kelb kabilesi Benî 
Tağlib b. Hulvân'ın önemli kollarındandır 
(İbn Hazm, s. 452). 
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TAGLIZ 

( 1AAÂÜI ) 

Arap alfabesine ait 
lâm harfinin kalın okunmasını 
ifade eden bir terim 


L 

(bk. HARF). 
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TAĞRİB 
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(bk. SÜRGÜN). 
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TAĞRİM 

1 

L 

(bk. GARÂMET). 
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r h 

TAĞRÎR 

() 

İvazlı akidlerde 
taraflardan birinin 
diğerini aldatması anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte “bir kimseyi yanıltmak, aldat¬ 
mak, tehlikeye atmak" anlamındaki tağ- 
rîr fıkıh terimi olarak satım, icâre vb. ivaz¬ 
lı akidlerde taraflardan birinin ya da onun¬ 
la irtibatlı üçüncü kişinin söz veya davra¬ 
nışı ile diğer tarafı kasten aldatmasını ifa¬ 
de eder. Fıkıh literatüründe bu fiil için hı- 
lâbe, gış, tedlîs, hıyanet, hud’a / hıdâ’ gi¬ 
bi kelimeler de kullanılır. Bunların bir kıs¬ 
mı bağlama göre özel anlamlara sahiptir. 
Meselâ gış “bir şeyin gerçek durumunu 
değiştirme, hukukî işlemin konusunda ve¬ 
ya bedelinde mevcut olmayan iyi bir özel¬ 
liği varmış ya da olumsuz bir özelliği yok¬ 
muş gibi gösterme”; tedlîs “genellikle akid 
sırasında malın kusurunu veya hoş görül¬ 
meyen bir özelliğini gizleme"; hıyanet "gü¬ 
vene dayalı akidlerde gerçeğe aykırı be¬ 
yanda bulunma”; tağrîr “daha çok sözlü 
olarak aldatma” mânasındadır. Ancak fı¬ 
kıh eserlerinde birbirinin yerine kullanıla¬ 
bildiği için bu kavramlardan hangisinin 
daha kapsamlı olduğu hususunda farklı 
yorumlar yapılmıştır. Klasik fıkıh literatü¬ 
ründe değişik konular arasına serpiştiril¬ 
miş biçimde ele alınan irade ayıpları için 
çağdaş yazarlarca değişik tasnifler benim¬ 
senmekle birlikte bu tasniflerin hepsinde 
aldatma (tedlîs, hılâbe), tarafların gerçek 
iradeleriyle irade beyanları arasında uyum¬ 
suzluk meydana getiren bir irade ayıbı ola¬ 
rak yer alır (bk İRADE) Çağdaş İslâm ül¬ 
kelerinin medenî kanunlarında bu anlamı 
karşılamak için tağrîr veya tedlîs terimi¬ 
nin tercih edildiği, bazılarında ise ikisinin 
birlikte kullanıldığı görülür. Aynı kökten 
türeyen ve gerek sözlük anlamı gerekse 
haksız kazanç sağlamanın amaçlanması 
bakımından tağrîr ile aynı olan garar ma¬ 
hiyet ve hükümleri açısından önemli fark¬ 
lılıklar taşır (bk. GARAR). İki taraflı ivazlı 
akidlerde bedeller arasındaki açık nisbet- 
sizliği ifade eden gabn teriminin de tağ- 
rîrle bir anlam ve hüküm ilişkisi vardır; an¬ 
cak gabnin tek kaynağı tağrîr değildir. Tağ- 
rîrin Türk hukuk dilindeki karşılığı hiledir. 
Kur’ân-ı Kerîm’de tağrîr yer almamakla 
birlikte aynı kökten türeyen birçok kelime 
"aldatma, aldanma” vb. anlamlarda geç¬ 
mekte, "had’” kökünden bazı kelimeler de 
münafıkların Allah’ı, Peygamber’i ve ina¬ 
nanları aldatma çabaları bağlamında kul- 
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lanılmaktadır (M. F. Abdülbâki, el-Mu c cem, 
“ğrr”, “hd'a" md.leri). Hadislerde de tağ- 
rîr kelimesi yer almamakla birlikte yine ay¬ 
nı kökten gelen birçok kelime “aldatma, 
aldanma” vb. mânalarda, had - ve gış kö¬ 
künden bazı kelimeler “alışverişte ve diğer 
hususlarda aldatma” anlamında ve “hılâbe” 
kelimesi “alışverişte aldatma” mâ¬ 
nasında geçmektedir (Wensinck, eI-Mu c - 
cem, “ğrr”, “hd'a”, “ğşş", “hlb” md.leri). 

Kur’an’da ticarî ilişkilerin karşılıklı rızaya 
dayanması ilkesi vurgulanıp aldatma vb. 
bâtıl yollarla kazanç sağlama yasaklandığı 
gibi (el-Bakara 2/188; en-Nisâ 4/29, 161) 
özellikle alışverişlerde ölçü ve tartının tam 
yapılması, hileli yollarla insanların malla¬ 
rının eksiltilmemesi istenmiş ve buna ay¬ 
kırı davrananların helâk olacağı bildirilmiş¬ 
tir (el-A'râf 7/85; er-Rahmân 55/9; el-Mu- 
taffifîn 83/1-3). Ticarî ve sosyal ilişkilerde 
aldatma yasağı değişik ifade ve üslûplar¬ 
la hadislerde de yer almış, bilhassa satı¬ 
lacak deve ve davarların memelerindeki 
sütü biriktirmeyi yasaklayan ve literatür¬ 
de “musarrât hadisi” diye bilinen rivayet 
fakihlerin fiilî tağrîrle ilgili değişik bakış 
açılarının esas delilini oluşturmuştur. Hi¬ 
le ve sahtekârlık yaparak insanları aldat¬ 
manın dünyevî ve uhrevî sorumluluk ge¬ 
rektiren bir davranış ve bu yolla elde edi¬ 
len kazancın haram olduğu kabul edil¬ 
mekle birlikte fıkıhta ilke olarak ticarî ve 
sosyal ilişkilerde güven ve istikrar ortamı¬ 
nın korunmasına, ciddi bir ihlâl veya ge¬ 
rekçe olmadıkça akidlerin bozulmaması- 
na önem verildiği için tağrîr vb. irade ku¬ 
surlarının yapılan akidler üzerindeki et¬ 
ki derecesi ve sonuçları tartışılmış, bu 
konuda oldukça ayrıntılı bir tağrîr / tedlîs 
doktrini geliştirilmiştir (bk. HİLE) Bu çer¬ 
çevede güven esasına dayalı akidlerde ya¬ 
nıltıcı sözler söylenmesi ve yalan beyanda 
bulunulması akdin hükümlerini doğrudan 
etkileyen bir durumdur (bk. İSTİRSÂL; MU- 
RÂBAHA; TEVLİYE; VADÎA) Fakihlerin bir 
kısmına göre pazarlığa dayalı satışlarda¬ 
ki (müsâveme), “Daha önce şu fiyatı ver¬ 
diler, vermedim” veya, “Maliyeti şu, bun¬ 
dan aşağısı zarar eder” gibi beyanlar, ger¬ 
çeğe aykırı olması ve satımın gabn-i fâhiş 
içermesi durumunda alıcı için akdi feshet¬ 
me yetkisi veren sözlü tağrîr kabul edil¬ 
miştir. Tağrîr, satıcının muhatabını aldat¬ 
mak amacıyla sözleşmeye konu olan mal¬ 
da kendisi tarafından bilinen bir kusuru 
açıklamayıp susması gibi olumsuz davra¬ 
nışlarla da meydana gelebilir. Buna “tağ¬ 
rîr bi’l-kitmân” denilmektedir. Fakihlerin 
çoğunluğu, bu durumda alıcının sözleş¬ 
meyi bozma olduğu gibi kabul etme hu¬ 
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susunda muhayyer sayılması için gizlenen 
kusurun ayıp muhayyerliği doğuracak öl¬ 
çüde olmasını şart koşarken Mâlikîler ku¬ 
sur ne olursa olsun bu muhayyerliğin ta¬ 
nınacağı görüşündedir (ayrıca bk. AYIP). 
Öte yandan üçüncü kişilerin katkısıyla 
meydana gelen aldatma şekilleri arasın¬ 
da, bir satım akdinde mal sahibiyle anlaş¬ 
malı üçüncü kişinin satın almak niyeti ol¬ 
madığı halde gerçek müşterileri kandır¬ 
mak için alıcı gibi görünüp satışa arzedil- 
miş mala değerinden fazla fiyat teklif et¬ 
mesi anlamına gelen “neceş” özel bir yer 
tutar (bk. MÜZAYEDE). 
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TAĞYİR 

( ) 

Vezin gereği lafzın başka bir şekle 
dönüştürülmesi anlamında 
edebiyat terimi. 

Sözlükte "değiştirmek" mânasına gelen 
tağyîr “kelimelerde harekeleme ve nok¬ 
talama hataları yapmak" anlamında kul¬ 
lanılmıştır. Edebiyat terimi şeklinde ilk 
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defa Kudâme b. Ca'fer tarafından (İdrîs 
en-Nâkürî, s. 361-362) şiirde lafızla veznin 
uyuşmasına dair kusurlar arasında sayıl¬ 
mış, “vezin gereği lafzın halinin ve şekli¬ 
nin bir başka şekle dönüştürülmesi” diye 
tanımlanmış, örnek olarak Nâbiga ez-Züb- 
yânî’nin şu beyti kaydedilmiştir: 

“Jİİİ L jT ^ /<U*J AİLü 3 ” 

(Büyük Yemen krallarına ait her ağır ve 
bol zırh ve Süleyman dokuması her etek¬ 
li ve çivili zırh). Beyitte Hz. Süleyman’ın is¬ 
mi vezin gereği Süleym’e dönüştürülmüş¬ 
tür: aslında şair zırh yapmasıyla tanınan 
Ebû Süleyman'ı (Dâvûd) kastetmektedir. 
Bunun gibi Esved b. Ya'fur’un lcj 3 ” 

“pSLj jjIj £s_i (Çivileri gü¬ 

venli ve Sellâm'ın babası Dâvûd dokuma¬ 
sı sağlam bir zırh getirilmesini istedi) bey¬ 
tinde Süleyman'ın ismi Sellâm şeklinde ya¬ 
zılmıştır (Nakdü'ş-şFr, s. 207-208). 

Tağyîr daha çok zarûrât-ı şi'riyye kap¬ 
samında incelenir. Ebû Saîd es-Sîrâfî, Sü¬ 
leyman isminin Süleym biçimine dönüştü¬ 
rülmesini özel isimlerin hem nesirde hem 
şiirde değiştirilebileceği şeklinde değer¬ 
lendirmiştir. Ona göre bu kelimedeki de¬ 
ğişiklik gramer açısından iki türlü açıkla¬ 
nabilir: Telaffuzun kolaylaştırılması ama¬ 
cıyla elif ve nün harflerinin düşürülmesi, 
yine söylenişi kolaylaştırmak için kelime¬ 
de zâit harfler olan yâ, elif ve “nûrî’un dü¬ 
şürülüp küçültme ismi haline getirilmesi. 
Buna göre verilen örnekte kurallı bir tağ¬ 
yîr bulunmaktadır. Süleyman'ın Sellâm’a 
çevrildiği ikinci örnekte ise böyle bir kural 
söz konusu değildir. Sîrâfî’ye göre bu, şiir¬ 
de câiz olmakla birlikte nesirde câiz sayıl¬ 
mayan türe örnek teşkil etmektedir ( Zarû- 
retü’ş-şfr, s. 142-145). İbn Reşîk el-Kayre- 
vânî tağyiri şiirde kaçınılması gereken hu¬ 
suslar arasında saymış, ancak bu türden 
değişikliklere eski şairlerde çokça rastla¬ 
nıldığına dikkat çekmiş, onların Arapça'nın 
aslî sahipleri olmaları dolayısıyla mâzur gö¬ 
rülebileceğini, fakat sonraki şairlerde hoş 
karşılanamayacağını ifade etmiştir; ayrı¬ 
ca yukarıdaki ilk örnekte yer alan kusurun 
İkincisine göre daha hafif olduğunu belirt¬ 
miştir ( el-'Umde, II, 267-269). Tağyiri belâ- 
gat terimi kabul edenler de vardır. Buna 
göre tağyîr vezin veya kafiyenin tutturu- 
labilmesi için kelimenin aslî şeklinden baş¬ 
ka bir şekle dönüştürülmesidir. Genelde 
şiir için bir kusur şeklinde değerlendiril¬ 
mesine rağmen bu dönüşüme ifade sıra¬ 
sında işaret edilmesi durumunda kusur 
olmaktan çıkıp şiirin güzelliğini arttıran bir 
özellik haline gelebileceği belirtilmiştir (Te- 
hânevî, 1, 490). 
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TÂHÂ HÜSEYİN 

( ) 

( 1889 - 1973 ) 

Mısırlı düşünür, edebiyatçı 
ve eleştirmen. 

Mısır’ın Minye bölgesindeki Megâga kö¬ 
yünde doğdu. On üç çocuklu bir ailenin ye¬ 
dinci çocuğudur. Küçük yaşta görme du¬ 
yusunu kaybetti. Dokuz yaşında iken hıf¬ 
zını, 1902’de girdiği Ezher’de ilk ve or¬ 
ta öğrenimini tamamladı. Muhammed 
Abduh’un derslerinden oldukça etkilen¬ 
di. Edebiyat derslerini bir reformcu olan 
Seyyid el-Mersafî’den almak istemesi ve 
edebiyata yönelmesi bazı hocaların tep¬ 
kisine yol açtı ve mezuniyet sınavlarında 
başarısız kabul edildi. 1910 yılında Mısır 
Oniversitesi’nin (Kahire Üniversitesi) Ede¬ 
biyat Bölümü’ne kaydoldu. Burada igna- 
zio Guidi, Carlo Alfonso Nallino, G. Miloni, 
Enno Littmann, D. Santillana ve Louis Mas- 
signon’un derslerine girdi. 1914’te Mısır 
Üniversitesi’nin ilk mezunu olarak Tûrîhu 
Ebi'l- c Alû 3 el-Ma c arrî adlı teziyle doktor 
unvanını aldı. Bu tez Zikrû Ebi'l^Alû’ el- 
Ma c arrî adıyla basıldı. Aynı yıl tarih ala¬ 
nında uzmanlaşması amacıyla üniversite 
tarafından Paris’e gönderildiyse de on ay 
sonra üniversitedeki malî kriz yüzünden 
geri çağrıldı. 191S Mayısında arkadaşla¬ 
rıyla birlikte es-Süfûr gazetesini çıkardı. 
Bu yılın sonlarında Montpellier’de tanıştı¬ 
ğı, hem eşi (1917) hem gören gözü ola¬ 
cak Susanne Bresseau ile birlikte Paris’e 
gitti ve Sorbonne Üniversitesi Edebiyat 
Fakültesi’ne kaydoldu. 1917’de Tarih Bö- 
lümü’nde lisans eğitimini, ertesi yıl Emi¬ 
le Durkheim ve Paule Cassanova’nın danış¬ 
manlığında hazırladığı Etüde analytique 
et critique de la philosophie sociale 
d'Ibn Khaldoun başlıklı teziyle doktora¬ 


sını tamamladı. 1919’da Roma tarihiyle 
ilgili bir tez daha hazırladı. Aynı yılın son¬ 
larında Mısır’a dönünce Mısır Üniversite- 
si’nde Eski Yunan ve Roma Tarihi Kürsü- 
sü’ne kürsünün ilk profesörü sıfatıyla ta¬ 
yin edildi. 1925’te Arap Edebiyatı Bölümü 
başkanı oldu. 1926’da yayımlanan, İslâm 
öncesi Arap şiiriyle Kur’ân-ı Kerîm’deki kıs¬ 
saların güvenilirliğini sorguladığı Fi'ş-şi c - 
ri'l-Câhilî adlı kitabı yüzünden sapkınlık¬ 
la itham edildi ve kitap yasaklandı. 1928’- 
de Edebiyat Fakültesi’nin dekanlığına ge¬ 
tirildiyse de siyasî sebeplerle aynı gün is¬ 
tifa etmek zorunda kaldı. 1930’da Edebi¬ 
yat Fakültesi’ne ilk Mısırlı dekan olarak tek¬ 
rar tayin edildi, ancak politik yazıları sebe¬ 
biyle 1932’de görevden alındı. Bu dönem¬ 
de Muhammed Hüseyin Heykel’in sahibi 
olduğu es-Siyâse ile Vefd Partisi’nin ya¬ 
yın organı Kevkebü'ş-şark gazetelerinde 
makaleler yazdı. Bir süre sonra Vâdî ga¬ 
zetesini satın aldı ve üniversiteye geri dö- 
nünceye kadar bu gazeteyi çıkardı. 1934’- 
te üniversiteye alındı. 1936-1939 yıllarında 
Edebiyat Fakültesi dekanlığı yaptı. 1939- 
1942 arasında Eğitim Bakanlığı kültür ge¬ 
nel murakıbı ve bakanlık sanat danışma¬ 
nı sıfatıyla çalıştı. 1942-1944 yıllarında İs¬ 
kenderiye Üniversitesi’nin (Câmiatü Fârûk 
el-evvel) kuruluşunda rol aldı ve bu üniver¬ 
sitenin ilk rektörü oldu. 1944’te yaş had¬ 
dinden emekliye ayrıldı. 1945-1948 yılları 
arasında kendi kurduğu yayınevi ve onun 
yayın organı olan el-Kâtibü'l-Mışnnm yö¬ 
neticiliğini yaptı. Tâhâ Hüseyin, kariyerinin 
zirvesine 1950’de tayin edildiği ve iki yıl 
sürdürebildiği Eğitim bakanlığı dönemin¬ 
de ulaştı. 1963’te Ahmed Lutfî es-Seyyid’in 
ölümü üzerine 1940 yılından beri faal üye 
olarak çalıştığı Mecma c u'l-luğati'l- c Ara- 
biyye’nin başkanlığına seçildi ve hayatının 
sonuna kadar bu görevi sürdürdü. 1973’- 
te Kahire’de öldü. 

Tâhâ Hüseyin’in fikrî kimliğinin oluştu¬ 
ğu ve ilk ürünlerini verdiği ortam Osman¬ 
lI Devleti’nin sona erdiği ve Arap dünyası¬ 
nın sömürgeleştirildiği döneme rastlar. 
Ezher Üniversitesi’nde öğrenci iken Mu¬ 
hammed Abduh ile Ahmed Lutfî es-Sey¬ 
yid’in etkisinde kalan Tâhâ Hüseyin, daha 
sonra Abduh’un görüşlerini tamamen ter- 
kedip İslâmsız bir Mısır hayali kurmaya 
başlar. Onun din ve millet ilişkisine yakla¬ 
şımı, çağdaşlan Abbas Mahmûd el-Akkâd 
ve Muhammed Hüseyin Heykel gibi 1930- 
1940 yıllarında kısmî bir değişiklik geçirir. 
Bu çerçevede ileri sürdüğü düşünceler Mı¬ 
sır halkının yükselişinde dinin rolünü art¬ 
tırıcı nitelikte görülebilir. Tâhâ Hüseyin'e 


göre ilk zamanlarda din her şeyi kontrol 
ederken daha sonra akıl dinden tam an¬ 
lamıyla bağımsız hale gelmiş, ancak son 
aşamada her ikisi de kendine ait yere çe¬ 
kilerek belirli bir denge oluşmuştur. Kapi¬ 
talizm ile sosyalizm arasında bir tür orta 
yol olan İslâm dini Mısır millî birliğinin güç¬ 
lendirilmesi ve Mısır milletinin inşasında 
önemli bir unsurdur. Bu sebeple okullar¬ 
da Mısır millî tarihi bağlamında gelişen İs¬ 
lâmiyet öğretilmelidir. Ancak İslâmiyet top¬ 
lumu, siyaseti ve ekonomiyi değil bireyin 
duygularını yönlendirmeli ve İlâhî olup ol¬ 
maması tartışılmaksızın Mısır toplumunun 
tarihî gelişiminde görüldüğü gibi “gele¬ 
neksel din” olarak alınmalıdır. 

Dönemin birçok müslüman entelektü¬ 
elinde görülen medeniyet kavramı tartış¬ 
malarında Mısır açısından farklı düşünce¬ 
ler geliştiren Tâhâ Hüseyin bu düşüncele¬ 
rini bürokraside görev yaptığı dönemler¬ 
de yürürlüğe koymaya çalışmıştır. 1938’- 
de yayımlanan ve en sistematik eseri ka¬ 
bul edilen Müstakbeli!'ş-şekâf e fî Mışr 
adlı kitabında Mısır'ın kültürel bakımdan 
Doğu'ya değil kadîm Mısır kültürünün olu¬ 
şumuna katkıda bulunduğu Yunan felse¬ 
fesi, Roma hukuku ve siyasal örgütüyle 
hıristiyan ahlâkî değerlerinin sentezi olan 
Batı’ya ait olduğunu ileri sürmüştür. Ona 
göre Mısır başından beri ve en azından an¬ 
tik dönemden itibaren Akdeniz kültür ve 
medeniyet havzasının inşasında bulun¬ 
muş, bu rolünü İslâm dünyasına dahil ol¬ 
duğunda da sürdürmüştür. Mısır’ın me¬ 
deniyet yarışında “medeniyet yıkıcı" Türk- 
ler yüzünden geri kaldığını, ancak her şeye 
rağmen Ezher’in İslâm medeniyetini Türk- 
ler’e karşı koruduğunu söyler. Modern çağ¬ 
da bütün medenî değerleri Arapça ürete¬ 
rek Arap dünyasına yayan Mısır yeniden 
köklerine dönmüş, her şeyiyle yeniden Av¬ 
rupalılaşmaca başlamıştır. Batılılaşma sü¬ 
recinde Avrupa’nın hıristiyan, Mısır'ın müs¬ 
lüman kalması dinle medeniyetin kendi 
alanlarını aşmadıkları sürece belirleyici bir 
unsur teşkil etmez. Esasen İslâm ile Hıris¬ 
tiyanlık aynı öze sahiptir ve İslâmiyet ye¬ 
ni bir şey getirmekten ziyade ruhban sını¬ 
fını reddetmesi gibi pek çok konuda Hıris¬ 
tiyanlığı tamamlamak iddiasındadır. 

Bu radikal Batılılaşma taraftarlığına rağ¬ 
men Tâhâ Hüseyin kendini Arap kültür mi¬ 
rasından soyutlamamış ve özellikle dilin 
milleti koruma fonksiyonunu dikkate ala¬ 
rak Arapça’yı önemsemiştir. Firavunlar dö¬ 
nemine saygı duymakla birlikte Mısır’ın 
Arap tarihi devresini merkeze almış ve 
Arapça’yı Mısır ulusu için dinden daha 
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önemli ve birleştirici bir öğe kabul etmiş¬ 
tir. Arapça dinî değil daha çok millî bir de¬ 
ğerdir. Yunanca ve Latince gibi klasik dil¬ 
leri bilmek ve klasikleri okumak Mısır mil¬ 
liyetçiliğinin bir gereğidir. Tâhâ Hüseyin’in 
Mısır milliyetçiliği vurgusu, Rifaa Râfi’ et- 
Tahtâvî’nin başlatıp Corcî Zeydân’ın sis¬ 
temleştirdiği tarihî bir bağlama oturur. 
Ona göre başta Ezher olmak üzere ister 
İslâm’a ister Hıristiyanlığa ait olsun Mısır'¬ 
da dinî eğitim veren kurumlar bile ırkî ya 
da dinî milliyetçiliği değil bölgesel milliyet¬ 
çiliği öne çıkarmalıdır. Tâhâ Hüseyin bu te¬ 
mel kabul çerçevesinde, ümmetçilik iddi¬ 
asında bulunan İhvân-ı Müslimîn gibi dinî 
grupları ve Cemal Abdünnâsır'da zirveye 
ulaşan Arap milliyetçiliği hareketini ciddi 
biçimde desteklememiştir. Eserlerinde ağır 
bir üslûp kullanan Tâhâ Hüseyin, bazı çağ¬ 
daşlarının klasik yazı dilinin yerine ikame 
etmeye çalıştığı konuşma diline yer ver¬ 
memiştir. Bu sebeple çağdaşlarından bir 
kısmı onu arkaik ifadelerle eş anlamlı söz¬ 
lerin yer aldığı, gereksiz kelimelerle dolu 
bir üslûp kullanmakla suçlamıştır. 

i. Dünya Savaşı'ndaki büyük yıkımın sos¬ 
yoekonomik ve psikolojik etkilerinin her 
şeye yansıdığı bir ortamda Mısır için bir 
çıkar yol arayan Tâhâ Hüseyin'in gelecek 
kurgusu yeniyi olduğu gibi benimsemek, 
geçmişi de kurgulanan bu gelecek tasav¬ 
vuruna sorun çıkarmayacak biçimde dö¬ 
nüştürmek, bu mümkün olmazsa onu ter- 
ketmek gibi radikal bir teklife dayanır. Bu 
tavır onun Arap tarihi ve Arap edebiyat 
tarihi alanlarında önemli eserler vermesi¬ 
ni engellerken daha çok eleştirel yanını 
geliştirmiştir. Polemiğe girmekten çekin¬ 
meyen Tâhâ Hüseyin daha öğrencilik yıl¬ 
larında hocası Muhammed el-Mehdî'yi ve 
Hudarî’yi eleştirmiş, Mustafa Sâdık er-Râ- 
fiî, Zekî Mübârek, Muhammed Hüseyin 
Heykel, Tevfîk el-Hakîm, Mansûr Fehmî, 
Abbas Mahmûd el-Akkâd ve İbrâhim Ab- 
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dülkâdir el-Mâzinî başta olmak üzere he¬ 
men bütün çağdaşlarıyla polemiğe girmiş, 
tarihî şahsiyetleri ve konuları da eleştirel 
açıdan ele almıştır. Meselâ Zikrâ Ebi'l- 
c Aiâ 5 el-Ma c arrî’de Maarrî’yi Fransız po¬ 
zitivizminin çerçevesinde incelemiş, ede¬ 
bî zevki ve metni ikinci plana atıp çalışma¬ 
sının büyük bir kısmını Maarrî’nin yaşadı¬ 
ğı dönemdeki kaynak malzemenin eleşti¬ 
risine, Maarrî’nin politik ve kültürel arka 
planına ayırmıştır. 1923-1925 yılları ara¬ 
sında es-Siyâse’de yayımladığı, klasik Arap 
şairlerini konu alan yazılarında yine Fran¬ 
sız eleştirmenleri Taine ve Brunetiere’ın 
etkisi görülür. Tâhâ Hüseyin el-Mu c alla- 
kâtü’s-seb c şairlerinden Maarrî'ye, Beşşâr 
b. Bürd’den Ebû Nüvâs’a kadar klasik dö¬ 
nem şairlerini incelediği yazılarında o dö¬ 
nemin kaynaklarını tartışmaya açmıştır. 
Kendisine şöhret kazandıran Fi'ş-şi c ri’l- 
Câhilî adlı eserinde İslâm öncesi Arap şi¬ 
irini modern Batı edebiyatı ölçülerine gö¬ 
re eleştiriye tâbi tutması ve bu şiirin -muh¬ 
tevasında İslâmî unsurların yer alması se¬ 
bebiyle- İslâm döneminde yazılarak önce¬ 
ki döneme atfedildiğini ileri sürmesi bü¬ 
yük bir tepkiyle karşılanmış, eserin yayım¬ 
lanmasının hemen ardından Muhammed 
Hıdır Hüseyin, M. Ferîd Vecdî, Mustafa Sâ¬ 
dık er-Râfiî, Muhammed Ahmed el-Gam- 
râvî, I. Krackovskij gibi ileri gelen isimler 
tarafından eleştiriler kaleme alınmıştır. 
Muhammed Mendûr ve Şevki Dayf, Tâhâ 
Hüseyin'in öğrencileri arasında görülür. 

Eserleri. Siyasî, edebî ve sosyal konular¬ 
da yetmişin üzerinde kitabı, çok sayıda 
tercümesi ve neşri bulunan Tâhâ Hüse¬ 
yin’in fikirlerinin gelişimini takip etmeyi 
mümkün kılan, temel tezlerini dile getir¬ 
diği başlıca eserleri şöylece sıralanabilir: 
1. Zikrâ Ebi'l- l Ala > el-Ma c arri. Eserin 
birçok baskısı yapılmıştır (Kahire 1915, 
1922, 1937 | Tecdîdü Zikrâ EbiVAleZ adıy- 
lal, 1951, 1958). 2. Felseletü İbn Haldûrı 
el-ictimâ c iyye. Sorbonne Oniversitesi’nde 
hazırladığı doktora tezinin Muhammed Ab¬ 
dullah İnân tarafından yapılan tercümesi¬ 
dir (Kahire 1925). 3. Hadîşü'l-erbT d’ (I-II1). 
İlk iki cildi 1923-1925 yılları arasında es- 
Siyâse gazetesinde çıkan yazılarından der¬ 
lenmiş olup (Kahire 1925-1926, 1959-1960) 
III. cilt sonraki dönemlerde yayımlanan ya¬ 
zılarını içerir (Kahire 1957). 4. Fi’ş-şi c ri'l- 
Câhilî (Kahire 1926). Neşrinden hemen 
sonra toplatılan eser, bir bölümü çıkarıla¬ 
rak yeni eklemelerle birlikte 1958’de Fi'l- 
edebi'l-Câhilî adıyla tekrar basılmıştır. 
5. M a c a Ebi'l- c Alâ 5 el-Ma c arri fi sica’i- 
hî (Kahire 1935). 6. el-Eyyâm. Tâhâ Hü¬ 
seyin'in bu otobiyografisi çeşitli dillere çev¬ 
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rilen ilk modern Arap edebiyatı ürünüdür 
(I, Kahire 1929; II, Kahire 1939-1940; III, 
Kahire 1967; Müzekkirâtü Tâhâ Hüseyn 
adıyla, Kahire 1967; el-Eyyâm adıyla, Ka¬ 
hire 1972). 7. el-Hayâtü'l-edebiyye tî 
Cezîreti'MArab (Dımaşk 1935). 8. Min 
Hadîşi'ş-şTr ve'n-neşr (Kahire 1936, 
1948, 1957, 1961). Müellifin klasik Arap 
şiirini ve şairlerini ele aldığı yazılarını içerir. 

9. Ma c a'l-Mütenebbî (I-II, Kahire 1936). 

10. Müstakbelü'ş-şekâfe fî Mışr (1-11, 
Kahire 1938). Eser hakkında Seyyid Ku- 
tub bir eleştiri yazmıştır. 11 . c Aiâ 5 hâmi- 
şi’s-sîre (1, Kahire 1933; 11, Kahire 1937,111, 
Kahire 1943). Hz. Peygamber’in hayatın¬ 
dan bazı bölümlerin anlatıldığı eseridir. 12. 
Lahazât (I-II, Kahire 1942). 13. Şavtü Bâ- 
rîs (I-II, Kahire 1943). 14. Şavtü Ebi'l- 
‘A/â 3 (Kahire 1944, 1986). 15. el-Fitnetü’l- 
kübrâ (I, Osman, Kahire 1947). 16. el-Fit- 
netü’l-kübrâ (II, Alî ve benûh, Kahire 
1953). 17. Mir’âtü'l-İslâm (Kahire 1959). 

18. Müzekkirâtü Tâhâ Hüseyn (Beyrut 
1967). Umberto Rizzitano tarafından İtal¬ 
yanca'ya çevrilmiştir (nşr. A. Pellitteri, Ma- 
zara del Vallo 1985). Servet Abaza, Tâ¬ 
hâ Hüseyin’in bazı anılarını Şu‘ö 3 min Tâ¬ 
hâ Hüseyn (Kahire 1974) ve Tâhâ Hü¬ 
seyn (Beyrut 1975) adıyla yayımlamıştır. 

19. Taklîd ve tecdîd (Beyrut 1978). Şükrî 
Faysal tarafından derlenmiştir. 20. Garâ- 
bîl (Kahire 1984). M. Seyyid Kîlânî’nin der¬ 
lediği eser müellifin bazı makalelerini içe¬ 
rir. 21. Tecdîd (Kahire 1984). Yine Kîiânî 
tarafından derlenen makaleleridir. 22. Mi¬ 
ne'ş-şâtT i'1-âhar. Fransızca yazılarını içe¬ 
rir (trc. Abdürreşîd es-Sâdık Mahmûdî, 
Beyrut 1990). Tâhâ Hüseyin’in önemli bir 
yanı da romancılığıdır. DıTâ'ü'l-kerevân 
(Kahire 1934, 1941), Edîb (Kahire 1935), 
el-Hubbü'z-za’f (Kahire 1943), Şecere- 
tü'l-bü’s (Kahire 1944) adıyla dört roman 
yazan müellif kısa hikâyelerini el-Mu c az- 
zebûn fi'l-arz adlı kitabında (Sayda 1949) 
toplamıştır (eserlerinin tam bir listesi için 
bk. eTMecmü c atül-kâmile li-mffellefâti’d- 
duktûr Tâhâ Hüseyn, Beyrut 1973-1974). 

Tâhâ Hüseyin hakkında yazılmış çok sa¬ 
yıda eserden bazıları şunlardır: Raymond 
Francis, Taha Hussein romancier (Le 
Caire 1945); Pierra Cachia, Taha Husayn: 
His Place in the Egyptian Literary Re- 
naissance (London 1956); David Salloum, 
Study ol Taha Hussein's Views and the 
Western Conception ol Fiction (London 
1958); Abdülazîz Şeref, Fennü'l-mekâli'ş- 
şuhuti ti edebi Tâhâ Hüseyn (Kahire 
1974), Tâhâ Hüseyn ve zevâlü'l-müc- 
tema c i't-taklîdî (Kahire 1977); HamdîSek- 
kût - Marsden Jones, c Âlemü'l-edebi'l- 
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mu c âşır fî Mışr, I, Tâhâ Hüseyn (Kahi¬ 
re 1975); Abdülmecîd Abdüsselâm el-Muh- 
tesib, Tâhâ Hüseyn müfekkiren (Kahi¬ 
re 1978); Erol Ayyıldız, Taha Hüseyin: Ha¬ 
yatı, Eserleri ve Edebiyatta Eski-Yeni 
Anlayışı (Bursa, ts.); Râşide Mehrân, Tâ¬ 
hâ Hüseyn beyne's-sîre ve't-terceme- 
ti'z-zâtiyye (İskenderiye 1979); Şükrî Fay¬ 
sal, Kütübün ve mü’ellifûn: Tâhâ Hü¬ 
seyn (Beyrut 1980); Meftah Tahar, Taha 
Husayn sa critique litteraire et ses so- 
urces françaises (3, bs., Tunus 1982); Hü¬ 
seyin Nassâr, Dirâsât havle Tâhâ Hü¬ 
seyn (Beyrut 1983); Câbir Usfûr, el-Merâ- 
ye'l-mütecâvire, dirâse fî nakdi Tâhâ 
Hüseyn (Kahire 1983); Ahmed Ulebî, Tâ¬ 
hâ Hüseyn racül ve fikr ve c aşr (Beyrut 
1985), Tâhâ Hüseyn sîretü mükâfihin 
c anîdin (Beyrut 1990); Mustafa Abdülganî, 
Tâhâ Hüseyn ve's-siyâse (Kahire 1986); 
Mahmûd TUrşûne, el-Edebü'l-ebyaz bey- 
ne'r-Râffîve Tâhâ Hüseyn (Tunus 1989); 
Abdürrezzâk îd, Tâhâ Hüseyn: el- c Akl 
ve'd-dîn (Halep 1995); Abdelrashed Mah- 
moudi, Taha Husain's Education from 
the Azhar to the Sorbonne (Great Bri- 
tain 1998). 
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Kur'ân-ı Kerîm in yirminci sûresi. ^ 

Mekke döneminin ortalarına doğru Mer¬ 
yem sûresinden sonra nâzil olmuş, adını 
iki harften oluşan birinci âyetinden almış¬ 
tır. Muhtevasının üçte ikisi Hz. Mûsâ’nın 
nübüvvetine, Firavun’la ve kendi kavmiyle 
mücadelesine dair olduğundan Mûsâ için 
kullanılan “kelîmullah” nitelemesine işa¬ 
retle “Kelîm sûresi" diye de isimlendirildi¬ 
ği kaydedilmektedir (Âlûsî, XVI, 615). Âyet 
sayısı 135 olup fâsılası ^ 3 .p ,ı harfleridir. 
Bunlardan mîm ve vâv birer, yâ ise birkaç 
defa yer almış, âyetlerin büyük çoğunluğu 
yâ şeklinde yazılan elifle (elif-i maksûre) 
son bulmuştur. Hz. Ömer’in, müslüman 
oluşu sırasında yeni indiği anlaşılan Tâhâ 
sûresinin okuduğu âyetlerinden etkilendi¬ 
ği rivayet edilmektedir (İbn Hişâm, I, 343- 
345). 

Resûl-i Ekrem’e, dolayısıyla Kur’an’ın 
varlığından haberdar olan herkese hitap 
mahiyetindeki girişten sonra Hz. Mûsâ’- 
nın nübüvveti ve mücadeleleri, Hz. Âdem'in 
şeytanın iğvâsına kapılması, ardından töv¬ 
besinin kabul edilmesi ve kıyameti konu 
edinen sûrenin muhtevasını bir giriş, dört 
bölüm ve bir sonuç halinde incelemek 
mümkündür. Bazı sûrelerin başında yer 
alan ve isimleriyle telaffuz edilen harfler¬ 
den (hurûf-ı mukattaa) tâ ve hâ ile başla¬ 
yan sûrenin başında Kur’an'ın, muhatabı¬ 
nı güçlüğe veya sıkıntıya sokmak için in¬ 
mediği belirtilir. Ardından bu son İlâhî teb¬ 
liğin bütün kâinatı yaratan, oradaki her 
şeyin mülkiyet ve yönetimine sahip bulu¬ 
nan Allah tarafından O’na karşı saygılı olan 
herkese öğüt ve uyarı vesilesi teşkil et¬ 
mesi için gönderildiği belirtilir. Kulun söz¬ 
lü davranışlarının gizli veya âşikâr olması¬ 
nın Cenâb-ı Hak tarafından bilinmesi açı¬ 
sından farklılık arzetmeyeceği beyan edi¬ 
lir (âyet: 1-8). 

Sûrenin birinci bölümü Hz. Mûsâ'ya nü¬ 
büvvetin gelişinin anlatılmasıyla başlar. 
Mûsâ'nın aile fertleriyle birlikte Mısır'a gi¬ 
derken Tuvâ mevkiinde veya dürülüp yak¬ 
laştırılmış yerde (Râgıb el-tsfahânî, el-Müf- 
redât, “tvy” md.) İlâhî hitaba mazhar kılı¬ 
nıp kendisine tevhid dininin ilkelerinin öğ¬ 
retildiği, asâsı ve eliyle mûcize gösterece¬ 
ğinin bildirildiği anlatılır. Ayrıca Hz. Mûsâ'- 
nın Firavun’a gidip hak dini tebliğ etmek 
ve işkenceye mâruz kalan İsrâiloğulları’nı 
serbest bırakmasını istemekle görevlendi¬ 
rildiği, Mûsâ’nın da kardeşi Hârûn'un ken¬ 
disine yardımcı olarak verilmesini talep et¬ 


tiği ve talebinin yerine getirildiği ifade edi¬ 
lir (âyet: 9-46). İkinci bölümde Hz. Mûsâ’- 
nın Firavun’la mücadelesine yer verilerek 
Firavun'un gösterilen mûcizeleri sihir di¬ 
ye nitelendirdiği ve buna karşılık verilece¬ 
ğini söylediği belirtilir. Ancak büyük bir 
kalabalığın önünde, Hz. Mûsâ’nın asâsının 
bir yılana dönüşüp sihirbazların halka yı¬ 
lan şeklinde gösterdikleri ipleri ve sopala¬ 
rını yutması üzerine sihirbazların secdeye 
kapanarak, “Hârûn’un ve Mûsâ’nın rabbi- 
ne iman ettik" dedikleri beyan edilir. Ar¬ 
dından Firavun’un ağır tehditlerine rağ¬ 
men sihirbazların imanlarından dönmedik¬ 
leri ve çeşitli mücadeleler sonunda Mısır’ı 
terketmek mecburiyetinde kalan İsrâilo- 
ğulları’nı takip eden Firavun’un onların geç¬ 
tiği denizde askerleriyle birlikte boğuldu¬ 
ğu bildirilir (âyet; 47-79). Daha sonra Hz. 
Mûsâ'nın kavmiyle olan mücadelesine yer 
verilerek düşmanların işkencesinden kur¬ 
tarılan, uzun yolculukları esnasında kud¬ 
ret helvası ve bıldırcın etiyle beslenen İsrâ- 
iloğulları’nın taşkınlık göstermemeleri için 
uyarıldıkları halde Mûsâ’nın vahiy almak 
için Tûr’a gittiği sırada onların -Hârûn’un 
bütün uyarılarına rağmen- Sâmirî’nin yap¬ 
tığı puta taptıklarından bahsedilir ve ne¬ 
ticede putun Hz. Mûsâ tarafından imha 
edildiği belirtilir (âyet; 80-98). 

Tâhâ sûresinin üçüncü bölümünde geç¬ 
miş ümmetlere ait haberlerin ibret alın¬ 
ması için nakledildiği, buna rağmen uya¬ 
rılardan etkilenmeyen kimselerin altından 
kalkamayacakları büyük bir vebal taşıyaca¬ 
ğı ifade edilir. Daha sonra kıyametin kop¬ 
masından itibaren âhiret gününün bazı 
safhalarına etkileyici bir üslûpla ve kısaca 
temas edilir. Ardından Allah tarafından 
Arapça’ya büründürülmüş İlâhî kelâm olan 


Tâhâ sûresinin ilk âyetleri 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 






TÂHÂ SÛRESİ 


ve uyarıcı tebliğler ihtiva eden Kur’an’ın 
sorumluluk bilinci aşılamak ve düşünme¬ 
ye yöneltmek amacıyla indirildiği anlatılır. 
Peyderpey gelen Kur'an vahyinin kendisi¬ 
ne okunuşu bitmeden acele ile onun ke¬ 
limelerini telaffuza çalışmaması hususun¬ 
da Hz. Peygamber uyarılır. Bu sonuncu 
âyet, Kur'an'ın lafzı ile mi yoksa mânası 
ile mi nâzil olduğu konusundaki tartışma¬ 
lar açısından büyük önem taşır. Mâtürîdî’- 
nin naklettiğine göre bâtını grupların ( Te 5 - 
vîlâtü’l-Kur’ân, 1, 185), ayrıca son dönem¬ 
lerde bazı müsteşriklerle onların yolunu iz¬ 
leyen kişilerin kanaatine göre Kur'an muh¬ 
teva olarak Hz. Muhammed'e indirilmiş, 
bu muhteva onun tarafından lafız kalıbı¬ 
na dökülerek bilinen şekliyle ifade edilmiş¬ 
tir. Ancak Tâhâ sûresinin 114. âyetiyle di¬ 
ğer bazı âyetler bunun aksini göstermek¬ 
tedir (âyet: 99-114). Sûrenin dördüncü bö¬ 
lümünde şeytanın Hz. Âdem'i etkileme¬ 
siyle Âdem ile Havvâ’nın yasak meyveden 
yemeleri ve bu sebeple cennetten çıkarı¬ 
lıp yeryüzüne indirildikleri belirtilir (âyet: 
115-123). 

Sûrenin sonuç kısmında Allah'ı anıp O’na 
bağlanmaktan yüz çevirenlerin âhirette kör 
olarak haşredileceği beyan edilir. Dünya¬ 
da akıllarını kullanmayanların tarihî olay¬ 
lardan ibret almadıklarına dikkat çekildik¬ 
ten sonra Hz. Peygamber’den sabırlı ol¬ 
ması istenir; zorluklara katlanabilmesi için 
gece ve gündüz etrafındakilerle birlikte 
namaza, hamd ve teşbihe devam etmesi 
emredilir; kalbi kararmış kimselerin bir kıs¬ 
mına verilen dünya nimetlerine özenme¬ 
mesi tavsiye edilir (âyet: 124-135). Sûre, 
“Herkes beklemektedir, siz de bekleyin. Ya¬ 
kında doğru yolda yürüyüp selâmete ere¬ 
nin kim olduğunu anlayacaksınız" meâlin- 
deki âyetle sona erer. Tâhâ sûresi hem 
inanç hürriyeti hem de can ve mal güven¬ 
liği açısından müslümanların büyük sıkın¬ 
tılar çektiği ve bir kısmının Habeşistan’a 
hicret etmek zorunda kaldığı bir dönem¬ 
de nâzil olmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın koydu¬ 
ğu kanunlar gereği zafer için katedilmesi 
gereken mesafenin ancak bir kısmı kate- 
dilmişti. Bu dönemde benzer tarihî olay¬ 
lardan ibret almak, sabır merhalelerinden 
geçmek ve Allah’a daha çok bağlanmak 
gerekiyordu. Nitekim sûrenin başında İlâ¬ 
hî hâkimiyetin, kudret ve merhametin her 
şeyi kuşattığı, hedefe ulaşma zamanının 
yaklaştığı belirtilerek Hz. Peygamber’e ve 
onunla birlikte eziyetlere katlanan ilk müs- 
lümanlara ümit verilmiş, zaferin uzak ol¬ 
mayan bir gelecekte gerçekleşeceğine işa¬ 
ret edilmiştir. 

Tâhâ sûresinin fazileti hakkında Dâri- 
mî tarafından rivayet edilen (“Fezâ’ilü’l- 
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Kufan”, 20) “Allah Teâlâ gökleri ve yeri ya¬ 
ratmadan bin yıl önce Tâhâ ve Yâsîn sûre¬ 
lerini okudu, O’nun okuyuşunu duyan me¬ 
lekler, ‘Bu vahyin nâzil olacağı ümmete, 
bunu ezberleyecek hâfızalara ve okuyacak 
dillere ne mutlu!’ dedi” meâlindeki hadis 
sahih görülmemiştir (Şevkânî, 111, 342-343; 
krş. İbrâhim Ali es-Seyyid Ali îsâ, s. 464- 
465) Ayrıca cennet ehlinin Kur’an’dan sa¬ 
dece Tâhâ ve Yâsîn sûrelerini okuyacağı 
(Zemahşerî, İV, 123) ve Tâhâ sûresini oku¬ 
yan kimseye kıyamet gününde muhâcir- 
lerin ve ensarın sevabının verileceği ( a.g.e., 
a y.; Beyzâvî, 111, 103) yolunda rivayet edi¬ 
len hadislerin mevzû olduğu kabul edilmiş¬ 
tir (Zemahşerî, I, 684-685; Muhammed et- 
Trablusî, II, 717). Karabaş Velî Tefsîr-i Sû- 
re-i Tâhâ adlı eserinde sûrenin tasavvufî 
açıklamasını yapmıştır (Süleymaniye Ktp., 
Hacı Mahmud Efendi, nr. 332). 
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Hadislerin bir hocadan öğrenilmesi, 
başkalarına öğretilmesi 
ve rivayet edilmesi metotlarının 
ortak adı. 

L J 

Sözlükte “bir yükü sırtına alıp taşımak; 
bir kimsenin güç durumlar karşısında da¬ 
yanabilmesi” anlamlarındaki tahammül 
kelimesi hadis terimi olarak “râvinin bir 
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hocadan dinlemek, yazmak vb. yollarla 
emanet aldığı hadisleri herhangi bir de¬ 
ğişiklik yapmadan (tashîf ve tahrîf) tale¬ 
belerine nakletmesi” demektir. Terim ta- 
hammülü’l-hadîs ve tahammülü'l-ilm şek¬ 
linde de kullanılır. Hadisleri öğrenme işi¬ 
ne tahammül yanında hami veya ahz, on¬ 
ları rivayet etmeye edâ denir. Tahammül 
konusu kaynaklarda farklı başlıklar altın¬ 
da incelenmiştir. Kâdî İyâz tahammülü'l- 
ilm yerine “hadis alma çeşitleri ve rivayet 
usulleri" (e/-//mâ c , s. 68), Tûfî “rivayetin 
mertebeleri", İbn Hazm “rivayetin mahiye¬ 
ti”, İbnü’s-Salâh “hadis dinlemenin keyfi¬ 
yeti, tahammülü ve hadisi zaptetmenin 
niteliği" ( c CJlûmü’l-hadîs, s. 128) gibi baş¬ 
lıklara yer vermiştir. Tahammülün kimler 
tarafından yapılabileceği konusu üzerinde 
durulmuş ve hadisi öğrenip nakleden kişi¬ 
nin güvenilirliğinin temel şart olduğu be¬ 
lirtilmiştir. Güvenilir sayılmanın ilk şartı da 
dindar olmaktır. Hadis âlimleri, Müslüman¬ 
lığı benimsemeyenlerin hadis öğrenmele¬ 
rinde bir sakınca bulunmadığını söylemiş, 
ancak âlimler bunların rivayet ettiği ha¬ 
disin kendilerinden rivayet edilemeyeceği 
görüşünde birleşmiştir. Sahâbeden Cübeyr 
b. Mut’im, müslüman olmadan önce Hz. 
Peygamber’in akşam namazında Tür sû¬ 
resini okuduğunu işitmiş, ancak bu bilgiyi 
İslâm'a girdikten sonra rivayet ettiği için 
rivayeti kabul edilmiştir (Süyûtî, s. 237). 
Hadis âlimleri arasında farklı görüşlere 
rastlanmakla birlikte genel kabule göre 
temyiz yaşına ulaşan çocuklar ilim mecli¬ 
sine katılıp hadis dinleyebilir ve dinlediği 
hadisleri nakledebilir (Ahmed Muhammed 
Şâkir, s. 120). Burada önemli olan, çocu¬ 
ğun dinlediği hadisi anlaması ve konuyla 
ilgili olarak kendisine yöneltilen sorulara 
cevap verebilmesidir. Diğer taraftan ha¬ 
dis meclislerine katılmak, hadis dinlemek, 
yazmak veya zaptetmek için belli bir yaş 
sınırlamasının getirilmesi insan tabiatına 
aykırı bulunmuştur. Nitekim beş yaşla¬ 
rındaki çocukların hadis dinlediklerine ve 
bunları sonradan doğru bir şekilde naklet¬ 
tiklerine dair rivayetler mevcuttur (a.g.e., 
s. 108), Haşan b. Ali, Abdullah b. Abbas, 
Abdullah b. Zübeyr ve Nu’mân b. Beşîr gi¬ 
bi sahâbîlerin bulûğ çağından önce öğren¬ 
dikleri hadisleri naklettikleri ve eskiden be¬ 
ri çocuk yaştakilerin hadis meclislerine ka¬ 
tılmalarına izin verildiği bilinmektedir (tb- 
nü's-Salâh, s. 128). 

Hadis tahammülü sekiz yolla gerçekle¬ 
şir. 1. Semâ. Hadis tahammül yollarının 
en makbul olanıdır. Sahâbenin Resûl-i Ek¬ 
rem’den duyduğu sözleri belledikten son- 
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ra bir sonraki nesle aktarmada kullandığı 
ilk metot semâdır. Sahâbîler Resûlullah’a 
bilmedikleri şeyleri sormak, yanında bu¬ 
lunmadıkları zaman söz, fiil ve takrirleri¬ 
ne şahit olanlardan bunları dinlemek, öğ¬ 
rendiklerini kendi aralarında müzakere et¬ 
mek ve hadis öğrenmek için yolculuk yap¬ 
mak suretiyle kendilerince bir öğrenim 
metodu geliştirmişlerdir. Semâ yoluyla ha¬ 
dis öğrenilirken hoca ile talebe yüzyüze 
geldiği ve talebe rivayetleri doğrudan ho¬ 
casından aldığı için bu usul hadis taham¬ 
mülünün en yaygın metodu olmuştur (bk 
LİKÂ) Şeyhin okuduğu hadislerin talebe 
tarafından yazılmasına “imlâ metodu” de¬ 
nir. İlk asırda tahammül daha çok ezbere 
dayanırken sonraki asırlarda hem yazma 
hem ezberleme şeklinde devam etmiştir. 
Semânın gerçekleşmesi için hadis öğrenen 
kimsenin rivayet sırasında şeyhin sözleri¬ 
ni bizzat işitmesi şarttır. Şeyh rivayeti ya 
ezberinden ya da elinde bulunan kitaptan 
yapar. Bu metotla alınan rivayetlerde “had- 
desenâ, ahberanâ, enbeenâ, semi'tü fülâ- 
nen yekülü, kale lenâ fülânün, zekera lenâ 
fülânün" gibi ifadeler kullanılmıştır. 

2. Kıraat. Talebenin hadisi bizzat şeyhe 
okumasıdır. Bu metotta talebenin kitap¬ 
tan veya ezberden okuması ile şeyhin oku¬ 
nanları yazılı kaynaktan yahut ezberinden 
kontrol etmesi arasında fark yoktur. Ta¬ 
lebe okuduğunu şeyhe arzettiği için bazı 
muhaddisler bu metoda “arz” da demişler¬ 
dir (Hâkim, s. 256-257). Semâ ve kıraat 
metotları özellikle hadiste görülen yazım 
hatalarını düzeltme, hadisin yorumunu, ri¬ 
vayet edene aidiyetini ve sıhhatini öğren¬ 
me açısından önemlidir. Kıraat metodu ile 
alınan hadislerin rivayetinde “araztü, ka- 
ra’tü, kara'tü alâ fülânin, kara'nâ alâ fülâ- 
nin, karae aleyye fülânün” gibi edâ sîgala- 
rı kullanılır. 

3. îcâzet. Bir âlimin elinde bulunan ha¬ 
disleri sözlü veya yazılı olarak rivayet et¬ 
mesi için talebesine izin vermesidir. Bu iş, 
hadis talebesinin şeyhten kitaplarındaki 
rivayetleri başkalarına rivayet etme hak¬ 
kını istemesi, şeyhin de bu isteğe olumlu 
cevap vermesiyle gerçekleşir. İcâzetin baş¬ 
lıca şekilleri şeyhin belli bir kimseye veya 
kimselere belirli rivayetlerinin veya kitap¬ 
larının, belli kimseye veya kimselere belir¬ 
li olmayan hadis veya kitaplarının rivayeti 
için icâzet vermesi, belirli olmayan kim¬ 
selere genelleme yaparak icâzet vermesi, 
belirli kimselere adı belirtilmeyen kitabı¬ 
nın rivayeti için icâzet vermesi, “Falan kim¬ 
senin doğacak çocuğuna icâzet verdim” 
diyerek o anda bulunmayan kimseye icâ¬ 


zet vermesi, henüz sahip olmadığı hadis¬ 
leri veya kitabı sahip olduğu zaman riva¬ 
yet için bir kimseye icâzet vermesi ve ken¬ 
disine rivayet etmesi için icâzet verilen ki¬ 
taplarını, “Mücâzâtımı rivayet etmen için 
sana izin verdim" demesi şeklinde olur. 
İcâzette “mücîz" (icâzeti veren şeyh), “müs- 
tecîz” (icâzeti isteyen kişi), “mücâzün leh" 
(kendisine icâzet verilen kişi) ve "mücâzün 
bih” (rivayetine izin verilen kitap, sahîfe vb.) 
olmak üzere dört unsur bulunur. Verilen 
icâzetin geçerli sayılması için de dört şart 
aranır: Talebenin kendi nüshasının icâzet 
verenin orijinal nüshasıyla mukabele edil¬ 
miş olması, icâzeti verenin adâlet ve zabt 
sahibi olması, icâzeti isteyenin ilim erba¬ 
bı olması ve yazılı olarak verilen iznin söz¬ 
lü olarak da belirtilmesi. 

4. Miinâvele. Şeyhin kitabını yahut bir 
sahîfeyi rivayet etmesi için talebeye ver¬ 
mesidir. Bir yönüyle icâzete benzemekle 
birlikte münâvelede hoca talebeye rivaye¬ 
tine izin verdiği hadisleri elden bizzat tes¬ 
lim eder. Hadisleri verirken bunları riva¬ 
yet etme hakkını da veriyorsa bu durum¬ 
da münâvele icâzetli, vermiyorsa icâzet- 
siz olur. İcâzetli münâvele icâzetin en yük¬ 
sek şeklidir ve sıhhati konusunda ittifak 
vardır. Burada şeyh semâmı ihtiva eden 
kitabı talebesine, "Bu benim semâımdır” 
yahut, "Falandan rivayetimdir, bunu ben¬ 
den rivayet et" demek suretiyle bizzat tes¬ 
lim eder. İcâzetsiz münâvelede ise riva¬ 
yetlerini içeren kitabı ya da sahîfeyi tale¬ 
beye, “Bu benim semâımdır” yahut “hadi- 
simdir" der, fakat verdiği kitap ya da sa- 
hîfedeki hadisleri rivayet etmesi için tale¬ 
beye icâzet verdiğini belirtmez. İcâzetsiz 
münâvele üzerinde farklı görüşler ileri sü¬ 
rülmüştür. Bazı muhaddisler talebenin 
bunları rivayet edebileceğini söylerken ba¬ 
zıları aksi görüş belirtmiştir. 

5. Kitabet (mükâtebe). Hocanın, rivayet¬ 
lerinin hepsini yahut bir kısmını başka bir 
yerde bulunan birine bizzat yazarak veya 
başkasına yazdırarak göndermesi ya da 
yanında bulunan birine yazdığı veya yaz¬ 
dırdığı rivayetleri vermesidir. Kitâbet me¬ 
todunda hoca mesmûâtının rivayet hak¬ 
kını gönderdiği kimseye verirse icâzeti ih¬ 
tiva eden mükâtebe “el-kitâbetüT-muk- 
terine bi’l-icâze”, bu izni vermezse yahut 
açıkça belirtmezse “el-kitâbetü'l-mücer- 
rede ani’l-icâze” adını alır. İlkinde hoca, 
“Eceztü leke mâ ketebtü leke” gibi ifade¬ 
ler kullanır. İkincisinde izin kelimesinin geç¬ 
tiği bu ve benzeri ibareler yer almaz. Ho¬ 
canın yazarak gönderdiği hadisleri rivayet 
edip etmeyeceğine dair talebesine izin 


verdiğini belirtmemesi durumunda bun¬ 
dan hocanın zaten hadisleri yazmakla izin 
verdiği sonucunu çıkaranlar olduğu gibi 
aksini iddia edenler de vardır. Kitâbet me¬ 
todu ile alınan hadislerin rivayetinde ge¬ 
nellikle “ketebe ileyye fülânün, ahberanâ 
fülânün mükâtebeten, haddesenâ fülânün 
kitâbeten" gibi edâ sîgaları kullanılır. 

6. İ'lâmu ş-şeyh. Şeyhin, talebesine gös¬ 
terdiği hadisi veya kitabı kendisinden ri¬ 
vayetine izin verdiğini belirtmeksizin, “Bu 
benim falan kişiden aldığım ya da duydu¬ 
ğum merviyyâtım" demesidir. Muhaddis- 
lerin çoğu, böyle bir durumda talebenin 
bu hadisleri veya kitabı rivayet etmesinde 
bir sakınca görmemiştir. Bunu da semâ 
ve kıraatin ittifakla herhangi bir icâzete 
ihtiyaç duymamasına kıyasla ileri sürmüş¬ 
lerdir. onlara göre şeyhin talebeye bu du¬ 
yurusu o hadisi veya kitabı kendisinden ri¬ 
vayet etmesine rıza göstermesi demektir. 
Ancak şeyhin icâzet vermeksizin mücer¬ 
ret i'lâmının rivayet için yeterli olmadığı¬ 
nı ileri sürenler de vardır. 

7. Vasiyet. Şeyhin, ölümünden önce ve¬ 
ya bir seyahate çıkarken rivayetlerini ihti¬ 
va eden kitaplarını birine vasiyet etmesi¬ 
dir. Genellikle muhaddisler vasiyet yoluy¬ 
la alınan hadislerin rivayetinde bir sakın¬ 
ca görmemiştir. Hatta Kâdî İyâz, rivayet¬ 
leri ihtiva eden bir kitabı şeyhin birine va¬ 
siyetle bırakmasını icâzetli münâvele ve 
iiâm metoduna benzetir ( el-llmâ\ s. 115). 
İbnü’s-Salâh, Kâdî İyâz’ın bu görüşüne kar¬ 
şı çıkmakla birlikte vasiyetin vicâde meto¬ 
dundan daha üstün olduğunu söyler CULû- 
mü’l-hadış, s. 157). Ancak II (VIII) ve III. 
(IX.) yüzyıllarda bu metot ilk asırda gör¬ 
düğü itibarı kaybetmiştir. 

8. Vicâde. Bir kimsenin bir şeyhe ait ha¬ 
disleri ihtiva eden bazı kitapları bulması 
ve bunlardaki hadisleri rivayet etmesidir. 
Makbul bir tahammül metodu olmakla bir¬ 
likte kitabı bulan kimse bunları “hadde¬ 
sem, ahberanî" gibi tabirler kullanarak ri¬ 
vayet edemez. Bu hadislerin rivayetinde 
umumiyetle “kara’tü fî kitâbi fülân, veced- 
tü bi-hatti fülân" gibi tabirler kullanılmış¬ 
tır. Vicâde ile elde edilen rivayetlerin akta¬ 
rılmasında “evsâ ileyye fülânün bi-kezâ, 
haddesenî fülânün vasiyyeten" gibi ibare¬ 
ler kullanılır. İbnü's-Salâh, bulunan hadis¬ 
lerin vicâdeyi belirtmeyen sîgalarla riva¬ 
yet edilmesini çirkin bir tedlîs diye nite¬ 
lendirir (a.g.e., s. 158). 

Hadis tahammül yolları hadis naklinde 
ve rivayetlerin değerlendirilmesinde önem¬ 
li bir yere sahiptir. Bu metotlar ve lafızları 
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üzerinde muhaddisler ittifak sağlayama¬ 
mışsa da bunların ilk dönemlerden itiba¬ 
ren hadislerin kitaplara kaydedilmesine 
kadar rivayetlerin korunmasında bir gö¬ 
rev ifa ettikleri açıktır. Hadis tahammül 
metotlarının hepsi hadisçiler arasında az 
veya çok uygulama alanı bulmuştur. Bu 
metotlardan herhangi biri hadisçilerin ço¬ 
ğunluğu tarafından zayıf kabul edilmişse 
bu yolla nakledilen hadislerin de zayıf ol¬ 
duğuna hükmedilmiş, o yolun sıhhatine 
inananlar ise hadisleri de sahih kabul et¬ 
miştir. Tahammül konusuyla ilgili çalışma¬ 
lar arasında Nevzat Âşık’m doktora tezi¬ 
nin yayımlanmış şekliyle (bk. bibi.) Abdül- 
hakîm es-Seyyid Atiem’in el-İntikâ fi't- 
tahammül ve'l-edû adlı çalışması (Kahi¬ 
re 1406) ve Neşet Bodur'un Tahammü- 
lü'l-Hadîs ve Çeşitleri isimli yüksek li¬ 
sans tezi (1993, AÜ Sosyal Bilimler Ensti¬ 
tüsü) sayılabilir. 
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TAHÂRET 

( öjlgkh ) 

Temizlik anlamında fıkıh terimi. 

Sözlükte “temizlenmek, arınmak" mâ¬ 
nasındaki taharet (tuhr) terim olarak “mad¬ 
dî kiri (necâset, habes) veya mânevî pisliği 
(hades) gidermek” anlamına gelir, isim 
olarak “temizlik" demektir. Tuhr özellikle 
“hayızdan temizlenme" anlamında kulla¬ 
nılmaktadır. Tâhir (temiz), tahûr ve mu- 
tahhir (temizleyici madde), tathîr (temizle¬ 
mek), tetahhur (temizlenmek) bu kökün tü¬ 
revleridir. Tahâret kelimesinin karşıtı ne- 
câsettir (pislik). Necîs ve neces “pis” an¬ 
lamındadır. Hubs (habâse) kökünden türe¬ 
yen habes “maddî necâset, necis şey” mâ¬ 
nasına gelir. Türkçe’de abdest bozduktan 
sonra yapılan temizlenme için kullanılan 
tahâret fıkıhta istibrâ ve istincâ terimle¬ 
riyle ifade edilir. 

İslâm dininde temizliğe büyük önem ve¬ 
rilmiş (bk. TEMİZLİK), Kur’ân-ı Kerîm'de 
tuhr kökünden türeyen birçok kelime bu 
bağlamda kullanılmıştır. Hayızdan te¬ 
mizlenme (el-Bakara 2/222), abdest, gu- 
sül ve teyemmüm (el-Mâide 5/6), suyun 
temiz ve temizleyici oluşu (el-Enfâl 8/11; 
el-Furkân 25/48), Mescid-i Harâm'ın te¬ 
miz tutulması (el-Bakara 2/125; el-Hac 
22/26) ve elbiselerin temizlenmesi (el- 
Müddessir 74/4) bu kökün türevleriyle ifa¬ 
de edilmiştir (M. F. Abdülbâki, el-Mu‘cem, 
“thr” md.). Hadislerde tahâret, tuhr ve 
tuhûr kelimeleri "temizlik, temiz olma 
hali, abdest ve gusül” gibi mânalarda ge¬ 
çer (meselâ bk. Buhârî, “Gusül”, 23; İbn 
Mâce, “Tahâret”, 76; Ebû Dâvûd, “Tahâ¬ 
ret", 122, “Şalât”, 73). Yine hadislerde te¬ 
mizlikle ilgili tahâretle aynı kökten başka 
kelimeler de kullanılmıştır (Wensinck, el- 
Mu‘cem, “thr” md.). Hadis ve fıkıh kitap¬ 
larının başında “Kitâbü’t-tahâre”, “Bâbü't- 
tahâre” bölümleri bulunur. Neces “pis” 
anlamında Kur'ân-ı Kerîm'de bir yerde 
geçmektedir (et-Tevbe 9/28). Bu kökten 
türeyen birçok kelime hadislerde kirlilik 
halini ve dinen pis kabul edilen maddeleri 
ifade eder (Buhârî, “Gusül”, 23, 24; Ebû 
Dâvûd, “Tahâret”, 34; Wensinck, el-Mu c - 
cem, “ncs” md.). Kur’an'da daha çok 
“mânevî kirlilik, kötülük" anlamında yer 
alan hubs kökünden kelimeler bir âyette 
maddî pisliği içerecek biçimde kullanılmış¬ 
tır (el-A'râf 7/157). Hadislerde ise bu kö¬ 
kün türevleri maddî ve mânevî pisliği be¬ 
lirtir (Wensinck, el-Mu c cem, “hbş” md.). 
Sözlükte pislik anlamına gelen “rics" keli¬ 
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mesi Kur’ân-ı Kerîm ve hadislerde “necis" 
mânasında geçmektedir (el-Mâide 5/90; 
el-En'âm 6/145; Müsned, 1, 214, 237; Müs¬ 
lim, “Şayd”, 35; M. F. Abdülbâki, el-Mu’’- 
cem, “rcs” md.; Wensinck, el-Mıfcem, “rcs” 
md.). 

Fıkıh kitaplarında iki türlü tahâretten 
söz edilir. 1. Dinen mânevî kirlilik hali sa¬ 
yılan abdestsizlik, cünüplük, hayız ve ni- 
fastan temizlenme. Buna “hadesten tahâ¬ 
ret, mânevî necâsetten tahâret, tahâret-i 
hükmiyye" denir. Hades küçük hükmî kir¬ 
lilik (hades-i asgar) ve büyük hükmî kirlilik 
(hades-i ekber) kısımlarına ayrılır. Hades-i 
asgardan temizlenmenin yolu abdest al¬ 
maktır. Bu temizliğe tahâret-i hükmiyye-i 
suğrâ veya kısaca tahâret-i suğrâ adı ve¬ 
rilir. Hades-i ekberden temizlenmenin yo¬ 
lu gusül yapmaktır. Bu temizliğe tahâret-i 
hükmiyye-i kübrâ veya kısaca tahâret-i 
kübrâ denir. Hadesten temizlenme aracı 
sudur. Bu temizliğe elverişli su bulunama¬ 
ması veya kullanma imkânının olmaması 
halinde temizlenme aracı topraktır. Top¬ 
rakla veya toprak cinsinden bir madde ile 
usulüne göre yapılan temizliğe teyem¬ 
müm adı verilir. Teyemmüm hem abdes- 
tin hem de guslün yerini tutan bir temiz¬ 
lenme yolu olduğu için tahâret-i suğrâ ve 
tahâret-i kübrâ diye nitelendirilebilir. 2. 
Vücut, elbise veya ibadet yerinin dinen pis 
sayılan maddelerden temizlenmesi. Buna 
"necâsetten tahâret, hissî (maddî) necâ¬ 
setten tahâret, tahâret-i hakıkiyye” denir. 
Fıkıh âlimleri, dinen temiz sayılan madde¬ 
lerin yanı sıra temiz sayılmayan madde¬ 
lerle ilgili dinî hükümleri ve bunları te¬ 
mizleme yollarını ayrıntılı biçimde ele al¬ 
mışlardır. 

Fıkıh terminolojisinde necâset hakiki ve 
hükmî olmak üzere iki kısma ayrılırsa da 
necâset kelimesi tek başına kullanıldığın¬ 
da hakiki necâset anlaşılır. Habes de ha¬ 
kiki necâsetin karşılığıdır. Hükmî necâset 
ise hades kelimesiyle ifade edilir. Hakiki 
necâset namazda müsamaha gösterilebi¬ 
lecek miktarları bakımından hafif necâset 
(necâset-i hafife) ve ağır necâset (necâset-i 
galîza), akıcı olup olmaması yönünden sıvı 
(mâî) ve katı (câmid), görülüp görülmemesi 
yönünden görülen necâset (necâset-i mer'iy- 
ye) ve görülmeyen necâset (necâset-i gayr-i 
mer'iyye) kısımlarına ayrılır. Hacmi olan ve¬ 
ya kuruduktan sonra görülen pis madde¬ 
ye necâset-i mer'iyye denir, akan kan gi¬ 
bi. Katı bir hacmi olmayan veya bulaştığı 
yerde kuruduktan sonra görülmeyen pis 
maddeye necâset-i gayr-i mer'iyye adı ve¬ 
rilir, idrar gibi. Maddî ve mânevî temizlik 
namaz gibi ibadetlerin ifası için farzdır. 

Tanzanya 
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Necâsetten tahâret hemen bütün İslâm 
âlimlerine göre namazın geçerlilik şartla- 
rındandır. Mâliki mezhebinde meşhur gö¬ 
rüş necâsetten tahâretin sünnet-i müek- 
kede olduğu yönünde ise de bilerek ve gü¬ 
cü yettiği halde necâsetten tahâreti ter- 
ketmenin namazı geçersiz kılacağı (tahâ¬ 
retin şart olduğu) belirtilir. 

Dinen Temiz Sayılan Maddeler. İslâm’¬ 
da kural olarak bütün yeryüzü, maden¬ 
ler, sular, zehirli veya afyon gibi uyuştu¬ 
rucular dahil otlar, ağaçlar, çiçekler, mey¬ 
velerle aşağıda belirtilecek olanlar dışın¬ 
da kalan bütün maddeler temiz sayılmış¬ 
tır. Fakihlerin necis olduğunda ittifak et¬ 
tikleri maddeler yanında bu hususta gö¬ 
rüş ayrılığına düştükleri de vardır. İslâm 
âlimlerinin büyük çoğunluğuna göre şu 
varlık ve nesneler temiz sayılmıştır: 1. 
Üzerinde necis madde bulunmadığı tak¬ 
dirde insan vücudu temizdir. Meselâ in¬ 
sanın az su hükmünde sayılan havuza ve¬ 
ya kuyuya düşüp diri olarak çıkması ha¬ 
linde bu su pis olmaz. Tükürük ve balgam 
türünden ifrazat, temizlik ve sağlık açı¬ 
sından kaçınılması ve temizlenmesi gere¬ 
ken maddeler olmakla beraber ibadet te¬ 
mizliğini engelleyici nitelikte değildir. 2. 
Karaciğer ve dalak kanın haramlığı kap¬ 
samı dışında tutulmuş olup temizdir (İbn 
Mâce, “Et'ime”, 31). Kanın haram olduğu¬ 
nu bildiren âyetlerden birinde de “akmış 
kan" şeklinde kayıt konmuştur (el-En'âm 
6/145). Usulünce kesilmiş, eti yenen hay¬ 
vanın etinin (damarlarının) içinde kalan kan 
da temizdir. 3. Eti yenmesi helâl olan hay¬ 
vanların dinî usullere göre boğazlanması 
durumunda akmış kanı dışında bütün par¬ 
çaları temizdir. 4. Balık ve çekirgenin ölü¬ 
sü bu konudaki hadislere dayanarak (İbn 
Mâce, “Et'ime”, 31; Ebû Dâvûd, “Tahâret”, 
4) bütün İslâm âlimlerince temiz sayılmış¬ 
tır. 5. Şarap kendiliğinden sirke haline ge¬ 
lirse bu sirke temizdir. Bir şeyin dinen te¬ 
miz sayılması öncelikle o şeyin kişinin vü¬ 
cudunda, elbisesinde veya namaz kılaca¬ 
ğı yerde bulunması durumunda namazın 
geçerliliğine engel olmayacağı anlamına 
gelmektedir: fakat bir maddenin dinen 
temiz sayılması her hâlükârda o nesnenin 
yenilip içilmesinin de helâl olduğunu gös¬ 
termez. Meselâ zehirli su veya uyuşturu¬ 
cu özelliği olan ot temiz sayılsa bile bun¬ 
ların yenilmesi ve içilmesi haramdır. Buna 
karşılık dinen necis sayılan nesnelerin ye¬ 
nilip içilmesi -bazı istisnalar dışında- ha¬ 
ramdır. 

Dinen Temiz Sayılmayan Maddeler. 1. 
Necis Olduğunda İttifak Edilenler, a) Mey- 

te (murdar hayvan, dinî usule uygun biçimde 


boğazlanmamış ölü hayvan eti). Etinin yenme¬ 
si helâl olan veya olmayan, akıcı kanı olan 
kara hayvanlarından dinî usule göre bo¬ 
ğazlanmadan ölenlerin ve bu hükümde 
olanların etleri necistir. b) Kan, irin ve can¬ 
lı iken koparılan parça. Şehidin üzerinde¬ 
ki kan dışında insandan ve kara hayvan¬ 
larından canlı veya ölü iken akan kan ne¬ 
cistir. c) Domuz eti. Dinî usule uygun ola¬ 
rak boğazlanmış olsa bile domuz eti ve 
diğer parçaları necistir. d) Sarhoş edici iç¬ 
kiler. Şarap vb. içkiler fakihlerin büyük ço¬ 
ğunluğuna göre necistir. e) İnsanın idra¬ 
rı, dışkısı, mezisi, vedîsi ve kusmuğu. Şâ- 
fiî ve Hanbelî mezheplerinde konuyla ilgi¬ 
li bir hadise dayanılarak (Buhârî, “Vudû 3 ”, 
59; Ebû Dâvûd, “Tahâret”, 135) başka gı¬ 
da almayan erkek süt çocuğunun idrarı¬ 
nın üzerine su serpmekle temizlenmiş 
olacağına hükmedilmiştir. Hanefîler’e gö¬ 
re kusmuk ağız dolusu olmadıkça necis 
sayılmaz, f) Etinin yenmesi helâl olmayan 
hayvanların idrarı ve dışkısı. Hanefî ve Mâ¬ 
liki mezheplerine göre -domuz hariç- eti 
yenmeyen hayvanın dinî usullere göre bo¬ 
ğazlanması halinde eti temiz sayılır. 

2. Necis Olduğunda İhtilâf Edilenler, a) 
Eti yenen hayvanların idrar ve dışkısı. Eti 
yenen ehlî ve yabani hayvanların idrar ve 
dışkısı Hanbelîler’e ve pislik yiyerek bes¬ 
lenmiyorlarsa Mâlikîler’e göre temizdir. Şâ- 
fiîler’e göre ise bunlar necistir; Hanefîler’e 
göre de necis olmakla beraber tavuk ve 
kaz gibi kümes hayvanlarının tersleri ne- 
câset-i galîza, koyun ve geyik gibi dört 
ayaklı hayvanların idrar ve dışkıları necâ- 
set-i hafîfe hükmündedir. Fetvada esas 
alınan bu görüş Ebû Yûsuf'a ve Şeybânî’- 
ye aittir: Ebû Hanîfe'ye göre ikinci grup da 
necâset-i galîza sayılır. Ancak eti yenen 
kuşlardan havada pisleyenlerin dışkıları is- 
tihsânen temiz sayılmıştır; havada pisle- 
meyenlerinki necâset-i hafifedir. Kaçınıl¬ 
ması zor olduğundan Şâfiî mezhebinde de 
bu pisliklerin namaza engel olmayacağı 
kabul edilmiştir, b) Eti yenmeyen bazı hay¬ 
vanların idrar ve dışkıları. Hanefî mezhe¬ 
binde at, eşek ve katırın idrar ve dışkısı 
ile havada pisleyen atmaca, kartal gibi yır¬ 
tıcı kuşların dışkıları necâset-i hafifedir. 
Fetvada esas alınan bu görüş İmâmeyn'e 
ait olup Ebû Hanîfe’ye göre bunlar necâ¬ 
set-i galîzadır. Kaçınılması güç olduğu için 
Şâfiî mezhebine göre de bu pislikler na¬ 
maza engel olmaz. Kedi ve farenin idrar 
ve dışkıları çok miktarda değilse -kaçınıl¬ 
ması zor olan durumlarda- elbise ve yiye¬ 
cekler bakımından bunların necis sayılma¬ 
yacağına hükmedilmiştir. c) Canlı hayvan¬ 
lar. Mâlikîler’e göre domuz ve köpek da¬ 


hil canlı hayvanlar temizdir; diğer üç mez¬ 
hebe göre domuz canlı haliyle de necistir. 
Hanefîler’e göre köpeğin bedeni necis ol¬ 
mayıp salyası ve dışkısı pistir. Mâlikîler’e 
göre köpek mutlak olarak temizdir; sade¬ 
ce dilini hareket ettirerek bir kabı yalar¬ 
sa bir hadise göre kap yedi defa yıkanır. 
Şâfiî ve Hanbelîler’e göre köpek her şeyi 
ile necistir; köpeğin kirlettiği şey biri top¬ 
rakla olmak üzere yedi defa yıkanır. Do¬ 
muz ve köpek dışındaki canlı hayvanlar 
bütün mezheplere göre temiz sayılmış¬ 
tır. d) Meytenin derisi ve içine kan nüfuz 
etmeyen boynuz ve tüy gibi katı parçala¬ 
rı. Meytenin derisi tabaklanırsa Hanefî ve 
Şâfiîler’e göre temiz olur. Hanefîler domuz 
derisini, Şâfiîler ise domuz ve köpek deri¬ 
sini bundan hariç tutarlar. Mâliki ve Han- 
belîler’de meşhur görüşe göre meytenin 
derisi tabaklansa bile temiz olmaz. Mey¬ 
tenin içine kan nüfuz etmeyen boynuz, 
kemik, diş ve tüy gibi katı parçaları Ha¬ 
nefîler’e göre temiz, Şâfiîler’e göre necis¬ 
tir. Mâliki ve Hanbelîler’e göre meytenin 
yünü ve kılları temizdir, e) Su hayvanları 
ve akıcı kanı olmayan kara hayvanlarının 
ölüsü ve bunlardan çıkan kan ve pislik. Su 
hayvanlarının ve akıcı kanı olmayan pire, 
akrep ve çekirge gibi böceklerin ölüsü te¬ 
mizdir; ancak Şâfiî mezhebinde çekirge 
dışında akıcı kanı olmayan böceklerin ve 
Şâfiî ile Hanbelî mezheplerinde karada da 
yaşayabilen kurbağa ve timsah gibi su hay¬ 
vanlarının ölüsü necistir. Balığın kanı ile 
pire ve sivrisinek gibi akıcı kanı olmayan 
böceklerden çıkan kan Hanefî ve Hanbelî¬ 
ler’e göre necis değildir; Şâfiî ve Mâlikîler’e 
göre ise necistir. Buna göre akan kanları 
ile üst üste yığılıp tuzlanan balıklar necis 
olduğundan Şâfiî ve Mâlikîler’e göre yen¬ 
mez. f) Eti yenmeyen hayvanların sütleri 
ve dinî usule göre boğazlandıklarında de¬ 
rileri. Bu hayvanların sütleri çoğunluğa gö¬ 
re etleri gibi necistir. Hanefîler’e göre ise 
domuz dışındaki bütün hayvanların süt¬ 
leri temizdir. Hanefîler’e ve Mâlikîler’deki 
meşhur görüşe göre domuz hariç dinî usu¬ 
le uygun biçimde boğazlanan bütün hay¬ 
vanların derisi temizdir, g) Ölü insanın ce¬ 
sedi. Hanefî mezhebinde -bazı sahâbîle- 
rin fetvalarına dayanılarak- ölen insanın 
cesedinin necis hükmünde olduğu kabul 
edilmiş, diğer mezheplerde ise, “Mümin 
necis olmaz" hadisine istinaden (Buhârî, 
“Gusül”, 23; Müslim, “Hayız”, 116) insan 
vücudunun ölse dahi necis hale gelmeye¬ 
ceği hükmü benimsenmiştir, h) Meni. Ha¬ 
nefî ve Mâlikîler'e göre meni necistir; an¬ 
cak Hanefîler'e göre meni kurumuşsa ova¬ 
lamakla temizlenebilir. Şâfiî ve Hanbelîler'e 
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göre ise meni temizdir. Daha önce mezi 
gelmiş ve meniye karışmışsa bu sıvı bü¬ 
tün mezheplere göre necistir. i) Kan ve 
irin dışında yaradan çıkan sarı su vb. akın¬ 
tılar. Kural olarak bu tür akıntılar necis 
sayılmıştır. Ancak Hanbelî mezhebinde 
sakınmanın zor olduğu durumlarda kan 
ve kanla ilişiği olan irin gibi akıntılar dahil 
olmak üzere bu tür maddelerin çok sayıl¬ 
mayacak miktarının vücut veya elbisede 
bulunmasının namazı engellemeyeceği ka¬ 
bul edilmiştir. Şâfiî mezhebinde yaradan 
akan sıvının rengi ve kokusu varsa necis 
sayılmış, küçük sivilcelerden çıkan renk¬ 
siz kokusuz sıvılar temiz kabul edilmiştir. 
Hanefî mezhebinde ağrılı acılı olmasa bi¬ 
le bir hastalık sebebiyle çıkıyorsa bu tür 
akıntılar necistir. j) Ağız ve burundan akan 
maddeler ve ter. İnsan ve artığı temiz olan 
hayvanların ağzından akan balgam, tükü¬ 
rük, salya, uyuyan insanın ağzından akan 
su vb. şeyler temiz olup mideden gelen 
kokuşmuş, kusmuk niteliğindeki madde¬ 
ler necistir. Balgam mideden de gelse Mâ¬ 
liki ve Hanbelîler’e göre temizdir. Mâlikî- 
ler’e göre mideden gelen safra da temiz¬ 
dir. Bazı hayvanların salyalarının temiz olup 
olmadığı hususunda farklı görüşler vardır. 
Ter de salya ile aynı hükümde sayılmıştır. 

Dinen Temiz Sayılmayan Maddelerin 
Hükmü. İslâm âlimleri, bu konuda kural¬ 
lara uymanın zorluğa yol açacağı yerler¬ 
de Kur’an ve Sünnet’te yer alan kolaylık 
ilkesine uygun hükümler benimsemiştir. 
Temiz olmayan maddelerin necâset-i galî- 
za ve necâset-i hafife şeklinde iki gruba 
ayrıldığı Hanefî mezhebinde birinci grup 
necis olduğuna dair kesin delil bulunan, 
ikinci grup ise hakkında bu şekilde delil 
bulunmayan pislikleri ifade eder. At, katır, 
eşek ve etleri yenen koyun ve geyik gibi 
evcil veya yabani hayvanların idrar ve dış¬ 
kıları Ebû Hanîfe'ye göre necâset-i galîza, 
Ebû Yûsuf ve Muhammed'e göre necâ¬ 
set-i hafifedir; fetva bu son görüşe göre¬ 
dir. Eti yenmeyen hayvanlardan atmaca, 
çaylak ve kartal gibi havada pisleyen kuş¬ 
ların dışkılarıyla eti yenen, fakat havada 
pislemeyen kuşların pislikleri de necâset-i 
hafîfe sayılır. Bunların dışında kalanlar ne- 
câset-i galîza hükmündedir. Galiz necâ- 
setle hafif necâset arasında dinen temiz 
olan maddeleri kirletme yönünden fark 
yoktur. Meselâ her ikisi de az olan bir su¬ 
ya düştüklerinde suyu pisletirler ve artık 
o su maddî ve mânevî temizlikte kullanı¬ 
lamaz. Galiz necâset eğer katı ise 1 dir¬ 
hemden (yaklaşık 3 gram), sıvı ise el aya¬ 
sını (avuç içini) kaplayacak miktardan faz¬ 
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lası vücutta, elbise veya namaz kılınacak 
yerde bulunursa namaza engel olur. Hafif 
necâset ise bulaştığı organın veya elbise¬ 
nin tamamının dörtte birine yayılmışsa na¬ 
maza engeldir. Necâsetlerin namaza mani 
sınırı aşmayan miktarı ile kılınan namaz 
geçerli olmakla beraber tahrîmen veya 
tenzîhen mekruhtur. Öte yandan yine Ha¬ 
nefî mezhebinde kaçınılması zor olduğu 
için toplu iğne başı kadar küçük olup vü¬ 
cut ve elbiseye sıçrayan idrar serpintileri, 
sokakta yürürken sıçrayan çamur, kasa¬ 
bın üstüne sıçrayan kan, pisliğe konmuş 
sinek vb. böceklerin taşıdığı pislik, necis 
maddenin kaynatılmasıyla çıkan buhar, 
necis maddenin tozu ve külü gibi bazı nes¬ 
nelerin vücutta veya elbisede bulunması 
namazın geçerliliğine engel sayılmamıştır. 
Fakat bu kan ve idrar serpintilerini taşı¬ 
yan elbise ve organ az ve durgun suya so¬ 
kulursa o su pislenmiş olur. Diğer mezhep¬ 
lerde de esasen necis hükmünde olan bir¬ 
çok nesnenin namazın geçerliliğine engel 
olmayacağı görüşü benimsenmiştir. Bu 
nesnelerin neler olduğu ve hangi mikta¬ 
rının sınır kabul edileceği hususunda pek 
çok ayrıntı bulunmaktadır. Bunları belir¬ 
lemede zorluğun giderilmesi ve kolaylık 
sağlama gibi gerekçelere dayanılmıştır. Söz 
konusu hükümler İslâm'daki kolaylık ilke¬ 
sinin gereği olarak benimsenmiş olup ih¬ 
tiyaç ve zaruret gibi durumlar olmadıkça 
bu hükümlerden yararlanılmaması, iba¬ 
dette ve genel yaşantıda temizliğin en 
ideal biçimde sağlanması esastır. 

Necaseti Temizleme Yolları. NecİS sayı¬ 
lan şeyleri çeşitli yollar ve usullerle temiz¬ 
lemek mümkündür; meselâ su ile yıka¬ 
mak, kazımak, silmek, ovalamak ve ate¬ 
şe sokmak gibi. Burada söz konusu olan 
temizleme yolları habes veya necâset de¬ 
nilen maddî pisliklerin temizlenmesiyle il¬ 
gilidir. Hükmî-mânevî kirlilik kabul edilen 
hadesten, abdestsizlik, cünüplük, hayız ve 
lohusalık hallerinden temizlenmenin yolu 
kural olarak temiz mutlak su, böyle su¬ 
yun bulunamaması veya bulunduğu hal¬ 
de kullanım imkânının olmaması duru¬ 
munda toprak veya toprak cinsinden te¬ 
miz bir madde kullanmaktır. Hanefî ve 
Mâlikî mezheplerinde necâsetin temizlen¬ 
mesinin yolları konusunda sosyal şartlar 
ve ihtiyaçlar dikkate alınarak kolaylık ilke¬ 
si benimsenmiştir. Şâfiî ve Hanbelî mez¬ 
heplerinde ise temizliğin olabildiğince tam 
yapılması, gerek gıda gerekse ibadet te¬ 
mizliği konusunda dinen necis sayılan şey¬ 
lerden uzak kalınması hususuna ağırlık ve¬ 
rilmiştir. Hanefî fıkhında anılan temizle¬ 


me yollarının başlıcaları şöylece sıralana¬ 
bilir: 1. Su ile yıkamak suretiyle temizle¬ 
me. Maddî pislikler mutlak sularla temiz¬ 
lenebileceği gibi mukayyet sularla da te¬ 
mizlenebilir. Ancak bu suların yağlı, her¬ 
hangi bir sebeple tabiatını, inceliğini ve 
akıcılığını kaybetmemiş olması gerekir. 
Gözle görülen pislikler renk ve kokuları gi¬ 
dinceye kadar su ile yıkanınca temizlen¬ 
miş olur. İçine necis madde karışmış yağ¬ 
lı boya ve kan gibi lekesi kalabilen pislik¬ 
ler kullanılan su duru olarak akıncaya ka¬ 
dar yıkanır. Gözle görülemeyen pislikle kir¬ 
lenmiş kumaş gibi şeylerin temiz kabın 
içinde üç defa yıkanıp her defasında iyice 
sıkılması gerekir. Keçe vb. sıkılması müm¬ 
kün olmayan sergi ve kumaş türleri te¬ 
miz kap içinde üç defa yıkanır, her defa¬ 
sında suyu süzülüp damlalar kesilinceye 
kadar bırakılırsa temizlenmiş sayılır. Gü¬ 
nümüzde çamaşır makineleri gibi araç¬ 
larla ve dinen sakıncası olmayan temiz sı¬ 
vı maddelerle bu tür temizlik daha iyi sağ¬ 
lanabilir. Toprak veya ağaçtan yapılmış 
kaplar pislendiği zaman üç defa yıkanıp 
kurutulduktan sonra temizlenmiş olur. Kö¬ 
peğin yaladığı kap da üç defa yıkanmak¬ 
la temizlenir. Pis su içinde kalarak şişmiş 
olan buğday, arpa, nohut, fasulye vb. şey¬ 
ler temiz suda üç defa ıslatılır; su çekilip 
şişkinliği indiği zaman temizlenmiş sayı¬ 
lır. Gözle görülmeyen pisliğin beden veya 
elbisenin neresine bulaştığı unutulursa ter¬ 
cih edilen görüşe göre bedenin veya elbi¬ 
senin bir tarafının yıkanmasıyla her tarafı 
temizlenmiş olur. Üzerinde pislik veya me¬ 
ni bulunan kimse bunun ne zaman bulaş¬ 
tığını bilemezse son abdest bozduğu ve¬ 
ya son uyuduğu vakitten itibaren kılmış ol¬ 
duğu namazları yeniden kılar. Pislenmiş 
su borularının içinden akan suyun temiz 
aktığına kanaat getirilince borular temiz¬ 
lenmiş sayılır. 2. Suda kaynatmak suretiy¬ 
le temizleme. İçine necâset karışan süt, 
pekmez, zeytinyağı ve bal gibi sıvı mad¬ 
deler temiz su ile üç defa asıl kendi mik¬ 
tarı kalıncaya kadar kaynatılmakla temiz¬ 
lenmiş olur. 3. Ateşe sokarak temizleme. 
Pis çamurdan yapılan kap kacak, bardak 
vb. eşyalar ateşte pişirilip kendisinde pis¬ 
lik eseri kalmayınca temizlenmiş sayılır. 
Dinî usullere göre kesilmiş hayvanın kel¬ 
lesi ütülenmekle ve madenî eşya üzerin¬ 
deki kan ateşte yakılmakla temizlenmiş 
kabul edilir. 4. Silmek suretiyle temizle¬ 
me. Yaş veya kuru pislikle kirlenen çakı, 
bıçak, cam, tahta, düz mermer ve tepsi 
gibi şeyler temiz bez, sünger veya toprak¬ 
la pisliğin eseri kalmayacak şekilde silinir 
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se temizlenmiş olur. 5. Ovalamak ve kazı¬ 
makla temizleme. Ayakkabı, mest, potin, 
bot ve çizme gibi pisliği emmeyen giye¬ 
cekler, hayvan dışkısı gibi görünür bir pis¬ 
lik dokunduğu zaman su ile temizlenebi¬ 
leceği gibi keskin bir şeyle kazımak veya 
yere sürtmekle de temizlenir. İdrar gibi gö¬ 
rünmeyen pislikler ise kazımak veya sürt¬ 
mekle temizlenmez, bunların yıkanması 
gerekir. Donmuş yağ vb. katı yiyeceklere 
pislik düştüğü zaman pisliğin düştüğü ye¬ 
rin çevresiyle birlikte kazınıp atılmasıyla o 
şey temizlenir. Hz. Peygamber katı yağa 
düşüp ölen fare için, “Onu ve çevresini atın, 
yağı da yiyin" demiştir (Buhârî, “Vudû 3 ”, 
67). 6. Kurutmak ve toprak serpmekle te¬ 
mizleme. Yeryüzü ve yeryüzünde sabit olan 
ot, ağaç, yere döşenmiş taş, tuğla ve kire¬ 
mit gibi maddeler pis olunca güneş, rüz¬ 
gâr ve ateşin etkisiyle kuruyup üzerlerin¬ 
de pisliğin eseri kalmazsa bunlar temizlen¬ 
miş sayılır ve üzerlerinde namaz kıiınabi- 
lir, ancak teyemmüm yapılamaz; çünkü 
bu tür yerler temiz ise de temizleyici de¬ 
ğildir. Fakat yerde sabit olmayıp koparıl¬ 
mış veya çıkarılmış ot, taş, tuğla ve kire¬ 
mit gibi şeyler pislik eseri gidinceye ka¬ 
dar yıkamakla temiz olur; bunların kuru¬ 
ması temizlenmeleri için yeterli değildir. 
Pis olan bir yer, pislik eseri gidinceye ka¬ 
dar üzerinden su akıtmak veya pisliğin ko¬ 
kusu hissedilmeyecek şekilde temiz top¬ 
rak serpmek suretiyle temizlenir. 7. Su¬ 
yun akması, çekilmesi veya boşaltılması 
yoluyla temizleme. İçine pislik düşmüş ve¬ 
ya karışmış su, havuz yahut hamam kur¬ 
nası temiz suyun gelip oradan akıp gitme¬ 
siyle temizlenir; çünkü böyle bir su akar¬ 
su hükmündedir. İçine necâset düşen ku¬ 
yunun suyu zamanla çekilip kaybolunca 
kuyu temizlenmiş sayılır; ancak necâset 
eserinin bulunmaması gerekir. İçine pislik 
düşen kuyu kural olarak suyunun tama¬ 
men boşaltılmasıyla temiz olur. Bununla 
birlikte kuyu bazı durumlarda içine düşen 
pisliğin hacmine ve niteliğine göre belirli 
miktarlarda su çıkarılmakla da temiz ha¬ 
le gelir. 8. Yapı değişikliği yoluyla temizle¬ 
me. Necis şeyin kimyasal yapısı değişirse 
temiz hale gelir. Meselâ gübrenin yanıp 
toprak, tezeğin yanıp kül olması, şarabın 
sirkeye dönüşmesi ve pis zeytinyağının 
sabun yapılması gibi. Ancak pis süt pey¬ 
nir yapılmakla veya pis buğday öğütül¬ 
mekle yahut bunun unundan ekmek ya¬ 
pılmakla ya da pis susamın yağı çıkarıl¬ 
makla bu maddeler temizlenmez. 9. Bo¬ 
ğazlama yoluyla temizleme. Domuz dışın¬ 
daki hayvanlar İslâmî usullere uygun bi¬ 


çimde boğazlandığı zaman etleri ve deri¬ 
leri temiz olur. Böyle bir deri üzerinde na¬ 
maz kılınabilir. 10. Tabaklama yoluyla te¬ 
mizleme. Domuz dışında meytenin derisi 
tabaklanmakla temiz hale gelir. 
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Ebû Ca‘fer Ahmed b. Muhammed 
b. Selâme el-Ezdî el-Hacrî 
el-Mısrî et-Tahâvî 
(ö. 321/933) 

Hanefî fakihi ve muhaddis. 

10 Rebîülevvel 239 (19 Ağustos 853) ta¬ 
rihinde Mısır'ın güneyinde Aşağı Saîd böl¬ 
gesinde Nil nehrinin batı yakasındaki Eş- 
mûnîn’e bağlı Tahâ köyünde dünyaya gel¬ 
di (İbn Asâkir, V, 368). İbn Hallikân, İbn Ke- 
sîr, Bedreddin el-Aynî gibi birçok müellif 
Sem'ânî’ye dayanarak doğum tarihini 229. 
Saymerî ve Şîrâzî 238, Makrîzî Rebîülevvel 
236 (Eylül 850) olarak verirse de biyografi 
yazarlarının çoğunluğu, talebesi İbn Yûnus 
aracılığıyla bizzat kendisinden gelen rivaye¬ 
te göre 239 (853) yılında doğduğunu kay¬ 
deder. Sem'ânî'nin eserinde ( el-Ensâb, IV, 
67; VIII, 218) 239 yılının zikredilmesi de 
229 rivayetinin yanlış istinsahtan kaynak¬ 
landığını göstermektedir. Hamevî'ye göre 
Tahâ’ya nisbet edilmekle birlikte esasen 
buralı değildir. Nil’in doğu yakasında Tah- 
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tüt adlı bir köyden olduğu halde bu ad hoş 
olmayan bir anlamı çağrıştırdığından ken¬ 
disi bu köye nisbet edilmeyi istememiştir 
(MıEcemü’l-büldân, IV, 22). Mısır’ın fethin¬ 
den sonra Yemen’den buraya gelip yerle¬ 
şen dedelerinin soyu Ezd kabilesinin bir 
kolu olan Hacr’e dayanır. Dedesi ordu ku¬ 
mandanlığı yapmış, babası şiir ve edebi¬ 
yatla uğraşmıştır. Nitekim Tahâvî eserle¬ 
rinde zikrettiği bazı beyitlerin tashihi ko¬ 
nusunda babasının bilgisine başvurmak¬ 
tadır (Şerhu müşkili’l-âşâr, I, 259). Annesi 
İmam Şâfiî'nin ilim meclisinde bulunmuş 
ve Râfiî zekât konusunda ondan nakilde 
bulunmuştur. İmam Şâfiî'nin önde gelen 
Mısırlı talebelerinden Müzenî Tâhâvî’nin da¬ 
yısıdır. 

Bir ilim muhitinde dünyaya gelen Ta¬ 
hâvî ilk eğitimini Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. 
Muhammed b. Amrûs’tan aldı. Ardından 
Halef b. Hişâm'ın kıraatini Mûsâ b. îsâ’- 
dan okudu; kendisinden bu kıraati Hişâm 
b. Muhammed b. Kurre el-Mısrî rivayet 
etti. Tahâvî’nin yetişmesinde ilk hadis ve 
fıkıh derslerini aldığı dayısı Müzenî önem¬ 
li rol oynadı. Müzenî’den İmam Şâfiî'nin 
Kitâbü's-Sünen’M rivayet eden Tahâvî 
başlangıçta Şâfiî iken yirmi yaşlarında Ha¬ 
nefî mezhebine geçti. Mezhep değiştirme¬ 
sinde, ders esnasında geçen ince bir me¬ 
seleyi birkaç tekrara rağmen anlamama¬ 
sı üzerine Müzenî’nin öfkelenip, “Senden 
bir şey olmaz" demesinin veya onun sü¬ 
rekli biçimde Ebû Hanîfe’nin kitaplarını in¬ 
celediğini görmesinin etkili olduğu söyle¬ 
nir. Müzenî’nin derslerini bırakan Tahâvî, 
260 (874) yılında Mısır’a kadı olarak tayin 
edilen Ebû Ca’fer Ahmed b. Ebû İmrân el- 
Bağdâdî’nin derslerine yirmi yıl kadar de¬ 
vam edip Hanefî mezhebini öğrendi. Mı¬ 
sır Valisi Ahmed b. Tolun Tahâvî’yi, Dımaşk 
Kadısı Ebû Hâzim’in gönderdiği belgeler¬ 
le ilgili bir meseleyi bizzat kendisiyle gö¬ 
rüşerek incelemesi için 268’de (881) Dı- 
maşk’a gönderdi. Burada kaldığı süre içe¬ 
risinde Ebû Hâzim’den fıkıh ve hadis tah¬ 
sil etti; ayrıca Gazze, Askalân, Taberiye ve 
Kudüs’ü dolaşıp buralarda karşılaştığı âlim¬ 
lerden faydalandı ve 269 (882-83) yılında 
Mısır’a döndü. Mısır Kadısı Bekkâr b. Ku- 
teybe’den fıkıh ve hadis dersleri aldı. Ta¬ 
hâvî’nin fıkıh öğrendiği hocalarından İbn 
Ebû İmrân, İbn Semâa ve Bişr b. Velîd el- 
Kindî’nin; Bekkâr b. Kuteybe, îsâ b. Ebân 
ve Hilâl b. Yahyâ’nın (Hilâlürre’y); Ebû Hâ- 
zim, Kâdî îsâ b. Ebân’ın; bunlar da Ebû Yû¬ 
suf ve Muhammed b. Haşan eş-Şeybânî’- 
den birinin veya her ikisinin öğrencisidir. 
Tahâvî’nin dönemin büyük Hanefî fakihi 

Tanzanya 


385 



TAHÂVÎ 


Kerhî ile hac sırasında bir araya geldiği bi¬ 
linmektedir (İbnü'l-Murtazâ, s. 130). 

Tahâvî’nin 300’ü aşkın hadisçiden riva¬ 
yette bulunduğu kaydedilmektedir. Hadis 
hocaları arasında Müzeni, Nesâî, Muham- 
med b. Huzeyme b. Râşid el-Basrî, Rebî‘ 
b. Süleyman el-Cîzî, îsâ b. İbrâhim el-Gâ- 
fiki. Yûnus b. Abdüla’lâ, Ebû Abdullah İbn 
Abdülhakem, Rebî‘ b. Süleyman el-Murâ- 
dî, Ebû Zür'a ed-Dımaşki ve Süleyman b. 
Şuayb el-Keysânî gibi âlimler yer almakta¬ 
dır. Onun hadis hocaları hakkında Abdü- 
lazîz b. Ebû Tâhir et-Temîmî (İbn Asâkir, 
VIII, 374) ve Bedreddin el-Aynî (Meğâni’l- 
ahyâr fi şerhi esâmi ricali Me c âni’L-âşâr, 
Beyrut 2006) birer eser kaleme almışlar¬ 
dır. Tahâvî'nin talebelerinden Ebû Bekir 
ed-Dâmegânî gibi kendisinden fıkıh tah¬ 
sil etmiş meşhur âlimler bulunmakla bir¬ 
likte öğrencilerinin büyük çoğunluğunu 
ondan hadis rivayet eden kişiler oluştur¬ 
maktadır. Bunların arasında oğlu Ebü’l- 
Hasan Ali, Ebû Muhammed Abdülazîz b. 
Muhammed et-Temîmî el-Cevherî, Mu¬ 
hammed b. Bedr el-Kinânî, İbnü’l-Haşşâb 
el-Bağdâdî, Ebû Bekir Mekkî b. Ahmed b. 
Sa'dûye el-Berdaî, Ebü’l-Kâsım Mesleme 
b. Kasım el-Kurtubî, zamanının Zâhirîler’i- 
nin lideri olan Kâdî Ebü’l-Kâsım Ubeydul- 
lah b. Ali ed-Dâvûdî, Ebû Muhammed Ha¬ 
şan b. Kâsım b. Abdurrahman el-Mısrî, İb- 
nü'l-Mukrî el-İsfahânî, Taberânî, Ebû Saîd 
İbn Yûnus, İbn Adî, Meymûn b. Hamza el- 
Ubeydilî ve Ebû Ca'fer en-Nehhâs zikredi¬ 
lebilir. 

Hanefî mezhebinin teşekkül dönemin¬ 
de Tahâvî fıkhın çeşitli alanlarında kaleme 
aldığı eserlerle mezhebin oluşumuna ve ya¬ 
yılmasına, farklı türlerde literatürün orta¬ 
ya çıkışına öncülük etmiştir. Hocaları ara¬ 
sında Ebû Yûsuf ile Muhammed’in önde 
gelen öğrencilerinin yer alması kendisine 
imamların görüşlerini, mezhebin incelikle¬ 
rini ve bu görüşlere ilişkin rivayet farklı¬ 
lıklarını sağlam kaynaklardan öğrenme im¬ 
kânı vermiştir. Hanefî imamlarının fikirle¬ 
rine dair ilk özet eser olan el-Muhtaşar’ı, 
İmam Muhammed’in el-Câmi c u'ş-şağir 
ve el-Câmi c u'l-kebîr 'me yazdığı şerhleri, 
mezhep görüşlerinin hadisle temellendiril- 
mesine yönelik hacimli kitapları ve mah¬ 
keme sicili düzenleme usulünü konu edi¬ 
nen şürût ilmine dair eserleriyle Hanefî fı¬ 
kıh literatürüne önemli katkılar sağlamış¬ 
tır. Özellikle İhtilûfü'l- l ulema > adlı hilâfi- 
yat eseriyle Hanefî imamları yanında di¬ 
ğer mezhep imamlarının ve erken dönem 
müctehidlerinin görüşlerini sonraki nesil¬ 
lere aktarmıştır. Mâlikî âlimlerinden İbn 
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Abdüiber en-Nemerî, Tahâvî’nin fukaha- 
nın görüşlerinin tamamını bildiğini, ayrı¬ 
ca Hanefî imamların sîret ve haberlerine 
en çok vâkıf olan kişilerden sayıldığını ifa¬ 
de ederek (Câmfu beyâni’l-dlm, II, 897) 
eserlerinde görüş ve değerlendirmelerine 
yer verir; Kâsânî de Tahâvî’yi Selefin gö¬ 
rüşlerini en iyi bilen kimse olarak niteler 
(BedâY, II, 213). 

Ancak Tahâvî'nin Hanefî fıkhındaki yeri 
ve mezhebin oluşum sürecine katkısı hu¬ 
susunda farklı değerlendirmeler yapılmış¬ 
tır. Saymerî ve Ebû İshak eş-Şîrâzî gibi âlim¬ 
ler Tahâvî’nin Mısır’daki Hanefîler'in reisi 
olduğunu kaydeder. İbn Hazm Kur’an, ha¬ 
dis ve hilâfiyat alanlarındaki bilgisini tak¬ 
dir ettiği Tahâvî’nin bir taraftan Ebû Ha- 
nîfe ve öğrencilerine muhalefet ettiğini ve 
âdeta Hanefîler'in usul ilkesi haline gelen 
istihsanı benimsemediğini söylerken diğer 
taraftan onu koyu mezhep taassubuyla 
suçlar (el-İhkâm, IV, 83; VI, 16, 122, 143). 
Kemalpaşazâde'nin fakihlerle ilgili tasni¬ 
finde TahâVî’ye usul ve fürûda mezhep ima¬ 
mına muhalefet edemeyen, fakat onlar¬ 
dan bir rivayet bulunmayan meselelerde 
ictihad edebilen meselede müctehid ta¬ 
bakasında yer verilmiştir (Kınalızâde Ali 
Efendi, s. 94-95). Usul ve fürûa ait birçok 
meselede mezhep imamına muhalefet et¬ 
mesinden dolayı Tahâvî’nin ictihad mer¬ 
tebesine ilişkin bu değerlendirmenin tar¬ 
tışmaya açık olduğunu söyleyen Abdülazîz 
ed-Dihlevî, Leknevî ve Kevserî gibi âlimler 
ise onun mutlak müctehid mertebesinde 
veya en azından Ebû Yûsuf ve Muhammed 
ile aynı tabakada bulunduğu görüşünde¬ 
dir. Nitekim Ebû Hanîfe’nin her fikrini ka¬ 
bul etmediğini, taassup sahibinden başka¬ 
sının mukallit olamayacağını belirten Ta¬ 
hâvî (İbn Hacer, I, 280), Şerhu Me'âni'J- 
âşâr’ın mukaddimesinde birçok konuda 
âlimlerin te’vilini ve delillerini zikrederken 
kendisine göre bunlardan sahih olanı ki¬ 
tap, sünnet, icmâ, sahâbe ve tâbiînin mü- 
tevâtir olan sözleriyle delillendirdiğini ifa¬ 
de edip kendisini mezhep imamlarının gö¬ 
rüşleriyle bağımlı kabul etmez, onlara mu¬ 
halif görüşler ileri sürmekten çekinmez ve 
adı geçen eserinde zaman zaman benim¬ 
sediği görüşün Ebû Hanîfe, Ebû Yûsuf ve 
Muhammed’in görüşlerine aykırı olduğu¬ 
nu açıkça söyler (meselâ bk. Şerhu Me c â- 
ni’l-âşâr, II, 188, 214, 259, 262, 266; III, 131, 
132; IV, 202, 233, 236). Diğer taraftan Ha- 
nefîler’in dayandığı bazı hadislerin sabit 
olmadığını söylemiş (a.g.e., I, 94-96) ve 
onun bu tür değerlendirmeleri zaman za¬ 
man Şâfiîler tarafından Hanefîler’e karşı 


kullanılmıştır (meselâ bk. Mâverdî, 1, 50; 
Nevevî, I, 143, 170). Bunun yanında Tahâ¬ 
vî, Hanefî imamlarının ihtilâf ettikleri me¬ 
selelerdeki tercihleri ve Hanefî imamla¬ 
rından bir rivayetin bulunmadığı konular¬ 
daki tahrîcleriyle dikkati çekmektedir. Bu 
tercih ve tahrîclerine Serahsî’nin el-Meb- 
sût, Kâsânî’nin BedtîYu'ş-şanâ Y ve Bur- 
hâneddin el-Merginânî’nin el-Hidûye gi¬ 
bi mezhebin temel eserlerinde yer veril¬ 
miştir. 

Tahâvî'nin önde geldiği alanlardan biri 
de hadis ilmidir. Hadislerin ve hadis ilim¬ 
lerinin tedvin edildiği bir dönemde yaşa¬ 
yan Tahâvî’nin eserleri incelendiğinde nâsih- 
mensuh, ilelü’l-hadîs, garîbü’l-hadîs, te'vî- 
lü muhtelifi’l-hadîs, cerh ve ta’dîl gibi ko¬ 
nularda söz sahibi olduğu görülür. Tale¬ 
besi hadis hâfızı Ebû Saîd İbn Yûnus'un 
hocası hakkındaki “sika ve sebt” niteleme¬ 
si sonraki hadisçiierin çoğunluğu tarafın¬ 
dan kabul görmüştür. Hadis ricâli ve ile- 
lü’l-hadîste geniş bilgiye sahip olan hadis 
hâfızlarından Ebû Ya’lâ el-Halîlî Tahâvî’nin 
hadis bilgisine dikkat çekmiş (el-İrşâd, I, 
432), Nevevî onu “Hanefîler’in hadisteki 
imamı" (el-Mecmû\ I, 143, 170), Zehebî 
“Mısır diyarının muhaddisi, fakihi ve bü¬ 
yük hâfız” olarak anmış ( A c lâmü’n-nübelâ\ 
XV, 27) ve sadece hadislerin ve râvilerin 
değerlendirilmesinde kaynak olan Tezki- 
retü'l-huffûz'mda (III, 808-810) ona da 
yer vermiştir. Bununla birlikte Ahmed b. 
Hüseyin el-Beyhaki, İbn Teymiyye ve İbn 
Haldûn gibi âlimler Tahâvî'nin hadisçiliği- 
ne yönelik eleştirilerde bulunmuştur. Ta¬ 
hâvî’nin özellikle Şerhu Me c âni'l-âşûr'ı- 
na yönelik eleştiriler getiren Beyhaki, onu 
hadis ilmini bilmemekle itham edip yap¬ 
tığı işin sadece hadis ehlinden duyduğu 
şeyleri incelemeksizin bir araya getirmek¬ 
ten ibaret olduğunu söylemiş ve mezhebi¬ 
ne uygun düşen zayıf hadisleri sahih, uy¬ 
gun düşmeyen sahih hadisleri de zayıf gös¬ 
termekle suçlamıştır (Ma’rifetü’s-sünen 
ve’l-âşâr, I, 219-220, 406). İbn Teymiyye de 
Tahâvî'nin çokça hadis rivayet ettiğini, fa- 
kih ve âlim olduğunu kabul etmesine rağ¬ 
men hadis tenkidi hususunda bir hadisçi 
gibi davranmadığını, hadisleri tercih konu¬ 
sunda çoğunlukla kıyasa başvurduğunu, 
bu yüzden eserine aldığı hadislerin çoğu¬ 
nu isnad bakımından cerhedilmiş hadis¬ 
lerin teşkil ettiğini söyler (Minhâcü’s-sün- 
ne, VIII, 195-196). İbn Haldûn, Tahâvî'nin el- 
Müsned’inin değerli olduğunu ifade et¬ 
mekle birlikte mestûrü’l-hâl vb. kimseler¬ 
den rivayette bulunması sebebiyle kabul 
şartları bakımından Buhârî ve Müslim’in 
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sahihlerinin ve hatta sünenlerin dengi ol¬ 
madığını ileri sürer ( Mukaddime , s. 445). 
Tahâvî'nin hadisçiliğiyle ilgili bu tür değer¬ 
lendirmeler kendisini eleştirenler için de 
söylenebilecek tarafgir bir tutum şeklin¬ 
de görülebilir. Zira onun büyük bir hadis- 
çi olduğu çoğunluk tarafından kabul edil¬ 
miş, sonraki pek çok eserde rivayetlerine 
ve değerlendirmelerine yer verilmiştir. An¬ 
cak Tahâvî, Şahîhayn müelliflerinin yap¬ 
tığı gibi sahih hadislerden oluşan bir mec¬ 
mua derleme yoluna gitmemiştir. Onun 
amacı delil olarak kullanılan rivayetleri top¬ 
layıp değerlendirmekten ibarettir. Bu se¬ 
beple eserlerindeki bazı rivayetlerin sened 
açısından problem taşıması bir kusur sa¬ 
yılmaz. Nitekim el-Hâvî fî beyâni âşâri't- 
Tahâvî adlı eserinde Tahâvî’nin Şerhu 
Me'âni'J-dşâr’ındaki hadislerin isnadları- 
nı inceleyen ve buradaki rivayetlerin Kü- 
tüb-i Sitte başta olmak üzere mevcut ha¬ 
dis mecmualarındaki yerlerini gösteren 
Abdülkâdir el-Kureşî, Beyhaki’nin Tahâvî’- 
ye yönelik eleştirilerini haklı kılacak bir şe¬ 
ye rastlamadığını belirtir ( el-Cevâhirü’I- 
mudıyye, IV, 570-572). Tahâvî eser verme, 
talebe okutma gibi faaliyetler yanında fık- 
hî birikimini pratik alana yansıtma imkânı 
elde etmiş, Mısır kadılarına kâtiplik, nâib- 
lik ve sâhibü’l-mesâil (şahitlerin tezkiyesin¬ 
den sorumlu memuriyet) görevlerinde bulun¬ 
muştur. İbnü’n-Nedîm’in, zamanında ilim 
ve zühd bakımından eşsiz olduğunu kay¬ 
dettiği Tahâvî ( el-Fihrist , s. 260) hüküm¬ 
darların ve kadıların saygı duyduğu bir 
âlimdi. Ölümünü 322 yılı olarak veren İb- 
nü’n-Nedîm istisna edilirse Tahâvî kaynak¬ 
ların hemen hepsine göre 321’de Zilkade 
ayının başında (Ekim 933) vefat etmiş ve 
Kahire’nin Karâfe semtinde Sefhulmukat- 
tam’a defnedilmiştir. 

Eserleri. 1. eI- c Akidetu t-Tahâviyye*. 
Ebû Hanîfe ile öğrencileri Ebû Yûsuf ve 
Muhammed’in itikadî görüşleri çerçeve¬ 
sinde Sünnî itikad esaslarını ihtiva eden 
bir risâledir. İslâm dünyasında Sünnî çev¬ 
relerde büyük kabul görmüş ve üzerine 
birçok şerh yazılmış, müstakil şekilde ve 
şerhleriyle birlikte birçok neşri yapılmıştır 
(Kazan 1893; Halep 1340; nşr. Abdullah b. 
Muhammed b. Humeyd, Resâhlü’s-selef 
içinde, Mekke 1394/1974; Beyrut 1398). 
Eser E. E. Elder tarafından İngilizce'ye ter¬ 
cüme edilmiştir (“al-Tahâwi’s Bayan al- 
Sunna wa’l-Jamâ c a”, The Macdonald Pre- 
serıtation Volüme, Princeton 1933, s. 133- 
144). Arif Aytekin, Türkiye’deki nüshala¬ 
rıyla da karşılaştırarak eseri Ehl-i Sün¬ 
net İnanç Esasları: Tahâvî ve Akâid Ri¬ 


salesi adıyla tahkik ve tercüme etmiş (İs¬ 
tanbul 1985), ayrıca Tahâvî Akidesi ve 
Selef Akidesindeki Yeri adıyla bir çalış¬ 
ma yapmıştır (İstanbul 1996). 2. Ahkâ- 
mul-Kur’ân*. Sûre ve âyet tertibi esas 
alınarak yazılmış, diğer ahkâm tefsirlerin¬ 
den farklı şekilde fıkıh bablarına göre ter¬ 
tip edilmiş, konuyla ilgili âyetler bir yere 
toplanmıştır. Eserde mezhep imamları baş¬ 
ta olmak üzere meşhur fakihlerin görüş¬ 
lerine yer verilmiş ve değerlendirmelerde 
bulunulmuştur. Eserin bilinen tek yazma¬ 
sı, Samsun Vezirköprü Fâzıl Ahmed Paşa 
Kütüphanesi’nde bulunan (nr. 814) yarısı 
eksik nüshadır. Bu nüsha Sadettin Ünal ta¬ 
rafından neşredilmiştir (I-1I, İstanbul 1416- 
1418/1995-1998). Emrullah İşler Tahâvî 
(ö. 321/933) ve Ahkâmü'l-Kur'an'ı adıy¬ 
la bir doktora tezi hazırlamıştır (1993, AÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü). 3. Me c âni’l- 
âşâr*. Kureşî’nin tahâvî’nin ilk kitabı ol¬ 
duğunu belirttiği ve fıkıh sistematiğine 
göre mezhepler arasında tartışılan hadis¬ 
lerin incelendiği eser üzerine (I-Il, Leknev 
1300-1302; Kalküta 1375; nşr. Muhammed 
Zührî en-Neccâr ve Muhammed Seyyid Câ- 
delhak, I-IV, Kahire 1386-1388/1966-1968; 
Beyrut 1399-1414/1979-1994; nşr. İbrâhim 
Şemseddin, Beyrut 2001) çeşitli şerh ve ih¬ 
tisar çalışmalarının yanı sıra ricâliyle ilgili 
çalışmalar yapılmıştır. M. Beşir Eryarsoy 
eseri Şerhu Meâni’l-âsâr: Hadislerle İs¬ 
lâm Fıkhı adıyla Türkçe'ye çevirmiştir (I-VI, 
İstanbul 2007-2008). 4. Miişkilii'l-âşâr*. 
Kureşî’ye göre Tahâvî'nin son eseri olan ki¬ 
tap ihtilâfü’l-hadîse dair çalışmaların en 
kapsamlısıdır. Haydarâbâd'da eksik olarak 
gerçekleştirilen baskısı yanında (I-IV, 1333/ 
1914) Şuayb el-Arnaût tarafından son cil¬ 
di fihrist olmak üzere Şerhu Müşkili'l- 
âsâr ismiyle ve titiz bir çalışma ile neşre¬ 
dilmiştir (I-XV1, Beyrut 1408/1987, 1415/ 
1994). 5. es-Sünenü'l-me’şûre (Sünenü’ş- 
ŞâfTî). Tahâvî’nin Müzenî kanalıyla Şâfiî’- 
den rivayet ettiği hadisleri içermektedir. 
Muhtemelen Ebû Ya’lâ el-Halîlî'nin el-Müs- 
ned ve Kureşî’nin M üsnedü'ş-Şâf/î adıy¬ 
la zikrettiği eserle aynı olan kitabın deği¬ 
şik neşirleri yapılmıştır (Kahire 131 5/1897; 
nşr. Abdülmu'tî Emîn Kal'acî, Beyrut 1407/ 
1986; nşr. Halîl İbrâhim Molla Hâtır, Cid¬ 
de 1409/1988). 6. Kitâbü't-Tesviye bey¬ 
ne haddeşenâ ve ahberenâ (nşr. Mu¬ 
hammed Azîz [Uzeyr] Şems, Mecelletü Şau- 
ti’L-ümme, Benâres |Varanasi| 1410/1990; 
nşr. Semîrb. Emîn ez-Züheyrî, Riyad 1410; 
nşr. Abdülfettâh Ebû Gudde, Hams resâ’il 
fi c ulûmi’l-hadîş içinde, Beyrut 2002). Ri- 
sâleyi İbn Abdülber en-Nemerî CâmTu 
beyâni'Milm adlı eserinde özetlemiştir 


(s. 1146-1150). Latîfürrahman el-Behrâicî 
ei-Kâsımî, Tahâvî’nin sekiz eserinde zikret¬ 
tiği hadisleri alfabetik olarak sahâbe isim¬ 
leri ve konu başlıklarına göre derleyip Müs- 
nedü'l-İmâm et-Tahâvi adıyla yayımla¬ 
mıştır (I-X, Dübey 1426/2005). 7. el-Muh- 
taşar (nşr. Ebü'l-Vefâ el-Efgânî, Kahire 
1370/1951). Hanefî fıkhının ilk muhtasarı 
sayılan eserin (el-Muhtaşar, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 3) eserin bazı kaynaklarda el-Muh- 
taşarü'l-kebîr ve el-Muhtaşarü'ş-şağir 
şeklinde iki versiyonu bulunduğu kayde¬ 
dilmektedir (İbnü’n-Nedîm, s. 260; Kureşî, 
el-Ceuahirü’l-mudıyye, I, 277). Fihristlerin 
incelenmesinden de anlaşılacağı gibi bü¬ 
yük ölçüde Müzenî'nin el-Muhtaşar' ında- 
ki tertibin esas alındığı eserin ( Keşfü’z-zu- 
nûn, II, 1627) mukaddimesinde müellif Ebû 
Hanîfe, Ebû Yûsuf ve Muhammed'in gö¬ 
rüşlerine yer verdiğini belirtirse de eserde 
bu üç imamın yanı sıra Züfer b. Hüzeyl’in 
fikirlerine de yer vermiştir. el-Muhtaşar'- 
da dikkati çeken bir özellik, imamlar ara¬ 
sında ihtilâf bulunması halinde “ve bihî 
ne’huz” (bunu esas alırız) sözüyle bu görüş¬ 
lerden birinin tercih edilmiş olmasıdır. el- 
Muhtaşar üzerine pek çok şerh yazılmış 
olup Kâtib Çelebi bazı özelliklerine yer ver¬ 
diği dokuz şerh zikretmiştir. Cessâs, Şem- 
süleimme es-Serahsî, Ebû Nasr Ahmed b. 
Mansûr et-Taberî es-Semerkandî (Kâtib 
Çelebi kendisinin bu şerh üzerine bir teh- 
zip çalışması yaptığını ifade eder), Hüse¬ 
yin b. Ali es-Saymerî, Ebû Nasr Ahmed b. 
Muhammed el-Akta’ el-Bağdâdî, Ali b. 
Muhammed el-İsbîcâbî, Ebü'l-Meâlî Ba- 
hâeddin Muhammed b. Ahmed el-İsbî- 
câbî el-Merginânî (el-Hâuî fi Muhtaşari’t- 
Tahâvi) ve İbn Kutluboğa'nın şerhleri 
bunlar arasında sayılabilir (a.g.e., a.y.). 
Kitap hakkında yapılan çalışmalar ve kay¬ 
naklardaki referanslar dikkate alındığın¬ 
da, Tahâvî'nin birçok konuda Ebû Hanîfe’- 
ye muhalefet etmesi sebebiyle el-Muh¬ 
taşar' ın mukallit Hanefîler arasında yay¬ 
gınlık kazanmadığı şeklindeki değerlen¬ 
dirme (Abdülazîz ed-Dihlevî, s. 161) pek 
isabetli görünmemektedir. Cessâs’ın şer¬ 
hinin birinci cüzü Muhammed İsmetullah 
b. İnâyetullah, ikinci cüzü 1412’de (1991) 
Saîd Muhammed Yahyâ Bekdaş, üçüncü 
cüzü 1415'te (1994) Muhammed Ubeydul- 
lah Han ve dördüncü cüzü 1418'de (1997) 
Zeyneb Fülâte tarafından Mekke Ümmül- 
kurâ Üniversitesi’nde doktora tezi olarak 
tahkik edilmiştir. 8. İhtilâfü'l- c ulemâ’ (el- 
İhtilaf bey ne’H ulema’). Saymerî bu ese¬ 
rin bir benzerinin yazılmadığını ( Ahbâru 
Ebi Hanîfe, s. 162), İbnü'n-Nedîm seksen 
kadar bölüm içeren hacimli bir eser olma- 
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sına rağmen tamamlanmadığını ve Kâtib 
Çelebi 130 küsur cüz teşkil ettiğini belir¬ 
tir (Keşfü’z-zunûn, I, 32). Aslının varlığı bi¬ 
linmeyen eserin Cessâs tarafından yapı¬ 
lan ihtisarı önce eksik olarak İhtilâiü'l-fu- 
kahâ 5 adıyla (nşr. Muhammed Sagir Ha¬ 
şan el-Ma'sûmî, İslâmâbâd 1971), ardın¬ 
dan tamamı M uhtaşaru İhtilâfi'l- C ule- 
ma 1 ismiyle (nşr. Abdullah Nezîr Ahmed, 
I-V, Beyrut 1416/1995) yayımlanmıştır. Ces- 
sâs’ın muhtasarından anlaşılacağı üzere 
fıkhî ihtilâfları konu alan eser Hanefî mez¬ 
hebi imamları ile Mâlik, Şâfiî, Evzâî, İbn 
Ebû Leylâ, Süfyân es-Sevrî, Leys b. Sa‘d, 
Haşan b. Hay gibi fakihlerin görüşlerinin 
yanı sıra sahâbe ve tâbiînin görüşleri ve 
Tahâvî'nin kendi değerlendirmelerini ihti¬ 
va etmektedir. 9. eş-Şürûtü'l-kebîr. Ta- 
hâvî’nin şürût ilmine (ilmü’l-vesâik) dair 
yazdığı üç eserden biri olup "Kitâbü Ezkâ- 
ri’l-hukük ve’r-rühûn" ve “Kitâbü’ş-Şüfa" 
bölümlerini Joseph Schacht neşretmiş 
(Heidelberg 1927-1930), “Kitâbü’l-Büyû c ” 
kısmı Jeanette Ann Wakin tarafından mü¬ 
ellifin biyografisi ve bir girişle birlikte The 
Function of Documents in Islamic Law: 
The Chapters on Sales From Tahâwi's 
Kitâb al-Shurüt al-kabır adıyla yayım¬ 
lanmıştır (Albany 1972). 10. eş-Şürûtü'ş- 
şağir. eş-Şürûtü'l-kebîrin mevcut bö¬ 
lümleriyle birlikte Ruhi Özcan tarafından 
tahkik edilip bir araştırma kısmı ilâve edi¬ 
lerek el-Hâvî iî şürûti't-Tahâvî adıyla yük¬ 
sek lisans tezi olarak hazırlanmış (1972, 
Bağdat Üniversitesi Edebiyat Fakültesi), 
daha sonra eş-Şürûtü'ş-şağir müzeylen 
bi-mâ c usira c aleyhi mine'ş-Şürûti'l-ke- 
bîr ismiyle neşredilmiştir (i-II, Bağdat 1974). 

Tahâvî’ye ayrıca Şerhu'l-CâmTi'l-kebîr, 
Şerhu'l-CûmTi'ş-şağir, Şerhu Kitâbi'l- 
Aşâr (İmam Muhammed’e ait eserlerin 
şerhleridir), Şahîhü'l-ûşâr (Patna Ktp., nr. 
548), Ahkâmü'l-kırûn (Hz. Peygamber'in 
yaptığı haccın mahiyetine dair 1000 varak¬ 
tan fazla bir eserdir, bk. Kâdî İyâz, IV, 233), 
Teisîrü'l-Kuf ân (Fuâd Seyyid, eserin En- 
fâl sûresinden başlayan bir bölümünün İs¬ 
kenderiye Kütüphanesi'nde |Câmiüş-Şeyh, 
nr. 74| bulunduğunu kaydeder, bk. Fihrisü’l- 
mahtûtâti’L-muşauuere, 1, 29-30), eş-Şürû- 
tü'l-evsat, Hükmü arazî Mekke, Kısme- 
tü'l-iey 1 ve'l-ğanâ’im, el-Veşâyâ, el-Fe- 
râ’iz, Emşiletü kütübi'Madl, en-Nevâ- 
dirü'l-iıkhiyye (on cüz), en-Nevâdir ve’l- 
hikâyât (yirmi cüzü aşkın), İhtilâtü'r-ri- 
vâyât ( c alâ mezhebi’l-Kûfıyy in), er-Red 
c alû c îsâ b. Ebân (îsâ b. Ebân'ın Hata’ü’/- 
kütüb adh eserine reddiyedir), Nakzu Ki¬ 
tabi'1-Müdellisîn C ale’l-Kerâbîsî (Kerâ- 
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bîsî’nin Hicaziı olmayan hadisçileri tenkit 
amacıyla yazdığı esere reddiye olup Alâ- 
eddin İbnü't-Türkmânî el-Cevherü’n-naki 
adlı eserinde bundan iktibaslar yapar), er- 
Red c alâ Ebî c Ubeyd (Ebû Ubeyd Kasım 
b. Sellâm'ın Kitâbü’n-Neseb' ine reddiye¬ 
dir), Kitûbü'l-Hitâbât, el-Mehâdır ve's- 
sicillât, el-Muhâdarât, Nevâdirü'l-Kur- 
’ân, Kitâbü'l-Eşribe, en-Nihal ve ahkâ- 
mühâ ve şıfâtühâ ve ecnâsühâ, el-Miş- 
kât, el-Fevâ’id, Menâkıbü Ebî Hanîfe 
ve aşhâbih (Saymerî bu eserden birçok 
iktibas yapar) ve et-Târîhu'l-kebîr adlı 
eserler de nisbet edilmektedir. Temîmî bu 
eserlerin bir kısmının aynı olma ihtima¬ 
linden söz etmektedir (et-Tabakâtü’s-se- 
niyye, 11, 52). Kâtib Çelebi İhtilâiü'r-rivâ- 
yât c alâ mezhebi'1-Kûfiyyîn adlı eserin 
İhtilâiü'l- C ulemâ 5 ile aynı kitap olduğunu 
kaydeder ( Keşfü’z-zunûn, 1, 32). M u‘înü'1- 
ümme c alâ ma c riteti'l-viiâk ve'l-hilâf 
beyne'l-e’imme adıyla Tahâvî’ye nisbet 
edilerek yayımlanan eser ise (nşr. Hamdî 
eş-Şeyh, Mansûre 2007) Ahmed b. Mu¬ 
hammed ei-Hüseynî es-Semerkandî’ye ait¬ 
tir. 

Tahâvî hakkında pek çok çalışma yapıl¬ 
mıştır: Zâhid Kevserî, el-Hâvî iî sîreti'l- 
İmâm Ebî Ca c fer et-Tahâvî (Kahire 1368; 
Karaçi 1983; Beyrut 1425/2004); Abdülme- 
cîd Mahmûd, Ebû Ca c fer et-Tahâvî ve 
eşeruhû fi'l-hadîş (Kahire 1395/1975); el- 
İmâm et-Tahâvî muhaddişen (Kahire 
1429/2008); Harun Reşit Demirel, Ebu Ca‘- 
fer et-Tahâvî Hayatı-Eserleri ve Meâ- 
ni'l-Âsâr ile Müşkilü'l-Âsârmdaki Ha- 
disçiliği (1990, yüksek lisans tezi, SÜ Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü); Abdullah Nezîr Ah¬ 
med, Ebû Ca c fer et-Tahâvî el-İmâmü'l- 
muhaddiş el-fakih (Dımaşk 1411/1991); 
Sa’d Beşîr Es’ad Şeref, el-İmâm Ebû Ca c - 
fer et-Tahâvî ve menhecühû ii'l-iıkhi'l- 
İslâmî (Amman 1418/1998); Hâlid b. Mu¬ 
hammed Mahmûd eş-Şermân, eş-Şmâ c a- 
tü’l-hadîşiyye iî kitâbi Şerhi'l-âşâr (Ri- 
yad 1424/2003). 
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E Davut İltaş 

Akaide Dair Görüşleri. Mu’tezile, Kade- 
riyye, Cehmiyye, Müşebbihe ve Şîa gibi iti- 
kadî ve siyasî mezheplerin teşekkül ettiği 
bir dönemde yaşayan Tahâvî, Ehl-i sün¬ 
net inancının yerleşmesi ve gelişmesine 
katkıda bulunmuştur. Beyânü c akideti 
Ehli's-sünne ve'Tcemâ c a adlı eserinin 
mukaddimesinde Ebû Hanîfe, Ebû Yûsuf 
ve Muhammed b. Haşan eş-Şeybânî'nin 
akaide dair görüşlerini açıklamıştır. Mâtü- 
rîdî ile Tahâvî’nin genel bir değerlendirme¬ 
si yapıldığında Mâtürîdî’nin Ebû Hanîfe’- 
ye ait itikadî görüşleri aklî bir temel üze- 
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rinde sistemleştirmeye çalıştığı, Tahâvî’- 
nin ise sadece bir itikadî liste verdiği gö¬ 
rülür. Tahâvî, Allah'ın sıfatları konusunda 
tartışmaya girmez. Bu sıfatların kadîm ol¬ 
duğunu vurgulayarak insan aklının naslar- 
da yer almayan isim ve sıfatları zât-ı ilâ- 
hiyyeye nisbet edemeyeceğine işaret eder. 
Yaratılmışlardan hareketle isim ve sıfatla¬ 
rın mahiyetinin kavranması mümkün ol¬ 
madığına göre tartışmaya girmeye ve sı¬ 
fatları tasnif etmeye gerek yoktur. İlâhî 
sıfatlar hiçbir şekilde mahlûkatın sıfatla¬ 
rına benzemez. Kâinatta meydana gelen 
ve gelecek olan her şey İlâhî ilim, irade ve 
takdire göre vuku bulur (Beyânü ‘akideti 
Ehli’s-sünne, s. 9-11 ). Tahâvî, âyet ve ha¬ 
dislerde geçen ve zâhirî mânaları bakımın¬ 
dan teşbihi andıran sıfatların yorumlan¬ 
masına da girişmez. Ona göre bunları te’- 
vile kalkışmak teslimiyete aykırıdır (a.g.e., 
s. 14-15). Allah'ın arşı vardır, fakat O'nun 
arşa ve daha aşağıdakilerine ihtiyacı yok¬ 
tur. Cenâb-ı Hak, niteliğini insan aklının bi¬ 
lemeyeceği şekilde müminler tarafından 
cennette görülecektir (a.g.e., s. 13, 19). 
Halku’l-Kur'ân konusunda Ebû Hanîfe gi¬ 
bi düşünen Tahâvî (Beyhaki, I, 388; 11, 321 - 
322) bu meseleye yönelik tartışmalara kar¬ 
şı çıkar. Kur'an Allah kelâmıdır ve O'ndan 
söz halinde nâzil olmuştur. Allah’ın hakiki 
kelâmı olan Kur'an'ı insana ait kelâma ben¬ 
zetmek kişiyi küfre götürür. Zira Kur'an’- 
da, “Bu Kur'an sadece bir insan sözüdür” 
diyenlerin cehenneme atılacağı (el-Müd- 
dessir 74/25-26) bildirilmiştir (Tahâvî, s. 12- 
13, 20). 

Tahâvî kaderi İlâhî bir sır olarak kabul 
ettiğinden insanın fiilleriyle ilgili tartışma¬ 
lara da yer vermez. Kader melekler ve pey¬ 
gamberler tarafından da bilinemez. İnsa¬ 
na ait ihtiyarî fiillere Allah'la ilişkileri açı¬ 
sından bakıldığında yaratılmış, kul açısın¬ 
dan bakıldığında ise kazanılmış olduğu gö¬ 
rülür. Aslında kâinatta meydana gelen her 
şey Allah’ın dilemesiyle gerçekleşir, ancak 
insana yüklendiği sorumluluğun üstesin¬ 
den gelebilecek yetenekler de verilmiştir. 
Fiillerin meydana gelmesi için gerekli olan 
güç fiilden önce değil eylemin oluşması 
anında Allah tarafından yaratılır. Bunun¬ 
la birlikte fiilin vuku bulması için gerekli 
ortamın yanı sıra organların sağlam olma¬ 
sı anlamındaki istitâat fiilden önce insan¬ 
da mevcuttur, İlâhî hitap da bunlara bağ¬ 
lıdır (a.g.e., s. 26-27). Tahâvî’ye göre Ce- 
nâb-ı Hak kıyamete kadar meydana gele¬ 
cek her şeyi ezelde levh-i mahfûza yazmış¬ 
tır. İnsanın başına gelmesi mukadder ol¬ 
mayan bir şey ona asla isabet etmez, isa¬ 
bet etmesi mukadder olan şey de mutla¬ 


ka kendisine ulaşır (a.g.e., s. 16, 18-19). 

Nübüvvetin mahiyeti ve gerekliliği gibi 
hususlarda fikir beyan etmeyen Tahâvî bu¬ 
nu bir inanç ilkesi diye niteler. Hem insan¬ 
lara hem cinlere gönderilmiş olan Hz. Mu- 
hammed peygamberlerin sonuncusudur. 
Allah’a inandığı halde son peygambere 
inanmayan kimse İslâm itikadının gerek¬ 
lerini yerine getirmiş sayılmaz (a.g.e., s. 
12). Tahâvî, Resûl-i Ekrem’in sadece mi’rac 
mûcizesine yer verir. Resûlullah geceleyin 
uyanık halde iken bedeniyle semaya ve ora¬ 
dan Allah’ın dilediği yere kadar çıkarılmış¬ 
tır (a.g.e., s. 17). Velînin nebiden üstün ola¬ 
mayacağını belirten Tahâvî aksi görüşler 
beyan edenleri şiddetle eleştirir (a.g.e., s. 
30-31). Günahkârlar ve kâfirler için kabir 
azabı haktır. Ölen bir kimse kabrinde 
Münker ve Nekir’ce rabbi, peygamberi ve 
dini hakkında sorgulanacaktır. Hadisler¬ 
de de bildirildiği gibi kabir kişi için ya bir 
cennet bahçesi veya cehennem çukurudur 
(a.g.e., s. 25). Âhirete dair sırat, mîzan, 
amel defteri, mükâfat ve ceza gibi husus¬ 
lara iman etmek gereklidir. Cennet ve ce¬ 
hennem yaratılmıştır, her ikisi de ebedîdir. 
Deccâlin çıkışı ve Hz. îsâ’nın nüzûlü kıya¬ 
met alâmetlerindendir. Hayatta olanların 
ölmüş kimseler için verdiği sadakalar ve 
yaptığı dualar ölüye fayda sağlar (a.g.e., 
s. 26, 31). 

Tahâvî imanı “dil ile ikrar, kalp ile tasdik” 
şeklinde tanımlar. İmanın derecesi bakımın¬ 
dan müminler arasında ayırım yapılamaz, 
sadece takvâ ve sâlih ameller açısından 
aralarında fark bulunabilir. Ehl-i kıbleden 
olan kimse müslüman ve mümin olarak 
nitelenir, böylesi tekfir edilemez. Ancak 
Tahâvî, imanın bulunması halinde günahın 
kişiye zarar vermeyeceği şeklindeki ircâ 
görüşüne katılmaz (a.g.e., s. 21-22). Şe¬ 
faat haktır, zira bazı hadisler buna delil 
teşkil eder. Ebû Hanîfe şefaatçileri genel¬ 
de peygamberlerle sınırladığı halde (el-Fık- 
hü’l-ekber, s. 11) Tahâvî bunlara müttaki 
müminleri de ilâve eder. İtikadî alanda 
kendine özgü bir anlayış geliştirmeyen Tâ- 
hâvî yeni bir sistem inşa etmemiştir. Onun 
itikadla ilgili görüşleri, Ebû Hanîfe’nin yak¬ 
laşımını ortaya koyması ve yanlış anlaşılma¬ 
sını engellemesi bakımından önem taşır. 
Tahâvî’nin el- c Akidetü’t-Tahâviyye'de 
naklettiği görüşleri İbn Ebü’l-İz, Necmed- 
din Baybars b. Yalınkılınç et-Türkî, Ömer 
b. İshak el-Gaznevî, Ekmeleddin el-Bâber- 
tî, Abdülganî b. Tâlib el-Meydânî ve Ab¬ 
dullah el-Herevî el-Habeşî gibi âlimler şer- 
hederek demlendirmeye çalışmıştır. Ah¬ 
met Karadut’un Kelâm Tarihinde Tahâ¬ 


vî ve Akide Risâlesi adlı yüksek lisans 
teziyle (Ankara 1990), Arif Aytekin’in Ta¬ 
hâvî Akidesi ve Selef Akidesindeki Ye¬ 
ri adlı doktora çalışması yayımlanmıştır 
(İstanbul 1996). 
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T H 

TAHAYYÜL 

( Jiâsil) 

Duyu nesnelerinden alınan formların 
iç idrak sürecinde 
yeniden işlenmesini sağlayan 
zihinsel etkinlik; 

İbn Sînâ psikolojisinde 
iç idrak güçlerinin üçüncüsü 
(bk. DUYU; HAYAL; İDRAK). 

r n 

TAHCÎR 

( ) 

Mevât araziyi ihya etmek amacıyla 
etrafını çevirmek anlamında 
bir fıkıh terimi. 

Sözlükte “bir yere taş dikmek; alıkoy¬ 
mak, kısıtlamak, haram kılmak” anlamla¬ 
rındaki tahcîr (ihticâr), İslâm hukukunda 
sahipsiz ve işlenmemiş ölü (mevât) araziyi 
işlemek ve imar etmek (ihya) için etrafını 
taş, diken vb. şeylerle çevirmeyi ya da ih¬ 
ya niteliği taşıyan işlemlere başlamayı ifa¬ 
de eder. Bazı fıkıh kitaplarında tahvît de 
(duvar çekme) aynı mânada kullanılır. Ölü 
araziyi ihya etmenin bu arazi üzerinde mül¬ 
kiyet hakkı kazandıracağı kanaatini taşı¬ 
yan İslâm hukukçularının çoğunluğuna gö¬ 
re tahcîr, söz konusu araziyi ihya etmeyi 
düşünen başkalarına karşı öncelik hakkı 
kazandıran bir işlemdir. Tahcîrin hak ka¬ 
zandırıcı bir işlem kabul edilmesinin ga¬ 
yesi ölü arazilerin verimli hale getirilmesi¬ 
ni teşvik etmek ve devletin vergi alması¬ 
nı sağlamaktır. Hz. Ömer'in, “Muhtecirin 
üç yıldan sonra hakkı yoktur" sözünü esas 
alan Hanefîler’e göre bu hakkın kullanım 
süresi üç yıldır. Mecelle' de bu husus şöy¬ 
le düzenlenmiştir: “Bir kimse arâzî-i me- 
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vâttan bir mahalli tahcîr etse üç sene müd¬ 
detle o yere başkasından ehak olur. Üç se¬ 
neye kadar ihya etmezse hakkı kalmaz ve 
ihya etmek üzere başkasına verilebilir” (md. 
1279) Bu süre içinde arazi iktâ yoluyla 
başkasına tahsis edilemeyeceği gibi bir 
başkasının bu araziyi ihyaya başlaması da 
câiz değildir. Bu konuda üç yıl gibi sabit 
bir süre belirlemeyen Şâfiî ve Hanbelî hu¬ 
kukçularına göre tahcîr yapan kişiye ihya 
işlemlerine başlaması için gereken hazır¬ 
lıkları yerine getirebileceği mâkul bir süre 
verilir. Tahcîrin mevât arazinin ihyası ko¬ 
nusunda öncelik hakkı kazandırıp kazan¬ 
dırmayacağı Mâliki mezhebinde ihtilâflıdır. 

Tahcîri öncelik hakkı doğuran bir işlem 
olarak gören İslâm hukukçuları arasında 
bu hakkın hukuken (kazâen) korunan bir 
hak olup olmadığı tartışmalıdır. Tahcîrden 
doğan öncelik hakkına riayet etmenin yal¬ 
nızca dinî bir sorumluluk olduğu görüşü¬ 
ne sahip Hanefî ve Şâfiî hukukçularına gö¬ 
re bu hakkı ihlâl ederek başkasının tahcîr 
ettiği bir araziyi ondan önce ihya eden kim¬ 
se günahkâr sayılmakla birlikte söz konusu 
arazinin mülkiyet hakkını elde eder. Han¬ 
belî mezhebinde tercih edilen görüş ise ön¬ 
celik hakkının yalnızca diyâneten değil ka¬ 
zâen de geçerli olduğu ve ikinci kişinin söz 
konusu arazi üzerinde mülkiyet hakkı elde 
edemeyeceği yönündedir. Bu konudaki gö¬ 
rüş ayrılığı, tahcîrin öncelik hakkının öte¬ 
sinde geçici mülkiyet hakkı kazandırıp ka¬ 
zandırmadığı tartışmasına dayanmaktadır. 
İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre 
tahcîr mülkiyet hakkı doğurmadığı gibi 
tahcîr edilen arazi üzerinde satış, kirala¬ 
ma, hibe, şüf a hakkı gibi mülkiyete bağ¬ 
lı hakların kullanılması da söz konusu de¬ 
ğildir. Ölü arazi üzerinde vekâlet yoluyla 
bir başkası adına yapılacak tahcîr işlemi 
geçerlidir. 

İhya ve tahcîrin hukukî sonuçları farklı 
olduğundan arazi üzerinde yapılacak han¬ 
gi işlemlerin ihya, hangilerinin tahcîr sayı¬ 
lacağı önemlidir. Hanefî mezhebine göre 
ihya edilmek üzere arazinin etrafının taş¬ 
larla çevrilmesi ya da toplanan ot ve diken¬ 
lerin yığılıp üzerinin toprakla kapatılarak 
etrafına küçük bir set yapılması yahut su¬ 
ya ulaşmayacak kadar kuyu kazmak tah¬ 
cîr diye nitelenir. Etrafına duvar ya da sel 
suyunu önleyecek bir bent yapılması, to¬ 
hum ekilmesi ya da fidan dikilmesi, kuyu 
kazıp su çıkarılması gibi bina yapma veya 
ziraat niteliği taşıyan işlemler ihya sayılır. 
Toprağı sürme, su kanalı açma ve sulama 
faaliyetlerinin hangi durumlarda tahcîr, 
hangi durumlarda ihya kabul edileceği ih- 
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tilâflıdır. Şâfiî ve Hanbelî mezheplerinde 
ihya faaliyetine başlama niteliğindeki iş¬ 
lemler tahcîr kabul edilmiştir. 

Tahcîrin geçerli olabilmesi için tahcîr edi¬ 
lecek arazi ölü arazi hükmünde olmalı, tah¬ 
cîr işlemi ihya (mülkiyet) amacıyla yapılma¬ 
lı ve tahcîrde bulunacak kişi ölü araziyi ihya 
edebilecek şartları taşımalıdır. Şâfiî mez¬ 
hebine göre ihyanın geçerli sayılabilmesi 
için kişinin müslüman olması şarttır. İslâm 
hukukçularının çoğunluğu ise zimmî sta¬ 
tüsündeki gayri müsiimlerin de İslâm ül¬ 
kesi topraklarında ihya yoluyla mülkiyet 
hakkı elde edebilecekleri kanaatindedir. 
Şâfiî fıkıh kitaplarında bir kimsenin ihtiya¬ 
cından fazla veya ihyasına güç yetireme- 
yeceği kadar geniş bir araziyi tahcîr etme¬ 
sinin câiz sayılmadığı ve bunun öncelik 
hakkı doğurmayacağı belirtilir. Ölü arazi¬ 
nin ihyasında kamu otoritesinin iznini şart 
koşan Hanefî mezhebine göre tahcîr aşa¬ 
masında bu şart aranmaz (ayrıca bk. HA- 
RİM; İHYÂ) 
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ttl Osman Kaşikçi 

T H 

TAHDÎDÜ NİHÂYÂTİ’l-EMÂKİN 

( ) 

Bîrûnî’nin 

(ö. 453/1061 [?]) 

matematiksel coğrafyaya dair eseri. ^ 

Tam adı Tahdîdü nihâyâti'l-emâkin 
li-taşhîhi mesâfâti'l-mesâkin' dir. Bîrûnî, 
İslâm dünyasında matematiksel coğrafya¬ 
nın bağımsız hale gelmesinde öncü konu¬ 
munda olduğundan eseri bu disiplinin te¬ 


mel kitabı sayılmaktadır; ancak eser Or¬ 
taçağ Latin Avrupası'na intikal etmemiş¬ 
tir. Müellif eseri yazmaktaki genel amacını 
doğu ve batı arasında belirli bir yerin boy¬ 
lamı, kuzey ve güney kutbu arasında be¬ 
lirli bir yerin enlemi, belirli iki yer arasında¬ 
ki mesafe ve bir yerin diğerine göre kaldı¬ 
ğı yön hakkında doğru bilgi sağlayan yön¬ 
temleri açıklamak, özel amacını da bu bil¬ 
gileri, kendisinin henüz yeni geldiği ve ar¬ 
tık vatan kabul ettiği Doğu hükümdarlığı¬ 
nın başkenti Gazne için araştırmak, ahali¬ 
sine kıblenin yönünü doğru biçimde gös¬ 
termek şeklinde ortaya koymaktadır (s. 
62). Kitabın yazımının bilhassa Gazne odak¬ 
lı olması Bîrûnî'yi Sultan Mahmud nezdin- 
de itibarlı bir konuma getirmiş ve bu ko¬ 
num daha sonra hükümdarın oğlu Mesud 
zamanında da devam etmiştir. Nitekim 
Bîrûnî astronomiye dair şaheseri el-Kâ- 
nûnü'l-Mes^ûdî'yi de bu hükümdara it¬ 
haf etmiştir. 

Bilim tarihçileri eseri Bîrûnî'nin en ve¬ 
rimli olduğu, Gazneli Mahmud'un Hârizm 
sarayını ele geçirdiğinde (409/1018) onu 
kendi maiyetine almasıyla başlayan or¬ 
ta dönemine ait kabul etmektedir. Kitap¬ 
taki bir kayıttan (s. 1 19) müellifin, eseri¬ 
ni 1 Cemâziyelâhir 409 (15 Ekim 1018) ta¬ 
rihinde Kâbil yakınlarında Ceyfûr köyünde 
bulunduğu sırada yazmaya başladığı, fe- 
râğ kaydından da 24 Receb 416’da (20 
Eylül 1025) Gazne’de tamamladığı öğre¬ 
nilmektedir. Çok iyi planlandığı görülen 
eserde giriş bölümünün ardından sırasıy¬ 
la bir beldeye ait enlemin belirlenmesi, ek- 
liptik eğiminin hesaplanması, enlemlerle 
deklinasyonlar arasındaki ilişkiler, beldeler 
arasındaki boylam farkları, mesafe, enlem 
ve boylamlar arasındaki ilişkiler, çeşitli şe¬ 
hirlerin özellikle Gazne ile olan boylam fark¬ 
ları ve koordinatlarının belirlenmesi, Gaz¬ 
ne için Mekke azimutunun (semtü'l-kıble) 
tayini ve nihayet sonbahar ekinoksu hak¬ 
kında o döneme kadar yapılmış gözlem¬ 
ler ele alınmaktadır. 

Girişte birbiriyle ilgisizmiş gibi görünen 
çeşitli gözlem, değerlendirme ve tartışma 
konularına yer verilmektedir. Bu durum 
aslında müellifin öngördüğü, genelde bi¬ 
limlerin, özelde coğrafyanın gerekliliği ve 
yararını çok çeşitli açılardan vurgulama 
amacına yöneliktir. Coğrafya ve rota bilgi¬ 
sinin yararını ortaya koymak üzere Çin de¬ 
nizlerinde kılavuz kaptanlık yapan Mâfen- 
nâ adlı birinin ilgi çekici hikâyesine doğ¬ 
rudan doğruya, kıblenin yönünü bilmenin 
dinî anlamı, âlemin yaratılışının başlangıcı 
hakkmdaki doktrinlerin değerlendirilmesi 
gibi meselelere dolaylı biçimde yer veril- 
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miştir. Giriş bölümünün kendi başına de¬ 
ğer taşıyan en dikkat çekici pasajları, Ara¬ 
bistan steplerinin bir zamanlar deniz ol¬ 
duğu ve jeolojik değişimler geçirdiği te¬ 
ziyle ilgilidir. Bîrûnî bu tesbitlerini bazıla¬ 
rını bizzat elde ettiği birtakım buluntula¬ 
ra, bilhassa kaya katmanları arasında rast¬ 
lanan fosillere dayandırmaktadır (s. 25-26; 
giriş bölümüyle ilgili diğer ilginç ayrıntı¬ 
lar için bk, Kennedy, s. 1-15). 

Bîrûnî meseleleri ele alırken rasathâ- 
neler, astronomi gözlemleri, cetvelleri ve 
aletleriyle matematik yöntemleri hakkın¬ 
da kendisinden önceki birikimi aktarmak¬ 
ta ve gerekli gördüğü yerlerde eleştiriye 
tâbi tutmaktadır. Özellikle İslâm astrono¬ 
misinin erken dönemlerine dair, meselâ 
ilk İslâm rasathâneleri hakkında çoğu şim¬ 
di kayıp olan kaynaklardan aktarılan bil¬ 
giler kitabı en önemli bir kaynak ve tarih¬ 
sel veri hâzinesi kılmaktadır (Sayılı, s. 91). 
Bîrûnî'nin tanımladığı aletlere örnek ola¬ 
rak enlem ölçüm aletiyle (Tahdîd, s. 41- 
42; Kennedy, s. 20-22; Sezgin, III, 30-31) 
optik açının ölçülmesinde kullanılan alet 
verilebilir. Abdurrahman el-Hâzinî, İttihâ- 
zü âlâti'n-netise adlı eserinde bu ikinci 
aleti Tahdîd’e atıfta bulunarak “üçgenli 
alet" adıyla ayrıntılı biçimde tanımlamak¬ 
tadır (Sezgin, II, 147; krş. Tahdîd, s. 221). 

Müellifin belli bir problemle ilgili eski 
birikimleri sadece aktarmakla yetinmedi¬ 
ği, kendi görüş, gözlem ve hesaplamala¬ 
rına da yer verdiği özellikle belirtilmelidir. 


Onun Ebü'l-Vefâ el-Bûzcânî ile birlikte 387 
(997) yılında, iki yer arasındaki boylam far¬ 
kını hesaplamak üzere gerçekleştirdiği göz¬ 
lem sırasında ay tutulmasını Bûzcânî'nin 
Bağdat’tan, kendisinin Hârizm'den eş za¬ 
manlı olarak gözlemlemesi ( Tahdîd, s. 250) 
ilgi çekicidir. Batlamyus tarafından Geog- 
laphia da ortaya konulan, fakat tarihte 
pek az uygulanan, Tahdîd' de yer alan bu 
yöntemin değerini vurgulayan Goldstein, 
XIX. yüzyılda dahi bazı Amerikalı astro¬ 
nomların böyle bir iş birliği sağlayama¬ 
dıklarını belirtmektedir (JAOS, LXXXIX/1 
|1969], s. 296). Bir başka yazar da, "Veri¬ 
lerinin doğası göz önünde bulundurularak 
en yeni haritalarla karşılaştırıldığında Bîrû- 
nî’nin bu eserinde ulaştığı sonuçların ger¬ 
çekten doğru olduğu görülmektedir" şek¬ 
lindeki tesbitiyle Bîrûnî’nin bu eserdeki bi¬ 
limsel başarısını ortaya koymaktadır (Too- 
mer, XLIV/1 [1969], s. 104). Onun bilimde 
otoriteye saygı göstermekle birlikte göz¬ 
lem, deney ve uygulamaya yönelik sorgu¬ 
layıcı yöntemi Tahdîd'de bir defa daha 
ortaya çıkmaktadır. Meselâ İbn Sînâ’nın, 
Cürcân şehrinin boylamının tashihiyle ilgi¬ 
li bir astronomi cetvelini esas alarak be¬ 
nimsediği yöntemi “tasavvurda doğru sa¬ 
yılsa da fiilen uygulanması zor bir yöntem" 
ifadesiyle eleştirmekte ve İbn Sînâ için, 
“Zekâsı ve güçlü sezgisine rağmen bir oto¬ 
riteye dayanmaya ihtiyaç duyduğu ko¬ 
nularda güvenilir değildir" demektedir (s. 
201 - 202 ). 


Tahdîd' in İstanbul'da bulunan nüsha¬ 
sının (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 3386) 
önceleri müellif hattı olduğu düşünülmüş¬ 
se de daha sonra eseri neşreden Bulga- 
kov, Bîrûnî’den beklenmeyecek yazım ha¬ 
talarına rastlandığı gerekçesiyle neşrin gi¬ 
rişinde bu görüşe karşı çıkmıştır. Çeşitli 
makalelerin yanı sıra Zeki Velidi Togan’ın 
Birüni's Picture of the World (Delhi 
1940), Seyyid Hüseyin Nasr’ın An Intro- 
duction to Islamic Cosmological Doctri- 
nes (Cambridge 1964) ve Aydın Sayılı'nın 
Observatory in İslam (Ankara 1960) ad¬ 
lı kitaplarında bir ölçüde işlenen eserin ilk 
neşrini Muhammed b. Tâvît et-Tancî ger¬ 
çekleştirmiştir (Ankara 1962). Bunu P. Bul- 
gakov’un neşri izlemiş (bk.bibl ), aynı nâ- 
şir daha sonra eserin Rusça tercümesini 
notlar ve açıklamalarla birlikte yayımla¬ 
mıştır (Abu Reihan Birunî Izbrannye pro- 
izvedeniya, 111, Taşkent 1966). Onun ardın¬ 
dan Jamil Ali'nin İngilizce çevirisi (bk. bibi.) 
ve E. S. Kennedy’nin esere matematikçi¬ 
ler için yazdığı sayısal nitelikteki şerh (bk. 
bibi.) neşredilmiştir. 
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İlil Ilhan Kutluer 

T 1 

TAHDÎS 

( tiJI ) 

Genellikle hadisin semâ yoluyla 
rivayet edildiğini belirten terim. 

Sözlükte “bildirmek, haber vermek, an¬ 
latmak, nakletmek” anlamındaki tahdîs 
kelimesi terim olarak muteber bir yolla ha¬ 
dis nakletmeyi, özellikle de hocanın bizzat 
kendisinden semâ yoluyla alınan hadisi ri¬ 
vayet etmeyi ifade eder. Terimin genel an- 


Bîrûnî'nin kendi hattıyla Tahdîdü nihâyâti’l-emâkin adlı eserinden iki sayfa (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 3386, w. 68 a , 109 b ) 
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TAHDÎS 


lamı râvinin “haddesenâ, ahberenâ, hab- 
berenâ, enbeenâ, nebbeenâ, ahberenî, se- 
mi'tü fülânen yekülü, kale lenâ fülânün, 
zekera lenâ fülânün" gibi edâ lafızlarından 
birini kullanarak hadis rivayet etmesidir 
(Sehâvî, 11, 154). “Haddesenî ve haddese¬ 
nâ’’ lafızlarına Hz. Peygamber’in bir bilgi 
vermesi veya bir olay anlatması anlamın¬ 
da sahâbeden itibaren sıkça rastlanmak- 
tadır (Buhârî, “Menâkıb", 25, “Rikâk”, 35; 
“Fiten", 13; Müslim, “îmân", 230). Bu iki 
terime II (VIII) ve III. (IX.) yüzyıllarda kıra¬ 
at, icâzet, münâvele, arz, kitâbet, vicâde 
ve i’lâm yoluyla alınmış hadisleri nakleder¬ 
ken yer verildiği görülmektedir. Özellikle 
Hasan-ı Basrî, Atâ b. Ebû Rebâh, İbn Şi- 
hâb ez-Zührî, Ebû Hanîfe, Süfyân es-Sevrî 
ve İmam Mâlik gibi âlimler söz konusu iki 
lafzın kıraat yoluyla alınan hadislerin riva¬ 
yetinde kullanılmasında bir sakınca gör¬ 
memiştir. Daha sonraki dönemde kıraat 
yoluyla alınan hadislerin bu iki lafızla riva¬ 
yet edilmesi üzerinde ihtilâf edilmişse de 
semâ yoluyla alınan hadisler konusunda¬ 
ki kullanımında ittifak hâsıl olmuştur. Bu 
sebeple haddesenâ ve haddesenî lafızları 
III. (IX.) yüzyıldan itibaren sadece semâ 
yoluyla alınan hadisler hakkında kullanıl¬ 
maya başlanmıştır. 

Haddesenâ lafzı, hadisin hocadan nasıl 
öğrenildiğini gösteren bazı kayıtlarla bir¬ 
likte de zikredilmektedir. Meselâ kıraat 
metoduyla alınan hadiste “haddesenâ kı- 
râeten aleyh”, icâzet yoluyla alınan hadis¬ 
te “haddesenâ icâzeten”, hoca ile yazışa¬ 
rak alınan hadiste “haddesenâ bi’l-mükâ- 
tebe”, hadisin hoca tarafından talebeye el¬ 
den verilmesinde "haddesenâ münâvele- 
ten” gibi ifadeler kullanılmaktadır. Özellik¬ 
le 1. (VII.) yüzyılın sonlarından itibaren râ¬ 
vinin hocasından tek başına dinlediği ha¬ 
dislerde "haddesenî", bir grupla birlikte 
dinlediği hadislerde “haddesenâ” lafzına 
yer verdiği görülmektedir (İbn Receb el- 
Hanbelî, I, 259). Ancak Abdullah b. Mübâ- 
rek ve Ahmed b. Sâlih başta olmak üzere 
bazı muhaddisler, hadisin hocadan grup 
halinde dinlenmesi durumunda da her bir 
râvinin onu “haddesenî” şeklinde rivayet 
etmesi gerektiğini söylemişlerdir (Hatîb 
el-Bağdâdî, s. 425-426). Râvi, hadisi din¬ 
lediği sırada tek başına mı yoksa başka¬ 
larıyla birlikte mi olduğu konusunda te¬ 
reddüt ederse “haddesenî” lafzını kulla¬ 
nır. Zira burada kesin olan şey hadisi biz¬ 
zat kendisinin işitmesidir. 

Hatîb el-Bağdâdî’ye göre semâ yoluyla 
alınan hadislerde kuvvet bakımından “had¬ 
desenî fülânün" ifadesi, “semi’tü fülânen” 
lafzından sonra gelir. Çünkü bazan râvi, 
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hocadan bizzat işitmeyip icâzetle veya mü- 
kâtebe yoluyla aldığı hadislerde tedlîs ya¬ 
parak “haddesenî” lafzını kullanabilir. Böy¬ 
le durumlarda “semi’tü" lafzını hemen he¬ 
men hiç kimse kullanmamıştır. Bununla 
birlikte İbnü’s-Salâh. “semi’tü” tabirinin 
“haddesenî" lafzından üstün tutulmasının 
tartışmalı olduğunu ve haddesenînin se- 
mi’tüye tercih edilmesi gerektiğini ifade 
etmiştir. Ona göre “semi’tü” lafzı talebenin 
söz konusu hadisi hocadan sadece işittiği¬ 
ne delâlet etmekte olup hocanın talebe¬ 
sine onu rivayet edebileceğini gösteren bir 
ifadesini içermemektedir. “Haddesenî" ise 
zımnen de olsa bu rivayet iznini ihtiva et¬ 
mektedir. Semâ yoluyla hadis öğrenmenin 
genel kabul gören en kuvvetli lafzı hoca¬ 
nın okuduğunu, talebenin de yazdığını an¬ 
latan “haddesenâ imlâen” veya “haddese¬ 
nî imlâen" ifadesidir. Mâna ile rivayeti câiz 
gören muhaddisler, “haddesenâ" ile çoğun¬ 
lukla kıraat yoluyla rivayeti gösteren “ah¬ 
berenâ” lafzının birbirinin yerine kullanıla¬ 
bileceği kanaatindedir. Ancak hadis kitap¬ 
larından rivayette bulunurken bu iki lafzın 
birbirinin yerine kullanılması kabul edilme¬ 
miştir. 
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r n 

TÂHERT 

( öj&U ) 

Cezayir'in kuzeyinde 
tarihî bir şehir. 

Kaynaklarda, birincisi İslâmî dönemde 
Tâhertülkadîme diye adlandırılan ve eski 
bir Roma yerleşim merkezi olan Tingartia, 
İkincisi bu şehrin yaklaşık 10 km. batısında 
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Abdurrahman b. Rüstem tarafından ku¬ 
rulan Tâhertülhadîse olmak üzere Tâhert 
(Tîhert, Tiaret) adını taşıyan iki şehirden bah¬ 
sedilmektedir. Rüstemîler’in kurucusu İbâ- 
zî / Hâricî imamı Abdurrahman b. Rüstem, 
Abbâsî ordusunun 144’te (761 ) Kayrevan’a 
girmesi üzerine bir grup İbâzî ile birlikte 
Cezayir’in kuzeyine çekilerek Cebelicezzûl’e 
geldi ve Tâhertülkadîme civarına yerleşti. 
Buradaki faaliyetleriyle binlerce Hâricî’yi 
etrafına topladı. Kendisi için Cebelicez- 
zûl’ün güney eteklerinde 1100 m. yüksek¬ 
likte müstahkem bir mevkide yeni bir şe¬ 
hir kurdu. İslâm şehirlerinin bilinen planı¬ 
na göre merkezde caminin yer aldığı şeh¬ 
re Tâhertülhadîse adı verildi. Onun bu şeh¬ 
ri 148 (765) veya 161 (778) yıllarında tesis 
ettiğine dair rivayetler de aktarılmıştır. İbn 
İzârî, Abdurrahman’ın bu şehri 161 ’de ( 778) 
başşehir olarak kurduğunu söylemektedir 
(el-Beyânü’l-muğrib, I, 196). 

Sürekli bir dış tehdit altında bulunan 
İbâzî imamının oturacağı bir üs ve karar¬ 
gâh şeklinde düşünülen şehir bu sebeple 
yüksek bir noktada kuruldu, ayrıca sağlam 
surlarla çevrildi. Dört kapısı olan şehirde 
çarşıya hâkim bir mevkide Ma’sûme adıy¬ 
la bir iç kale inşa edildi. İkisi şehrin içinden 
akan üç nehrin suladığı, ayrıca bol yağış 
alan verimli topraklarda yer alan Tâher¬ 
tülhadîse, Tel Atlas’ın sonunda Şelif vadi¬ 
si üzerinden kuzey-güney, doğu-batı ara¬ 
sındaki ulaşımın kesişme noktasında Bü¬ 
yük Sahrâ istikametinde altın kapısı diye 
bilinen Sicilmâse güzergâhında bulunuyor¬ 
du. Bu konumu dolayısıyla şehir Atlas dağ¬ 
ları ile bozkırın birleştiği yerde önemli bir 
pazar işlevi görüyordu. Kuruluşundan iti¬ 
baren İbâzîler’in toplandığı merkez haline 
gelmesinin yanı sıra verimli toprakları ve 
işlek ticareti sayesinde Tâhertülhadîse bü¬ 
yük göçler aldı ve kısa sürede büyüdü. Tu¬ 
nus ve Trablus’tan gelen Arap kabileleri 
Tâhert civarına yerleştirildi. Daha sonra 
Levâte, Hevvâre, Zevâga, Matmâta, Zenâ- 
te ve Miknâse kabilelerine mensup grup¬ 
lar Tâhert çevresine geldi. Böylece Tâhert 
halkının çoğunu Berberîler’in teşkil ettiği 
bir şehir oldu. Ayrıca bu göç bölgeyle sı¬ 
nırlı kalmadı. Abdurrahman b. Rüstem’in 
İran asıllı olması dolayısıyla İrak ve İran'¬ 
dan pek çok Fars kökenli aile buraya gelip 
yerleşti. Kaynaklarda başta Basra Hâricî- 
leri olmak üzere Irak bölgesinden çok faz¬ 
la göç aldığı için Tâhert’e Irâku’l-Mağrib 
isminin verildiği bildirilmektedir. Yâküt ay¬ 
rıca Mu’tezîle’ye (Vâsıliyye) mensup, gö¬ 
çebe hayatı yaşayan 30.000 civarında ki¬ 
şinin Tâhert'e yakın bir bölgede bulundu¬ 
ğunu kaydeder ( Mu c cemü’l-büldân, II, 8). 
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TÂHİR 


Şehirdeki bazı camilerin Mescidü’l-Kara- 
viyyîn, Mescidü'l-Basriyyîn, Mescidü'l-Kû- 
fiyyîn vb. adlar taşıması Tâhert’e yapılan 
bu göçleri göstermektedir. 

Zamanla bölgenin en önemli ticaret mer¬ 
kezlerinden biri haline gelen, büyüyen ve 
gelişen Tâhert’te çok sayıda cami, çarşı, 
han ve hamam mevcuttu. Özellikle Ma’sû- 
me çarşısının yaygın bir şöhreti vardı. Tarım 
ve hayvancılık da giderek gelişti. Tâhert 
safkan Arap atlarının yetiştirildiği önemli 
bir merkezdi. Şehir ve çevresinde elde edi¬ 
len ürünler Akdeniz sahillerinden dış pa¬ 
zarlara satılıyordu. Rüstemîler, Endülüs'¬ 
le Doğu Sudan arasındaki ticarî ilişkilerde 
bir köprü vazifesi gördü ve en parlak dö¬ 
nemleri olan III. (IX.) yüzyılda Kuzey Afri¬ 
ka ticaretinde önemli rol oynadı. Ya'kübî, 
III. yüzyılın sonlarında şehrin büyüklüğü 
yanında Akdeniz sahilinde Tâhert gemile¬ 
rinin demirlediği Mersâ Ferruh adlı lima¬ 
na sahip müstahkem bir kaleden de bah¬ 
seder (el-Büldân, s. 192). 

Tâhert, Rüstemîier'in Ağlebîler’le giriş¬ 
tiği mücadeleler yüzünden önemini yitir¬ 
meye başladı ve 296 (909) yılında Fâtımî 
kumandanı Ebû Abdullah eş-Şiî tarafın¬ 
dan işgal edildi. Rüstemîler’i ortadan kal¬ 
dıran Ebû Abdullah, şehri yağmalattığı gi¬ 
bi İbâzî kültürünü yok etmek için Ma’sû- 
me Kütüphanesi'ndeki 300.000 ciltten faz¬ 
la olduğu rivayet edilen dinî eserleri yak¬ 
tırdı. Matematik, tıp ve astronomiye dair 
kitapları Mısır’a götürdü. Yakılan eserler¬ 
le birlikte bu dönemde yetişen İbâzî âlim¬ 
lerinin çoğunun isimleri de unutuldu. Şe¬ 
hir bu tarihten itibaren önemini tama¬ 
men kaybetti. Tâhert’ten ayrılan İbâzîler 
Sidrâte'ye göç ettiler, daha sonra da Mi- 
zâb’a gittiler. 

Fâtımî hâkimiyeti döneminde Tâhert bir¬ 
kaç defa Zenâte Berberîleri’nin saldırısına 
uğradı. Bir ara Berberîler’in eline geçen şe¬ 
hir 347'de (958) Fâtımî kumandan Cevher 
es-Sıkıllî’nin Berberi kuvvetlerini bertaraf 
etmesiyle itaat altına alındı. Bu devirde 
Tâhertülkadîme’nin yeniden canlandığı ve 
giderek geliştiği anlaşılmaktadır. Nitekim 
Ya'kübî’nin sadece Rüstemî başşehri Tâ¬ 
hert’ten bahsetmesine karşılık ondan bir 
asır sonra yaşayan İbn Flavkal eski Tâhert’¬ 
ten de söz etmiş ve şehirde bir caminin 
bulunduğunu söyleyerek iki şehri karşılaş¬ 
tırmıştır (Şûretü’l-arz, s. 86). VI. (XII.) yüz¬ 
yıl coğrafyacılarından Şerif el-İdrîsî, iki Tâ¬ 
hert’ten bahsetmekle birlikte sadece Tâ- 
hertülkadîme’yi tanıtmış ve surla çevrili 
şehirde ticaret ve tarımın geliştiğini be¬ 
lirtmiştir (Nüzhetü’l-müştâk, I, 255-256). 


Onun verdiği bilgiler, Muvahhidler zama¬ 
nındaki saldırılar yüzünden Rüstemî baş¬ 
şehrinin büyük oranda boşaldığı ve öne¬ 
mini yitirdiği şeklinde yorumlanmıştır ( el- 
Meüstfatü’l- t Arabiyye, V, 872). 

Tâhert, Tilimsân’ın alınmasından itiba¬ 
ren OsmanlI egemenliğine girdi. Fransa’¬ 
nın Cezayir'i işgali yıllarında Cezayir’in mil¬ 
lî kahramanı Emîr Abdülkâdir el-Cezâirî, 
Muasker'deki idare merkezini terketmek 
zorunda kalınca Tâhert civarına çekilip 
1835-1841 yılları arasında, Rüstemî Tâ- 
herti’nin yakınında kurduğu Tagdemt ka¬ 
sabasını askerî ve idari merkez olarak kul¬ 
landı. Fransa işgali döneminde General 
Lamorciere 1863'te Tingartia'nın yerinde 
günümüzdeki modern Tihert’i tesis etti. 
Bu şehir surlarla çevrili olan eski şehrin 
kuzeyinde kuruldu. Rüstemî Tâherti'nin 
ise sadece harabeleri kalmıştır. Bugün Ce¬ 
zayir'in aynı adı taşıyan vilâyetinin merke¬ 
zi olan Tâhert gelişen tarım ve hayvancılı¬ 
ğı, safkan Arap atlarının yetiştirildiği ha¬ 
ralarıyla ünlü önemli bir merkezdir. İbn 
Flaldûn Üniversitesi’nin bulunduğu şehrin 
nüfusu 200.000’e yaklaşmıştır (2009 yılı¬ 
nın ilk yarısında 194.000). 
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Türk mûsikisinde bir makamın adı. 


Türk mûsikisinin en eski makamların¬ 
dan olup önceki dönemlerde ismi babatâ- 
hirdir. Abdülbâki Nâsır Dede'nin “tâhir-i 
kebîr” ve “tâhir-i sagir” diye ikiye ayırdığı 


makam zamanla kısaltılarak tâhir şeklini 
almıştır. Basit makamlar sınıfına dahil olan 
tâhir makamı dügâh (la) perdesinde karar 
eden ve inici bir yapıda olan makamlar¬ 
dandır ve nevâ makamının inici şekli oldu¬ 
ğundan basit makamlar arasında sıra nu¬ 
marası verilmemiştir. Makamın dizisi, ne¬ 
vâ makamı gibi dügâhtaki yani yerindeki 
uşşak dörtlüsüne nevâ perdesinde bir rast 
beşlisinin eklenmesiyle meydana gelmiş¬ 
tir. 


Nevâda Yerinde uşşak 
rast beşlisi dörtlüsü 



Yerinde tâhir makamı dizisi 


Tâhir makamı inici bir makam olduğu 
için tiz durak muhayyer perdesi civarın¬ 
dan seyre başlanacaktır. Bu sebeple mu¬ 
hayyer perdesi üzerinde bir seyir alanına 
ihtiyaç vardır. Bu da dügâh üzerinde yer 
alan uşşak dörtlüsünün simetrik olarak 
tiz durak muhayyer perdesi üzerine ay¬ 
nen göçürülmesiyle elde edilir. Bu suretle 
hem makamın genişlemesi yapılmış hem 
de makamın tabii seyir alanı elde edilmiş 
olur. 


Muhayyerde Nevâda Yerinde 

simetrik rast ussak 

uşşak dörtlüsü beşlisi _ dörtlüsü 
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Genişlemiş kısım Ana dizi 


Tâhir makamı tabii seyir alanı 


Tiz durak muhayyer perdesi civarından 
seyre başlanacak olan makamın birinci 
mertebe güçlüsü muhayyer perdesidir ve 
bu perdede uşşak çeşnisiyle makamın ya¬ 
rım kararı yapılır. İkinci mertebe güçlü ise 
ana dizinin ek yerindeki nevâ perdesi olup 
bu perdede rast çeşnisiyle asma karar ya¬ 
pılır. Bununla beraber çok nâdir şekilde ne- 
vânın birinci, muhayyerin ikinci mertebe 
güçlü olarak kullanıldığı bazı eserler de gö¬ 
rülmektedir. Tâhir makamının ana dizisin¬ 
de nevâ perdesi üzerindeki rast beşlisinde 
yer alan eviç perdesi yerine bazan inici 
nağmelerde iniş cazibesiyle acem kullanı¬ 
labilir. Bu durumda nevâ perdesi üzerin¬ 
de bûselik, çârgâh perdesi üzerinde çâr- 
gâh çeşnileri meydana gelir ki bu perde¬ 
lerde adı geçen çeşnilerle asma kararlar 
yapılabilir. Aynı zamanda eviç perdesin¬ 
de eksik segâh çeşnili asma karar imkânı 
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mevcut olduğu gibi segâh perdesinde de 
segâhlı asma karar yapılabilir. 


Nevâda Yerinde ussak 
bûselik beşlisi dörtlüsü 



Eviçte eksik segâh beşlisi 




Tâhir makamında muhayyer makamına 
benzeyebilir endişesiyle hüseynî perdesin¬ 
de asma karar yapılmaz. Donanımında si 
için koma bemolü, fa için bakiye diyezi kul¬ 
lanılan tâhir makamının ana dizisini mey¬ 
dana getiren sesler pestten tize doğru dü- 
gâh, segâh, çârgâh, nevâ, eviç, gerdâniye 
ve muhayyerdir. Tiz taraftaki genişlemiş 
kısmın sesleri ise muhayyer tiz segâh, tiz 
çârgâh ve tiz nevâdır. Makamın yedeni 
portenin ikinci çizgisindeki sol (rast) per¬ 
desidir. 

Genişleme, -yukarıda ifade edildiği gibi- 
yerindeki uşşak dörtlüsünün simetrik ola¬ 
rak tiz durak muhayyer perdesi üzerine 
göçürülmesiyle yapılır. Ancak makamın gi¬ 
riş seyrinde kesinlikle kullanılmayıp sey¬ 
rin ortalarında kullanıldıktan sonra tekrar 
asıl diziyle karar verilebilen bir ikinci ge¬ 
nişleme şekli daha vardır. Bu ikinci geniş¬ 
leme, nevâ perdesindeki rast beşlisine mu¬ 
hayyer perdesinde bir bûselik dörtlüsünün 
ilâvesiyle yapılır. Bu durumda tiz tarafta¬ 
ki segâh perdesi yerine tiz bûselik perde¬ 
si kullanıldığından nevâda bir acemli rast 
dizisi meydana gelir. Fakat bu tarz geniş¬ 
lemede muhayyer perdesinde bûselik çeş¬ 
nisiyle kalış yapılamaz; bazan nağmeler 
nevâ perdesine doğru inerken veya mu¬ 
hayyer perdesi “üst oya” (broderie) yaptı¬ 
ğı zaman tiz bûselik perdesi kullanılabilir. 


Tâhir makamı ana dizisi 



Makamın seyrine tiz durak muhayyer 
perdesi civarından başlanarak bu bölgede 
muhayyer perdesinin iki tarafındaki çeş¬ 
nilerde, yani uşşak ve rast çeşnilerinde ka¬ 
rışık olarak gezinildikten sonra muhayyer 
perdesinde uşşak çeşnisiyle yarım karar 


yapılır. Ardından yine karışık gezinilerek 
inilir ve ikinci mertebe güçlü olan nevâ 
perdesinde rast çeşnisiyle asma karar ya¬ 
pılır. Bu arada gerekli yerlerde gerekli as¬ 
ma kararlar gösterildikten sonra dügâh 
perdesinde uşşak çeşnisiyle tam karar ya¬ 
pılır. 

Zekâi Dede’nin remel usulünde, “Dil düş¬ 
tü yine şevk ile bir dilber-i nâze”, Seyyid 
Nuh’un aynı usulde, “Meyletti gönül bir 
meh-i hurşîd-i tirâze” mısralarıyla başla¬ 
yan besteleri; Zekâi Dede'nin, “Dirîğ etmez 
mey-i çevri sunar her lahza cânânım" mıs- 
raıyla başlayan ağır semâisi; Seyyid Nuh’un, 
“Ne hevâ-yı bâğ-ı ruhsâr men esîr-i zülf-i 
yârem" mısraıyla başlayan yürük semâisi; 
Sultan 11. Mahmud’un, “Bulsun ikbâl dev¬ 
letin günden güne olsun küşâd”, Dellâlzâ- 
de İsmâii Efendi’nin, “Ben sana mecbûr 
olmuşam gel yavrucağım”, Kadızâde Mus¬ 
tafa Çavuş'un, “Hiç uyutmaz beni derdim" 
mısralarıyla başlayan aksak usulündeki şar¬ 
kılarıyla Muallim İsmâii Hakkı Bey’in, “Ehl-i 
aşka bir belâ zindanıdır bu mâsivâ”. Hacı 
Ârif Bey’in, ‘‘Kat’ edip gerden-i gerdûndan 
emel zencîrin" mısralarıyla başlayan evsat 
usulündeki İlâhileri tâhir makamının ör¬ 
nekleri arasındadır. 
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TÂHİR AĞA 

(bk. MEHMED TÂHİR AĞA). 


r h 

TÂHİR AĞA TEKKESİ 

İstanbul Fatih’te 
XVIII. yüzyılın ikinci yarısında 
inşa edilen tekke. 

Kapıcıbaşı Seyyid Mehmed Tâhir Ağa’- 
nın 1174'te (1 760-6 1) yaptırdığı tekke 12 
Ramazan 1196'da (21 Ağustos 1782) çıkan 
Tüfekhâne yangınında yanmış, zaman için¬ 
de geçirdiği onaranlara ve bazı değişiklik¬ 
lere rağmen özgün mimarisini büyük öl¬ 
çüde günümüze kadar korumuştur. XIX. 
yüzyılda yenilendiği tahmin edilen ahşap 
harem binası, XX. yüzyılın başlarında kom¬ 
şu evlerden birinden sirayet eden yangın¬ 
da tamamen yanmış, 31 Mayıs 1918’de çı¬ 
kan Cibali-Fatih yangınından etkilenen tek¬ 
keyi Hüseyin Vassâf tamir ettirmiştir. Tek¬ 
kelerin kapatılmasından (1925) sonra mes- 
cid-tevhidhâne cami, selâmlık birimleri de 
son şeyhin ailesince mesken olarak kulla¬ 
nılmıştır. 

Tekkenin ilk postnişini Nakşibendî tari¬ 
katından Şeyh Mehmed Sâbir Efendi’dir 
(ö. 1178/1764). Ardından Halvetîliğin Uşşâ- 
kı koluna bağlı Salâhî şubesinin kurucusu 
Şeyh Abdullah Salâhî Uşşâki posta geçmiş 
(ö. 1197/1783), daha sonra oğlu Şeyh Meh¬ 
med Ziyâeddin Efendi (ö. 1818) ve torunu 
Şeyh Mehmed Tevfik Efendi'nin (ö. 1843) 
meşihatları süresinde Tâhir Ağa Tekkesi, 
Salâhiyye’nin âsitânesi olarak faaliyet gös¬ 
termiştir. 1843'te tekkenin meşihatına Üs¬ 
küdar’daki Selimiye Tekkesi’nin postnişi¬ 
ni, Nakşibendîliğin yanı sıra Mevlevîliğe de 
mensup bulunan ve bu iki tarikatın kay¬ 
naştığı bir tasavvuf ekolünü temsil eden 
KonyalI Şeyh Ali Behçet Efendi'nin halife¬ 
si Şeyh İbrâhim Hayrânî Efendi geçmiş, 
ardından oğlu Şeyh Mehmed Feyzullah 
Efendi ile torunu Şeyh el-Hac Ali Behçet 
Efendi burada Mevlevîmeşrep Nakşiben¬ 
dîliği yaşatmıştır. Âyin günü perşembe olan 
Tâhir Ağa Tekkesi’nin son dönemdeki men¬ 
supları ve müdavimleri arasında Hüseyin 
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Vassâf, İbnülemin Mahmud Kemal, Yeşil- 
zâde Sâlih Efendi, Mehmet Fehmi Tokay, 
Ali Emîrî Efendi, Medine Mevlevîhânesi'- 
nin son postnişini mesnevîhan Orhan Selâ- 
haddin Efendi, Sadettin Kaynak, tekke mû¬ 
sikisinin son büyük ustalarından Kasım- 
paşalı Şeyh Cemâleddin Efendi, Albay Se- 
lahaddin Ergür, Sebilci Hüseyin Efendi ve 
Dârüşşafakalı Muallim Kâzım Bey'in adla¬ 
rı tesbit edilmektedir. 

Tekkede harem dairesi dışında kalan bü¬ 
tün diğer bölümlerin toplandığı ana bina 
avlulu-revakiı Osmanlı medreselerinin ta¬ 
sarım özelliklerine sahiptir. Ancak burada 
medreselerde görülen katı simetri terke- 
dilerek tarikat yapılarında sıkça karşılaşı¬ 
lan, fonksiyonun esas alındığı asimetrik 
yerleşim düzeni uygulanmıştır. Kareye ya¬ 
kın dikdörtgen bir alanı (28 x 23 m.) kap¬ 
layan yapının doğu yönünde dikdörtgen 
planlı (14 x 6,50 m.) bir iç avlu bulunmak¬ 
ta, bu avluyu doğu yönünde girişin bulun¬ 
duğu bir duvar, diğer üç yönde de “U” şek¬ 
linde bir sundurma kuşatmakta, tekke¬ 
nin birimleri revakın yerini almış olan bu 
sundurmanın gerisinde sıralanmaktadır. 
Sundurmanın açıklıkları, kuvvetli bir ihti¬ 
malle XIX. yüzyılın ikinci yarısında büyük 
boyutlu camekân şeklinde pencerelerle 
kapatılarak bir tür koridor oluşturulmuş¬ 
tur. Moloz taş ve tuğla ile örülen duvarlar 
özensiz bir işçilik sergiler. Bütün birimler 
kiremit kaplı ahşap çatılarla örtülmüştür. 
Avluya açılan basık kemerli cümle kapısı¬ 
nın kayda değer bir özelliği yoktur. Avlu¬ 
nun zemini batı kesiminde üç basamakla 
yükseltilmiş, aradaki istinat duvarına iki 
adet mermer çeşme yerleştirilmiştir. Bun¬ 
lardan biri Lâle Devri’ne ya da bunu izle¬ 
yen 1. Mahmud dönemine ait olmalıdır. 
Tekkeden eski olan ve başka yerden bu¬ 
raya taşındığı anlaşılan bu çeşmenin ya¬ 
nındaki diğer çeşme ise içerdiği barok be- 


Tâhir Ağa Tekkesi - Fatih / İstanbul 




Tâhir Ağa 
Tekkesi 
avlusundaki 
çeşmelerden 
biri 


zeme öğeleriyle tekkenin inşa edildiği dö¬ 
nemin özelliklerini yansıtır. 

Yapının güneydoğu köşesinde bulunan 
mescid-tevhidhâne kareye yakın dikdört¬ 
gen planlı (7,70 x 7,42 m.) bir mekândır. 
Güney duvarının ortasında yuvarlak ke¬ 
merli basit mihrap, bunun yanlarında di¬ 
key eksenlere oturtulmuş birer çift pence¬ 
re yer alır. Alttaki pencerelerin açıklıkları 
basık kemerlerle geçilmiş, ancak dışarıdan 
kesme küfeki sövelerle dikdörtgen biçimin¬ 
de çerçevelenmiştir. Kemerli tepe pence¬ 
relerinde tekkenin ilk yapımından kalmış 
olması muhtemel revzenler dikkati çek¬ 
mektedir. Doğu duvarında da aynı özel¬ 
liklere sahip iki çift pencere, kuzey duva¬ 
rında mescid-tevhidhânenin girişiyle sun¬ 
durmaya açılan bir pencere mevcuttur. 
Kuzey duvarı boyunca uzanan iki mahfil¬ 
den alttaki bir sekiyle yükseltilmiş ve ah¬ 
şap korkuluklarla sınırlandırılmıştır. Bunun 
üzerindeki fevkanî kadınlar mahfili ise iki 
adet ahşap dikmeye oturmakta ve mes- 
cid-tevhidhâneye bakan yüzünde kafesler 
uzanmaktadır. Tekkenin güneydoğu yö¬ 
nünde avlu kotunun altında Bizans döne¬ 
mine ait beşik tonozlu alt yapı birimleri 
halvethâne olarak kullanılmıştır. Mescid- 
tevhidhânenin batı duvarına meydan oda¬ 
sı bitişmekte, bunu yapının güneybatı kö¬ 
şesini oluşturan şeyh odası takip etmek¬ 
tedir. Şeyh odasına komşu olan helânın, 
sundurmaya bağlı küçük bir eyvanın du¬ 
varla kapatılmak suretiyle sonradan ihdas 
edildiği belli olmaktadır. Helânın ardından 
gelen kahve ocağı ile bir derviş hücresi ya¬ 
pının batı kanadını meydana getirmekte, 
bunların kuzeybatı köşesinde mutfak yer 
almaktadır. Mutfaktan sonra iki derviş 
hücresiyle su haznesini, abdest alma ma¬ 
hallini ve bir grup helâyı barındıran kesim 
tekkenin kuzey kanadını oluşturur. Tâhir 
Ağa Tekkesi’nde en çok dikkati çeken iki 
mimari ayrıntıdan biri, kahve ocağında tek¬ 
kenin inşa edildiği tarihten beri hiç değiş¬ 
meden kalabilmiş minyatür ocaktır. Barok 


üslûbun özelliklerini sergileyen bu ocak İs¬ 
tanbul’da kendi türünün günümüze gele¬ 
bilen nâdir örneklerindendir. Diğer ilginç 
ayrıntı ise fevkanî kadınlar mahfilinden 
geçilen ve yapının giriş (doğu) cephesinde 
yer alan mükebbire ölçeğindeki ahşap mi¬ 
nareciktir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sultan II. Mahmud'un Kızı Sâliha Sultan ile 
Tophâne-i Âmire Müşiri Halil Rifat Paşa’nın İz¬ 
divacı Merasimindeki Davetlilerin Kaydına Mah¬ 
sus Defter, İÜ Ktp., İbnülemin, nr. 2802, 21 Zilhic¬ 
ce 1249 (1 Mayıs 1834), vr. 14"; Âsitâne Tekke¬ 
leri, s. 16; Bâb-ı Âlî Nezâret-i Umûr-ı Dâhiliyye 
Sicil îiüfus İdâre-i Clmûmiyyesi Dersaâdet ve 
Bilâd-ı Selâse Nüfûs-ı Millîsine Mahsus İstatis¬ 
tik Cetvelidir, İstanbul 1301, s. 51; Ayvansarâyî, 
Hadîkatü’l-cevâmV, I, 141; a.mlf., Mecmûa-i 
Tevârîh (haz. Fahri Ç. Derin - Vahid Çabuk), İs¬ 
tanbul 1985, s. 262, 265; Mecmüa-i Cevâmi', I, 
70-71, nr. 111; Bandırmalızâde, Mecmûa-i Tekâ- 
yâ, İstanbul 1307, s. 14; Hocazâde Ahmed Hilmi, 
Ziyâret-i Evliya, İstanbul 1325, s. 150; 1329 Se¬ 
nesi İstanbul Beldesi İhsâiyât Mecmuası, İstan¬ 
bul 1330, s. 19; Osmanlı Müellifleri, I, 196-199; 
M. Halit Bayrı, İstanbul Folkloru, İstanbul 1972, 
s. 175; Behcetî, Merâkid-i Mu‘tebere-i Üsküdar, 
s. 93-94; Zâkir Şükrü, Mecmûa-i Tekâyâ (Tayşi), s. 
11; Tahsin Öz. İstanbul Camileri, Ankara 1987, 1, 
144; Fâtih Camileri ve Diğer Târihî Eserler (haz. 
Fatih Müftülüğü), İstanbul 1991, s. 214, 298; Mus¬ 
tafa Özdamar, Dersaâdet Dergâhları, İstanbul 
1994, s. 111; Mehmed Şükrü, İstanbul Hânkah- 
ları Meşâyihi (nşr. Turgut Kut), Harvard 1995, s. 
14-15, nr. 16; Safer Baba, Istılâhât-ı Sofıyye fi Va- 
tan-ı Asliyye: Tasavvuf Terimleri, İstanbul 1998, 
s. 242; Ramazan Muslu, Osmanlı Toplumunda 
Tasavvuf (18. Yüzyıl), İstanbul 2003, s. 112-121, 
123-125, 306-307; Hür Mahmut Yücer, Osman¬ 
lI Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), İstanbul 
2003, s. 212, 216; M. Baha Tanman, “Osmanlı 
Mimarisinde Târikat Yapıları / Tekkeler”, Osman¬ 
lI Toplumunda Tasavvuf ve Sufiler (haz. Ahmet 
Yaşar Ocak), Ankara 2005, s. 333, şekil 13; a.mlf., 
“Tühir Ağa Tekkesi”, DBİst.A, VII, 189-190; a.mlf. - 
Ö. Tuğrul İnançer, “Uşşakîlik”, a.e., VII, 330-331; 
Atilla Çetin. “İstanbul'daki Tekke, Zâviye ve Hân- 
kahlar Hakkında 1199 (1784) Tdrihli Önemli Bir 
Vesika", VD, XIII (1981), s. 585; Hatice Aynur, “Sa- 
liha Sultanin Düğün Töreni ve Şenlikler”, TT, XI/ 
61 (1989), s. 38, nr. 193; Ekrem İşın, “Nakşiben¬ 
dîlik”, DBİst.A, VI, 38. rrı 
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T AHIR el-CEZAIRI 

( t 5yl_)5sl1 ) 

Tâhir b. Muhammed Sâlih b. Ahmed 
es-Sem‘ûnî el-Hasenî el-Cezâirî 
(1852-1920) 

Suriyeli Selefi âlim ve ıslahatçı. ^ 

20 Rebîülâhir 1268’de (12 Şubat 1852) 
Dımaşk’ta doğdu. Soyunun Hz. Hasan’a 
ulaştığından Hasenî, ailesinin Cezayir'deki 
kabilesini ve yaşadığı yeri göstermesi do- 
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layısıyla Sem'ûnî ve Vağlîsî, Mağrib bölge¬ 
sinden göç etmeleri sebebiyle Mağribî nis- 
beleriyle de anılır. İlim ve tasavvuf gelene¬ 
ğine sahip bir aileye mensuptur. Fransız 
işgali yüzünden 1847'de Cezayir'den Şam 
bölgesine hicret eden ilk grup içinde yer 
alan babası Muhammed Sâlih Dımaşk’ta 
Mâlikî kadısı, birkaç göbek önceki dedesi 
Ebü’l-Kâsım Halvetî şeyhidir. İlk eğitimini 
babasından alan Tâhir daha sonra Dımaşk'- 
taki Çakmâkıyye Mektebi’nde Abdurrah- 
man el-Boşnâki’den Arapça, Türkçe ve 
Farsça'nın yanı sıra birçok ilmin temel me¬ 
selelerini öğrendi. Ayrıca Türk hocaların¬ 
dan matematik, astronomi ve tarih gibi 
ilimler tahsil etti. Ölünceye kadar yanın¬ 
dan ayrılmadığı ve en çok etkilendiği ho¬ 
cası Abdülganî b. Tâlib el-Meydânî’den de¬ 
ğişik ilimlerde ders aldı. Dinin bid'at ve hu¬ 
rafelerden arındırılmasına ve bunları ya¬ 
yanlara karşı mücadele edilmesi gerekti¬ 
ğine inanması, Cezâirî'nin dinî konularda¬ 
ki hassasiyetinin ve ıslahatçılığının oluşu¬ 
munda en büyük etken kabul edilmekte¬ 
dir. 

İlk görevine öğretmen olarak 1877’de 
Dımaşk'taki Melikü’z-Zâhir Mektebi’nde 
başladı. Eğitimin yaygınlaştırılması ve ye¬ 
ni okulların açılması amacıyla aynı yıl ku¬ 
rulan el-Cem'iyyetü’l-hayriyye'ye ve kısa bir 
müddet sonra da vilâyette Meclis-i Maâ¬ 
rife üye oldu. 1878’de dönemin Suriye Vali¬ 
si Midhat Paşa tarafından Suriye mekâtib 
müfettişliğine getirildi. Ardından Şam İdâ- 
dî Mektebi'nde çeşitli dersler verdi. 1890'- 
da Şam bölgesinde ilköğretimin gelişme¬ 
sine katkılarından dolayı Suriye Valisi Mus¬ 
tafa Âsim Paşa kendisinin dördüncü dere¬ 
ceden Mecîdî nişanı ile taltifini istedi ( BA, 
MF.MKT, nr. 121.12). 1898 yılında Suriye 
kütüphaneler müfettişliği görevine tayin 
edildi. 1902’de Jön Türkler’e ait yasak ya¬ 
yın bulundurduğu şüphesiyle evi arandı 
(Hâfız-Abâza, 1, 371; Commins, s. 187). 
1907’de Mısır'a göç etti. 1916’da yeğeni 
Selîm el-Cezâirî'nin Cemal Paşa tarafından 
idam ettirilmesinin etkisiyle Şerif Hüseyin 
isyanına katıldı (Commins, s. 280). 1919 yı¬ 
lının sonlarına doğru Dımaşk’a geri döndü. 
Buradaki el-Mecmau’l-ilmiyyü’l-Arabî üye¬ 
liğine ve el-Mektebetü’l-umûmiyye adıyla 
1881'de kurduğu Zâhiriyye Kütüphanesi’- 
nin ilk müdürlüğüne getirildi. 6 Ocak 1920 
tarihinde Dımaşk'ta vefat etti, vasiyeti üze¬ 
rine Kâsiyûn dağı eteğinde bulunan Zülkifl 
Mezarlığı’na defnedildi. Cezâirî’nin aşırı de¬ 
recede sigara tiryakisi oluşu astım hasta¬ 
lığına yakalanmasına sebep olmuştur. Has¬ 
talığın kendisine verdiği ıstırapların çoğal¬ 
ması sebebiyle doktorundan kendisine din- 
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de mubah olduğunu ileri sürdüğü ötena¬ 
zi uygulamasını istediği bilinmektedir (M. 
Kürd Ali, Künûzü’l-ecdad, s. 18). Şam böl¬ 
gesinin Muhammed Abduh’u diye anılan 
Tâhir el-Cezâirî ardında bıraktığı eserler, 
kurduğu okullar ve kütüphaneler, etkiledi¬ 
ği kişilerle XIX. yüzyılın sonları ve XX. yüz¬ 
yılın başlarında bölgenin ilim ve fikir haya¬ 
tı üzerinde etkili olmuştur. Tabakat, terâ- 
cim-i ahvâl ve eski kaynakları tanıma hu¬ 
susundaki engin bilgisinden dolayı ayaklı 
kütüphane, ansiklopedi ve bibliyograf gibi 
lakaplarla anılırdı. Arap dilinin sarf, nahiv 
ve belâgat alanlarında devrinin en önde 
gelen âlimi olarak kabul edilmiştir ( a.g.e 
s. 11). 

Arap entelektüel uyanış hareketinin Şam 
bölgesindeki öncülerinden kabui edilen Ce- 
zâirî, başta eğitim olmak üzere çeşitli alan¬ 
larda reformların gerçekleştirilmesi yolun¬ 
da çalışmıştır. Dımaşk'ta ilk defa kızların 
eğitim gördüğü mekteplerin açılışını ger¬ 
çekleştirmesi, ilkokul müfredatına el sa¬ 
natları dersinin konulmasını istemesi gi¬ 
bi düşünce ve uygulamalarıyla Suriye’de 
eğitim alanında yeni bir ufuk açmıştır. Ce¬ 
zâirî’nin kırâat-i aşere ve takrîb dersleri ve¬ 
ren ayrı bir mektebin kurulması yönünde 
önemli çabaları olmuş (a.g.e., s. 37), ayrıca 
birçok dergi, kitap ve broşür onun yönlen¬ 
dirmesi sayesinde Şam ve Mısır'da yayım¬ 
lanmaya başlanmıştır. Tâhir el-Cezâirî, İs¬ 
lâm toplumlarının en önemli eksiklerinden 
birinin kurum halinde bir araya geleme¬ 
meleri olduğunu söylemiş, gerek icraatla¬ 
rı gerekse tavsiyeleriyle konuyu hayatı bo¬ 
yunca gündemde tutmuştur. Hidiv Abbas 
Hilmi’den Mısır’da Arap Dili Okulu’nun ya¬ 
nı sıra matbaasıyla birlikte bir tercüme evi¬ 
nin kurulmasını istemesi (er-Rihle ilâ Mışr, 
vr. 2 b , 3 a ) bu yaklaşımı ile alâkalıdır. Suri¬ 
ye ve Filistin bölgesindeki el yazması eser¬ 
lerin Zâhiriyye Kütüphanesi'nde ve tasni¬ 
finde büyük emek sarfettiği Kudüs’teki 
Hâlidiyye Kütüphanesi’nde toplanarak mu¬ 
hafaza edilmesinde Cezâirî'nin önemli kat¬ 
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kıları olmuştur. İncelemelerde bulunduğu 
İstanbul kütüphanelerindeki nâdir el yaz¬ 
malarının ayrı bir kütüphanede koruma 
altına alınmasını teklif etmiştir (M. Kürd 
Ali, Künûzü’l-ecdâd, s. 35). Birçok şarki¬ 
yatçı ile yakın ilişki içine giren Cezâirî bun¬ 
ların bazılarıyla yazışmalarda bulunmuş, 
bazıları tarafından ziyaret edilmiş, bazı¬ 
larını Avrupa'ya gittiğinde kendisi ziyaret 
etmiştir. Bu şarkiyatçılar arasında Ignaz 
Goldziher. Max Horten, Ignazio Guidi, D. 
Samuel Margoliouth gibi isimler yer alır. 

Dımaşk'ta haftada birkaç defa Tâhir el- 
Cezâirî'nin başkanlığında gerçekleşen soh¬ 
bet meclisleri onun fikirlerini aktarmak için 
yararlandığı önemli ortamlar arasında yer 
alır. Bilimsel, kültürel ve siyasal konuların 
tartışıldığı bu toplantılara Cemâleddin el- 
Kâsımî, Abdürrezzâk el-Baytâr ve Selîm el- 
Buhârî; daha küçük yaşlardaki Muham¬ 
med Kürd Ali, Hayreddin ez-Ziriklî, Cemîl 
el-Azm, Refik Bey el-Azm, Şükrü el-Aselî, 
Abdülhamîd ez-Zehrâvî, Selîm el-Cezâirî, 
Abdurrahman eş-Şehbender, Fâris el-Hû- 
rî, Muhibbüddin el-Hatîb ve Muhammed 
Saîd el-Bânî gibi Suriye’nin İlmî ve siyasî 
faaliyetlerinde belirleyici rol oynayan sima¬ 
lar katılırdı. Diğer taraftan devrin önemli 
ıslahatçılarından olmalarına rağmen Cezâ¬ 
irî ile Muhammed Abduh’un birbirinden 
nefret ettiği, Cemâleddîn-i Efgânî ile bir¬ 
birini hiç duymamış gibi davrandıkları ve 
Abduh ile aralarındaki nefretin siyasî ve 
şahsî sebeplere dayandığı ifade edilmek¬ 
tedir (Adnân el-Hatîb, s. 123). Uykusuzluk 
(seher) hastalığına müptelâ olduğundan ge¬ 
celerini kitap okuma ve sohbetle geçiren 
Cezâirî’nin ceplerine yolculuklarda gerekli 
kalem, kâğıt, iğne, iplik, makas ve ustura 
gibi araç gereçleri koyduğu cübbesi meş¬ 
hurdur. Suriye ve Filistin topraklarında he¬ 
men hemen gitmediği yerleşim birimi bı¬ 
rakmadığı için (M. Saîd el-Bânî, s. 127) yö¬ 
renin Evliya Çelebi’si diye anılmıştır. Han¬ 
gi ortamda olursa olsun ezan okunur okun¬ 
maz orada namaz kılması ve zâhidâne ha¬ 
yatıyla da tanınmıştır. 

Tâhir el-Cezâirî’ye göre İslâm toplumu- 
nun kurtuluşu, Selefin anladığı mânada di¬ 
nin saf ve temiz haliyle algılanması ve uy¬ 
gulamasıyla mümkündür. İslâm toplumun- 
da yaygın bid'at ve hurafelerin yerine di¬ 
nin aslı yerleştirilmeli, dinin yorumlanma¬ 
sında ilmin ve aklın rehberliği ön plana çı¬ 
karılmalıdır. Cezâiride Selefî bakış açısı ağır¬ 
lık bassa da birçok konudaki akılcı yakla¬ 
şımı ve yorumları onu diğer Selefîler’den 
ayırmaktadır. Tefsirde yirmi sekiz madde¬ 
de özetlediği bir metot benimsemesi ve 
bu metotların çoğunun Kur'an’ı yorumla- 
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mada aklı ön plana çıkaran prensipler içe¬ 
riyor olması (et-Tezkire, I, vr. 70 a , 85 a ) dinin 
anlaşılmasında onun akla verdiği rolü or¬ 
taya koyması bakımından önemlidir. Fık- 
hî bir mezhebe bağlı olmadığını özellikle 
vurgulayan Cezâirî bu anlamda kendini 
Ehl-i sünnet’e mensup biri olarak tanım¬ 
lamış; İbn Hazm, Gazzâlî, İbn Teymiyye ve 
İbn Kayyim el-Cevziyye’nin fikirlerini ken¬ 
dine daha yakın bulduğunu söylemiştir. 
Zaman zaman Şîa, İbâzıyye ve Mu’tezile 
mezhebinin görüşlerini Ehl-i sünnet'e ter¬ 
cih etmiş (M. Kürd Ali, Künûzü’l-ecdâd, 
s, 13), içtihadın ve aklın rehberliğinin İs¬ 
lâm toplumlarının dinamizminin en önem¬ 
li kaynağı olduğuna vurgu yapmıştır. 

Ona göre müslüman toplumlarm kalkın¬ 
ması tek başına ilme dayalı bir metotla 
gerçekleşemez. İdeal kalkınma ancak il¬ 
min ahlâkî değerlerle paralel bir şekilde 
geliştirilmesiyle mümkündür. Bu sebep¬ 
le Doğu toplumlarının gelişiminde ahlâkî 
değerlere sahip çıkılması kalkınmanın en 
önemli şartlarındandır. Cezâirî Batılılaşma 
hareketine körü körüne taklit noktasında 
karşı çıkmıştır. Zira Batı medeniyetinden 
İslâm ümmetinin gelişmesine katkı sağ¬ 
layacak bilim ve teknoloji alanındaki bazı 
unsurların alınması, fakat ahlâkî açıdan 
zararlı yönlerinin mutlaka terkedilmesi ta¬ 
raftarıdır. İslâm’ın ruhuna uygun gelenek¬ 
lerin muhafazasını savunması açısından 
gelenekçi olmasına rağmen toplumsal kat¬ 
manlarda revaçta olan zararlı bazı âdet ve 
geleneklerden bir an önce vazgeçilmesini 
istemesi yönüyle de ıslahatçıdır. İslâm üm¬ 
metine has bazı özelliklerin ne pahasına 
olursa olsun korunması gerektiği düşün¬ 
cesini taşıdığından, dönemin tartışma ko¬ 
nularından biri olan hicrî takvim yerine mi¬ 
lâdî takvimin kullanılması fikrine büyük 
tepki göstermiştir ( a.g.e., s. 40). İslâm top- 
lumlarının kalkınmasının, içinde yaşadığı 
dünya değerlerinin ve İslâm kültürünün 
iyice benimsenmesinden geçtiğini savu¬ 
nan Cezâirî bu yolun uzun ve zahmetli ol¬ 
masına rağmen en sağlam yol sayıldığına 
işaret etmiş, şiddet, ihtilâl ve devrim yo¬ 
luyla gerçekleştirilecek toplumsal deği¬ 
şimlerin ise uzun soluklu olamayacağını 
vurgulamıştır (M. Kürd Ali, Müzekkirât, 
III, 719). 

Tâhir el-Cezâirî, Osmanlı idarecilerinin 
güttüğü siyasetten hoşlanmamasına rağ¬ 
men sohbetlerinde Türkler’in edep ve ter¬ 
biyelerini, evlerindeki düzenlerini, büyük¬ 
lerine karşı güzel muamelelerini ve dav¬ 
ranışlarındaki nezaketi takdir etmiş, bu 
yönleriyle Türkler’den övgüyle söz etmiş¬ 


tir. Özellikle ömrünün son dönemlerinde 
İngilizler'le yakınlaştığı anlaşılmaktadır. Ve¬ 
fatından kısa bir süre önce 1919 yılında 
Irak'taki İngiliz görevlilerinden Gertrude 
Lovvthian Bell’e yazdığı ve “Arap ümmeti¬ 
ne ve Büyük Britanya Devleti’ne bağlı Tâ¬ 
hir el-Cezâirî” sözüyle bitirdiği mektubun¬ 
da İngiltere'den Arap dünyasındaki İlmî 
faaliyetleri desteklemesini, ticareti geliş¬ 
tirmesini, Arapça’nın, Arap âdet ve gele¬ 
neklerinin korunmasını sağlayacak resmî 
kurumların açılmasını, alkollü içeceklerin 
satışının yasaklanmasını istemiştir (M. Kürd 
Ali, Künûzü’l-ecdâd, s. 44-53). Cezâirî’nin 
çok farklı alanlarda fikir ve görüş beyan 
etmesinin ardında çeşitli yabancı dillere 
âşinâ olmasının ve bu kültürlere mensup 
bazı insanlarla kurduğu ilişkilerin etkisi ol¬ 
sa gerektir. Küçük yaşlardan itibaren ma¬ 
tematik, astronomi ve arkeoloji gibi müs- 
bet ilimlere ilgi göstermiş, matematik, ge¬ 
ometri ve eğitim bilimleri alanlarda ilko¬ 
kullarda okutulmak üzere eserler yazmış¬ 
tır. 

Eserleri. 1. Tefsîrü 'l-Kudûn. Beyzâvî tef¬ 
siri üzerine bir hâşiye olup kaynaklarda et- 
Tefsîrü'l-kebîr şeklinde de anılan eserin 
yegâne nüshası et-Tezkire ve fîhâ Tefsî- 
rü'l Beyzâvî adıyla kayıtlıdır (Mektebetü'l- 
Esed, Zâhiriyye, nr. 11743-11746). Cezâirî 
sağlığında bütün eserlerini et-Tezkiretü't- 
Tâhiriyye şeklinde adlandırmıştır. Dört bö¬ 
lümden oluşan et-Tezkiretü't-Tâhiriyye’- 
nin birinci bölümünü bu hâşiye oluştur¬ 
maktadır. Bütün âyetleri içeren tam bir 
hâşiye niteliği taşımayan eserde diğer kay¬ 
naklardan yapılmış nakillerin fazlalığı dik¬ 
kat çekmekte olup daha çok İbn Teymiyye 
ve İbn Kayyim el-Cevziyye'nin eserlerin¬ 
den alıntılar niteliğindedir. Tefsirde Arap 
dilinin ve kıraat ilminin önemine özel vur¬ 
gu yapan Cezâirî’nin eserinde dirâyet me¬ 
todu ağır basmakta, fıkhî ihtilâflara ve ke¬ 
lâm tartışmalarına temas edilmektedir. 
Müellif, yaşadığı dönemin tasavvuf anlayı¬ 
şına ciddi eleştiriler yöneltmesine rağmen 
tefsirinde Muhyiddin İbnü’l-Arabî’den ve 
el-İbrîz gibi bazı tasavvuf! kaynaklardan 
nakillere yer vermiş, Tevrat ve İncil ile 
Kur'an arasında sık sık mukayeseler yap¬ 
mıştır. 2. el-Cevâhirü'l-kelâmiyye (Dı- 
maşk 1302; Beyrut 1905, 1986). Akaid il¬ 
minin temel meselelerinin soru-cevap şek¬ 
linde basit bir üslûpla kaleme alındığı bir 
eser olup Hollandaca’ya (Brill 1948) ve Ab- 
durrahman Ensari tarafından Türkçe'ye 
(Islâm Akaidi, İstanbul 2001) çevrilmiştir. 
3. Tevcîhü'n-nazar ilâ uşûli'l-eşer (Ka¬ 
hire 1328; Beyrut 1980; nşr. Abdülfettâh 


Ebû Gudde, I-ii, Beyrut 1995). 4. Hadîka- 
tü'l-ezhân iî hakikati'l-beyân (Dımaşk 
1298; nşr. Adnan b. Ömer el-Hatîb, Dımaşk 
2009) 5. el-Kâfî fi'l-luğa. Arapça’dan 
Arapça'ya bir sözlük çalışması olup çoğu 
kaybolmuş olan eserin kalan kısmı basıl¬ 
mıştır (Kahire 1326; nşr. Ebûbekir Belkâ- 
sım Dayf, Beyrut 2007). 6. et-Takrîb li- 
uşûli't-ta c rîb (Mısır 1337). Diğer dillerden 
ve bilhassa Farsça'dan Arapça’ya geçen ke¬ 
limeleri konu edinen eser Cezâirî’nin son 
telifidir. 7. Kitâbü eşhüri'l-emşâl (Mısır 
1338; Dımaşk 1995). 8. et-Tibyân li-ba c - 
zi'l-mebâhişi'l-müte c allika bi'l-KuKân 
c alâ tarîki'1-İtkân (Kahire 1334; nşr. Ab¬ 
dülfettâh Ebû Gudde, Halep 1992, 3. bs.). 
Süyûtî’ye ait el-İtkân iî ‘ ulûmi'l-Kur’ân 
adlı kitabın ilk dörtte birlik bölümünün ih¬ 
tisarı ve şerhi niteliğindedir. 9. Şerhu Dî¬ 
vâni hutabi İbn Nübâte. İbn Nübâte el- 
Hatîb ile oğlu Ebû Tâhir Muhammed'e ait 
hutbelerin şerhidir (Beyrut 1311; i tinâ Ah- 
med Ferîd el-Mezîdî, Beyrut 2007). 10. 
Münyetü'l-ezkiyâ 3 fi kaşaşi'l-enbiyâ 3 
(Dımaşk 1299) . Cezâirî’nin Türkçe'den Arap¬ 
ça'ya yaptığı tercümelerden biridir. 

Tâhir el-Cezâirî, Câhiz’in el-Hanîn ile'l- 
evtân, İbn Kuteybe’nin Telhîşu Edebi'l- 
küttâb, Sâlih b. Cennâh’ın el-Edeb ve'l- 
mürîTe, İbnü’l-Mukaffa’ın el-Edebü'ş-şa- 
ğir, İbn Hibbân el-Büstî’nin Ravzatü'l- 
c ukalâ :> ve nüzhetüTiuzalâ’, Râgıb el-İs- 
fahânî’nin Taişîlü'n-neş’eteyn ve tahşî- 
lü's-sa c âdeteyn, İbn Sa’d el-Ensârî'nin İr- 
şâdü'l-kaşâ’id ilâ esne'l-makâşıd, İbn 
Miskeveyh’in el-Fevzü'l-aşğar ve İbn Hab- 
bâk’ın Buğyetü't-tullâb fî c ilmi'l-ustur - 
lâb adlı eserlerini iik defa neşretmiştir. 
Onun telif, tercüme, şerh, ihtisar, hâşiye, 
tahkik ve neşirlerden oluşan irili ufaklı 
200'ü aşkın eserinden bir kısmı henüz yaz¬ 
ma halindedir (eserlerinin listesi için bk. 
Çimen, s. 72-86; ei yazması eserleri için 
ayrıca bk. el-Hâfız-el-Hıyemî, s. 515, 563- 
565, 569-576). Tâhir el-Cezâirî hakkında 
Muhammed Saîd el-Bânî’nin ve Adnân el- 
Hatîb’in çalışmaları vardır (bk. bibi ). Ab- 
durrahman el-Hâc İbrâhim eş-Şeyh Tâ¬ 
hir el-Cezâ’irî ve nehdatü'l-İslâm ve 
Hâzim Zekeriyyâ Muhyiddin eş-Şeyh Tâ¬ 
hir el-Cezâ’irî ra’idü't-tecdîdi'd-dînî fî 
Bilâdi'ş-Şâm iî c aşri’l-hadîş (Dımaşk 1421/ 
200 1) adıyla birer eser kaleme almışlardır. 
Abdullah Emin Çimen (bk. bibi.) ve Sacit 
Ekerim (Tâhir el-Cezâirî ve Teucîhu’n-nazar 
Adlı Eseri Çerçevesinde Hadisçiliği 12005, 
Selçuk Üniversitesi Sosyal Bilimler Ensti¬ 
tüsü!) Cezâirî üzerine yüksek lisans tezi 
hazırlamışlardır. 
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bir eTCezâ’iri râ’idü’n-nehdati’t-Slmiyye fi Bi- 
lâdİ’ş-Şâm, Kahire 1971, s. 92, 98, 111, 123; M. 
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TÂHİR EFENDİ, Halîfezâde 

(ö. 1188/1774) 

Türk mûsikisi bestekârı. 

İstanbul’da doğdu ve orada yaşadı. Adı 
Mehmed’dir. Babası Dîvân-ı Hümâyun ha¬ 
lifeliği yaptığından “Halîfezâde” lakabıyla 
tanındı. Hayatına dair yeterli bilgi yoktur. 
III. Osman devrinde (1754-1757) şöhrete 
ulaştı ve şöhreti İli. Mustafa döneminde 
(1757-1774) sürdü. Divan kâtipliği göre¬ 
vinde iken vefat etti. Rumeli kadılarından 
divan şairi Âkif Fethullah Efendi vefatına 
tarih düşürmüştür: “Olan cûyende-i tâ- 
rîh-i sâl-i fevti gûş etsin / Dedi hâtif Halî¬ 
fezâde Tâhir göçtü ukbâya” (1188). Tâhir 
Efendi nüktedan ve hoşsohbet kişiliğinin 
yanı sıra şairliği ve özellikle mûsikişinaslı- 
ğı ile tanınmıştır. “Tâhir” mahlasıyla kale¬ 
me aldığı şiirlerine güfte mecmualarında 
rastlanmaktaysa da bir divanı bilinmemek¬ 


tedir. Silâhdarzâde ve Bağdatlı Şefkat tez¬ 
kirelerinde onun “cemî-i maârifte yegâne, 
husûsan iim-i mûsikîde hâce-i zaman" ol¬ 
duğu ifade edilmektedir. El yazması bazı 
güfte mecmualarında dinî eserlerine de 
rastlanan Tâhir Efendi daha çok din dışı 
sahadaki sözlü eserleri ve saz eserleriyle 
tanınmıştır. Sadeddin Nüzhet Ergun onun, 
güfteleri Abdülahad Nûri’ye ait üç İlâhisi¬ 
nin metnini antolojisinde neşretmiştir (I, 
373-374). Yılmaz Öztuna'nın listesini ver¬ 
diği peşrev, beste, aksak semâi ve yürük 
semâi formunda toplam yedi eserinden 
peşrev dışındakiler Türkiye Radyo ve Tele¬ 
vizyon Kurumu repertuvarmda mevcuttur. 
Bunlar arasında, “Ey dil sev ol periveşi bu 
hüsn ü ân ile" mısraıyla başlayan hüseynî 
ve, "Bilindi bûseye yok yârin izni” mısraıy- 
la başlayan sabâ makamındaki ağır sema¬ 
ilerinin güftesi de kendisine aittir. 
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B Nuri Özcan 
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TÂHİR EFENDİ CAMİİ 

İstanbul Üsküdar’da XIX. yüzyılın 
ilk yarısında yaptırılan cami. 

Üsküdar Selimiye'de İskele caddesinin 
kenarında inşa edilmiştir. Önceleri denize 
yakın bir konumda olduğundan Harem İs¬ 
kele Camii adıyla anılıyordu. Yapının bâ- 
nisi Seyyid Mehmed Tâhir Efendi’dir (ö. 
1832). 11. Mahmud’un tuğrakeşi olan Tâ¬ 
hir Efendi, Payas’ta ölmüş ve Zeytinlik Me- 
zarlığı’nda defnedilmişse de makam kabri 
bu caminin hazîresinde annesinin ve eşi¬ 
nin mezarlarıyla yan yanadır. Cami, bazı 
kaynaklarda ileri sürüldüğü gibi Fâtih Sul¬ 
tan Mehmed dönemine ait bir yapı değil¬ 
dir. 1242 (1826-27) yılında inşa edilmiş 
olup empire üslûbunun özelliklerini taşı¬ 
yan yalın bir örnektir. Fakat Ayvansarâyî 
bu caminin yerinde 1122 (1710) tarihli bir 
mescidin yer aldığını yazar ( Hadîkatü’l-ce- 
vâmV, II, 241). 

Caminin caddeye bakan cümle kapısının 
önünde, üzeri bezeli çanak biçiminde baş¬ 


lıkları bulunan dört adet mermer sütu¬ 
nun desteklediği bir sundurma bulunur. 
Kapının üstünde sülüs hatla “ve hüve’s- 
semîu’l-alîm” (Allah işitici ve bilicidir) yazılı¬ 
dır. Kapının solundaki hazîre duvarında yi¬ 
ne Tâhir Efendi’nin hattı ile Ankebût sû¬ 
resinin, “Her nefis ölümü tadacaktır; so¬ 
nunda bize döndürüleceksiniz” meâlinde- 
ki âyeti (29/57) iki kartuş halinde, ortada 
ise “yâ hû” ibaresi kayıtlıdır. Hazîrenin kar¬ 
şısında helâ ve abdest muslukları, avlu¬ 
nun bir köşesinde su haznesi ve ortada ku¬ 
yu yer almaktadır. Duvarları kesme taş ve 
tuğlanın almaşık örgüsüyle hareketli ve 
dekoratif bir görünüm kazanan camide 
aynı özellikler, tuğladan yapılmış olan mi¬ 
nare üzerinde beyaz renkteki kesme taş¬ 
ların düz ve çapraz olarak yerleştirilmesiy¬ 
le sağlanmıştır. Caminin dört köşesi pahla- 
narak yarı silindirik bir biçim almıştır. Bu 
fevkanî yapının üst sıradaki pencereleri 
tuğla kemerli, alttakiler ise dikdörtgen şek¬ 
linde sövelere sahiptir. Avlunun denize ba¬ 
kan ikinci kapısı da sundurmalıdır. 

Tâhir Efendi Camii yeni bir inşaatla ku¬ 
zey tarafından genişletilmiştir. Bu ilâveden 
sonra Batı tarzı bezemelerle taçlandırıl¬ 
mış harim kapısına ulaşılır. 13,95 x 12,35 
m. ölçülerindeki harim, kalın cidarlı duvar¬ 
larına rağmen bu duvarlara açılan otuz üç 
adet pencereden dolayı ferah bir mekân¬ 
dır. İki mermer sütunçenin sınırladığı mih¬ 
rap nişinin içinde asma kandil tasviri bu- 
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Efendi 

Camii'nin 
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lunur. Minber ve vaaz kürsüsü ahşaptır. 
Sivri bir külâha sahip olan minberin kapısı 
çanaktan çıkan kenger yapraklarıyla bezen¬ 
miştir. Alt kattaki mahfile harim kapısının 
sağındaki merdivenle inilir. Mahfilde asılı 
duran, “Yâ Hazret-i Bilâl-i Habeşî” yazılı 
1242 (1826-27) tarihli panonun sol alt kö¬ 
şesinde Tâhir Efendi’nin ketebe kaydı ile 
imzası bir istif halinde verilmiştir. Caminin 
kasetli ahşap tavanının göbeğinde altı kol¬ 
lu yıldız biçimi bulunmaktadır. Yapının me¬ 
yilli çatısının üzeri alaturka kiremitle örtül¬ 
müştür. Tek şerefeli, ince gövdeli minare¬ 
si alemine doğru ucu uzun bir şekilde siv¬ 
riltilmiş boğumlu bir külâhla sonlanmak- 
tadır. 

Caminin kuzey tarafına denize hâkim se¬ 
tin üzerine Tâhir Efendi’nin inşa ettirdiği 
mektep ortadan kalkmış, yerine otel ya¬ 
pılmıştır. Tâhir Efendi bu caminin yakı¬ 
nına iki çeşme inşa ettirmiştir. Bunlar¬ 
dan biri yapının üzerinde bulunduğu ara¬ 
zinin eğimini düzleyen, dükkânların oldu¬ 
ğu zemin katın güney duvarına gömülü 
durumdadır. Çeşmenin bugün mevcut ol¬ 
mayan kitâbesi 1242 (1826-27) tarihini ta¬ 
şıyordu. Kitâbedeki yazılar ve 11. Mahmud 
tuğrası Tâhir Efendi’nin elinden çıkmıştır. 
Caminin kuzey avlu duvarına bitişik olma¬ 
sı muhtemel ikinci çeşme ise günümüze 
ulaşmamıştır. Caminin üzerinde yer aldı¬ 
ğı alanın aşağısında batı istikametine doğ¬ 
ru bakan üçüncü bir çeşme daha mevcut¬ 
tur. Kâzım Çeçen, kitâbesi bulunmayan bu 
çeşmenin bânisinin Tâhir Efendi olması ge¬ 
rektiğini yazarsa da [Üsküdar Suları, s. 
147) çeşme klasik dönemin mimari özel¬ 
liklerini taşımaktadır. 
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TÂHİR b. HÜSEYİN 

() 

Ebü’t-Tayyib (Ebû Talha) Tâhir 
b. el-Hüseyn b. Mus’ab b. Rüzeyk el-Huzâî 
(ö. 207/822) 

Tâhirîler’in kurucusu 
ve ilk hükümdarı 
(821-822). 

159 (776) yılında doğdu. Soy kütüğü ba¬ 
basının dedesi Rüzeyk’a kadar tesbit edi¬ 
lebilmektedir. Rüzeyk, mevlâsı olduğu Hu- 
zâa kabilesinden Ebû Muhammed Talha 
b. Abdullah el-Huzâî ile birlikte 56 (676) 
yılında Horasan’a gelmiş, burada Herat 
haraç âmilliği ve Sîstan valiliği yapan Ebû 
Muhammed’in yanında yetişmiştir. Rü- 
zeyk’ın oğlu Mus’ab, Abbâsî Devleti’nin ku¬ 
rulması için nakib olarak mücadele vermiş, 
devlet kurulduktan sonra Horasan eyale¬ 
tine bağlı şehirlerden Bûşenc’in valiliğini 
yapmış, Mus’ab’m ardından bu görevi oğ¬ 
lu Hüseyin yürütmüştür. Tâhir b. Hüse¬ 
yin 180’de (796) Horasan eyaleti valiliğine 
tayin edilen İbn Mâhân tarafından Bûşenc 
valiliğine getirildi. Bu görevi sırasında Hâ¬ 
rici reisi Hamza b. Edrek’in (Etrek) Bûşenc’- 
deki isyanını bastırdı. Mâverâünnehir’de 
büyük bir isyan çıkaran Râfi’ b. Leys’in Se- 
merkant’ta kuşatılması sırasında Tâhir b. 
Hüseyin de kumandan sıfatıyla yer aldı. 
Me’mûn’un Horasan valiliği döneminde 
Tâhir b. Hüseyin ona bağlı Rey valisi ola¬ 
rak görev yaptı. Tâhir b. Hüseyin'in yıldızı, 
Halife Emîn’in kardeşi Me'mûn’u veliaht¬ 
lıktan azletmeye kalkışmasından dolayı pat¬ 
lak veren iç savaşta parladı. Me'mûn, da¬ 
ha sonra veziri yapacağı Fazl b. Sehl'in tek¬ 
lifiyle onu bu savaşta Emîn’e karşı kuman¬ 
dan tayin etti. Savaşın 195’te (811) gerçek¬ 
leşen daha ilk çatışmasında Tâhir b. Hü¬ 
seyin, 4000 (veya 5000; 10.000) kişilik or¬ 
dusuyla Emîn'in 40.000 kişilik orduya sa¬ 
hip kumandanı İbn Mâhân'ı yenilgiye uğ¬ 
rattı. Me’mûn, Tâhir b. Hüseyin’e bu za¬ 
fer vesilesiyle “Zü’l-yemîneyn, Sâhibü hab- 
li'd-dîn” lakaplarını verirken kendisi de 


Emîn'e karşı halifeliğini ilân etti. Tâhir b. 
Hüseyin, Bağdat'ın ele geçirildiği 198 (813) 
yılına kadar süren çatışmalarda Emîn’in 
Abdurrahman b. Cebele, Ahmed b. Mez- 
yed, Abdullah b. Humeyd ve Muhammed 
b. Yezîd gibi kumandanlarını yenerek Me’- 
mûn’u iktidara getirmeyi başardı. 

Tâhir b. Hüseyin'in önderliğinde kazanı¬ 
lan zafer, Mâverâünnehir’in de İdarî açı¬ 
dan dahil bulunduğu Horasan bölgesinin 
Abbâsî Devleti içindeki nüfuzunu bir kat 
daha arttırdı. Bu ise Araplar karşısında 
Arap olmayanları temsil eden müslüman 
Horasan halkının Emevîler'in yıkılışından 
sonra kazandığı en büyük zaferdi. Bu za¬ 
ferle Türk ve İranlIlar, Araplar karşısındaki 
üstünlüklerini iyice pekiştirip devlet yöne¬ 
timindeki yerlerini sağlamlaştırdı. Tâhir 
b. Hüseyin’in devlet içinde daha fazla öne 
çıkmasını istemeyen Me’mûn’un veziri Fazl 
b. Sehl onun büyük nüfuz kazandığı Fars, 
Ahvaz, Basra ve Küfe yerine 198 (814) yı¬ 
lında merkezi Rakka olan el-Cezîre, Suri¬ 
ye, Mısır ve Mağrib’i içine alan bölgeye va¬ 
li tayin edilmesini sağladı. Tâhir b. Hüse¬ 
yin, Rakka valiliği döneminde el-Cezîre böl¬ 
gesinde ayaklanan Nasr b. Şebes el-Ukaylî 
ile altı yıl mücadele etti. Öte yandan Ömer 
b. Hallâl ve Ebû Abdurrahman es-Sûfî’nin 
Mısır’da çıkardığı karışıklıklarla uğraşmak 
zorunda kaldı. Fakat hiçbirinde -belki de 
isteksizliğinden dolayı- yeterince başarı 
sağlayamadı, daha çok mevcut durumu 
korumaya çalıştı. Veziri Fazl b. Sehl’e gü¬ 
veni zayıflayan Me’mûn, 204’te (819) Tâ¬ 
hir b. Hüseyin’i Bağdat sâhibü’ş-şurtalı- 
ğına getirdi. Oğlu Abdullah ise babasının 
yerinde Rakka'da göreve devam etti. Tâ¬ 
hir b. Hüseyin, çok geçmeden Halife Me’¬ 
mûn tarafından ortadan kaldırılacağı en- 
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dişesine kapılarak 29 Zilkade 205’te (6 Ma¬ 
yıs 82 1) kendini Horasan valiliğine tayin 
ettirdi. Bu şekilde Tâhirîler hânedanının 
temelleri atılmış oldu. Bu arada oğlu Ab¬ 
dullah da Me’mûn’un emriyle Bağdat po¬ 
lis teşkilâtının başına geçti. Böylece Hora¬ 
san, Bağdat ve Rakka Tâhir b. Hüseyin'in 
ve oğlunun yönetimine girmiş oldu. 

İki yıl kadar süren Horasan valiliği döne¬ 
minde Tâhir b. Hüseyin bağımsız bir hü¬ 
kümdar gibi davrandı. Ne kendi adına bas¬ 
tırdığı paraların üzerine Halife Me'mûn’un 
adını yazdırdı ne de hutbelerde onun adı¬ 
na yer verdi. Me'mûn ile arası gittikçe açı¬ 
lan Tâhir 25 Cemâziyelâhir 207’de ( 15 Ka¬ 
sım 822) Merv’de vefat etti. Onun Me’¬ 
mûn'un adamları tarafından zehirlenerek 
öldürüldüğü ileri sürülmektedir. Tâhir b. 
Hüseyin bir yandan Horasan'da barış or¬ 
tamını sağlamaya, bir yandan da ailesinin 
hâkimiyetini kökleştirmeye çalıştı. Onun 
bu konuda büyük çapta başarıya ulaştığı, 
ölümünden sonra neslinden gelenlerin hem 
Horasan valiliğini hem Bağdat'taki polis 
teşkilâtı yöneticiliğini birlikte yürütmesin¬ 
den anlaşılmaktadır. Askerî ve siyasî nite¬ 
liklerinin yanı sıra aydın ve kültürlü bir in¬ 
san olan Tâhir b. Hüseyin dönemin âlimle¬ 
rinden Abdullah b. Mübârek’in ve amcası 
Ali b. Mus'ab'ın öğrencisi oldu. Çocukları¬ 
nın eğitimine büyük önem verdi. Oğulları 
Abdullah ile Talha’ya bizzat hocalık yaptı. 
Kaynaklarda bazı şiirleriyle veciz sözleri¬ 
nin bulunduğuna yönelik bilgiler, Tâhir b. 
Hüseyin'in ayrıca edebî kişiliğe sahip oldu¬ 
ğuna işaret etmektedir. Onun konuşma¬ 
larında ve yazılarında dili doğru ve akıcı bir 
üslûpla kullandığı belirtilmektedir. Tâhir 
b. Hüseyin’in Bağdat polis teşkilâtı yanın¬ 
da Rakka valiliğine tayin edilen oğlu Ab¬ 
dullah'a yazdığı uzun mektup ilk Arapça 
siyasetnâme örneklerinden kabul edilmek¬ 
tedir. Diğer taraftan bu mektup Tâhir’in 
siyaset, ilim, din, ahlâk anlayışını ve biri¬ 
kimini ortaya koyması bakımından büyük 
önem taşımaktadır. Tâhir b. Hüseyin şair¬ 
leri de korumuş, onları her yönden destek¬ 
lemiştir. Mukaddis b. Sayfî el-Halûki, Ebû 
Şâs (Gıtrîf b. Husayn), Nemerî gibi şairler 
bunlardandır. Ayrıca şarkıcı ve bestecile¬ 
re yakınlık göstermiş, kumandanlarından 
Ahmed b. Saîd el-Mâlikî aynı zamanda Tâ¬ 
hir b. Hüseyin’in şarkıcı ve bestecileri ara¬ 
sında yer almıştır. 
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TÂHİR ile ZÜHRE 

Tiirk halk hikâyesi. ^ 

Türk kaynaklı olması bakımından Türk 
halk hikâye geleneği içinde ayrı bir yeri 
olan Tâhir ile Zühre, Orta Asya’dan Bal- 
kanlar’a kadar bütün Türk boyları ve Türk- 
ler’le yakın münasebetleri olan Arnavut- 
lar’dan Ermeniler’e kadar çeşitli milletler 
arasında tercüme ya da adaptasyon yo¬ 
luyla yayılmış ve büyük ilgi görmüştür. Do¬ 
ğu Anadolu’da sözlü gelenek içinde Tâhir 
Mirza ismiyle de anılan hikâye halen yaşa¬ 
maktadır. Yapısı ve konusu açısından bir¬ 


Konya'da Tâhir ile Zühre Mescidi 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
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çok Türk halk hikâyesi özelliklerini taşıyan 
Tâhir ile Zühre karagöz ve orta oyunu re- 
pertuvarında da yer almıştır. Bunda Tâ¬ 
hir’in bâdeli âşık kabul edilerek kendisine 
bir çeşit kutsiyet atfedilmesi ve hikâyenin 
trajik sonla bitmesinin de etkisi vardır. Gü¬ 
nümüzde biri Konya’da, diğeri Malazgirt’e 
bağlı Banu köyünde bulunan iki mezar bu 
âşıkların türbesi olduğu inancıyla ziyaret 
edilmektedir. Yine Konya’nın Beyhekim ma¬ 
hallesindeki bir mescidin adı Tâhir ile Züh¬ 
re Mescidi olup son cemaat yerindeki iki 
sandukanın Tâhir ile Zühre’ye ait olduğu¬ 
na inanılmaktadır. 

Fikret Türkmen, hikâyenin konusunun 
astrolojik tasavvur ve inançlardan kaynak¬ 
landığını ileri sürerek kahramanların ad¬ 
larıyla gök cisimleri arasında ilişki kurar 
(Tâhir ile Zühre, s. 162-163). Kahramanlık 
hikâyelerinden aşk hikâyelerine geçiş dö¬ 
neminin ürünü sayılması gereken Tâhir ile 
Zühre hikâyesinin konusu şöyledir: Çocuk¬ 
ları olmayan bir padişahla veziri tebdîl-i 
kıyâfet ederek yola çıkarlar. Çarşıda rast¬ 
ladıkları yaşlı bir dervişin, “Allah bana 1000 
altın verenin ne muradı varsa versin" sö¬ 
zü üzerine padişah, “Çocuğum olsun diye 
harcadığım paraların hiçbir faydasını gör¬ 
medim. Şu dervişe para vereyim, belki du¬ 
ası kabul olur” deyip istediği parayı verir. 
Yollarına devam eden padişahla veziri re¬ 
mil bakan bir derviş görerek yanına gider¬ 
ler. Padişah dervişe gönüllerinden geçen 
şeyin ne olduğunu sorunca derviş kendi¬ 
lerinden birinin padişah, birinin vezir, gö¬ 
nüllerinden geçenin de evlât arzusu oldu¬ 
ğunu söyler. Bunun üzerine padişah derviş¬ 
ten yardım ister. Derviş cebinden çıkardığı 
bir elmayı ikiye böler; yarısını padişaha, 
yarısını vezire verip elmaları bu gece ye¬ 
melerini, Allah’ın izniyle padişahın kızı, ve¬ 
zirin oğlu olacağını, kızın adını Zühre, oğ¬ 
lanın adını Tâhir koymalarını, evlilik çağla¬ 
rı geldiğinde bunları evlendirmelerini, aksi 
halde aşklarının destan olup kıyamete ka¬ 
dar söyleneceğini belirtir. Padişahla vezir 
dervişin söylediklerini yapar ve padişahın 
bir kızı, vezirin de oğlu dünyaya gelir. Be¬ 
raber büyüyen Tâhir ile Zühre evlilik çağı¬ 
na gelince birbirlerine âşık olurlar. Ancak 
padişah, eşinin karşı çıkması yüzünden 
dervişin sözüne uymaz ve kızını vezirin oğ¬ 
luna vermez. Padişahın eşi, yaptırdığı bü¬ 
yü ile de padişahı Tâhir’e düşman eder ve 
onu sürgüne göndertir; Mardin'de zinda¬ 
na atılan Tâhir birçok çileye katlanır; fakat 
Zühre’den vazgeçmez. Bunun üzerine pa¬ 
dişah Tâhir’i idam ettirmeye karar verir. 
İdama götürülürken iki rek’at namaz iz¬ 
ni isteyen Tahir namazdan sonra canını al- 
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ması için Allah'a dua eder, Allah da dua¬ 
sını kabul ederek canını alır. Tâhir'in acısı¬ 
na dayanamayan Zühre aklını kaybeder ve 
Tâhir’in mezarını ziyaret ettiği bir sırada 
orada ölür. 

Tâhir ile Zühre hikâyesi XVI. yüzyıldan 
itibaren bilinmekle beraber ilk defa 1867 
yılında A. Vambery hikâyeden söz etmiş, 
metin neşrini 1872’de F. W. Radloff ger¬ 
çekleştirmiştir. Kıssa-i Tâhir, Kıssa-i Tâhir 
ile Zühre, Kıssa-i Tâhir ile Zühre bâ Tasvîr, 
Tâhir Mirza adlarıyla da anılan hikâyenin 
yirmi dört varyantı tesbit edilmiş, ancak 
yazma nüshalarına rastlanmamış, yayı¬ 
mına da XIX. yüzyılın ikinci yarısından iti¬ 
baren başlanmıştır (Türkmen, s. 10-16). 
Tâhir ile Zühre hikâyesinin Türkiye’deki 
ilk baskılarının çoğu taşbaskı olup bazıla¬ 
rı resimlidir. Bunların ulaşılabilen en eski¬ 
si 1300 (1883) yılında yapılmıştır. Matbaa 
baskıları içinde en eskisi 1266 (1850) ta¬ 
rihli Basmahâne-i Âmire baskısıdır. Hikâ¬ 
yenin Latin harfleriyle değişik kaynaklı pek 
çok yayımı vardır. Hikâye üzerinde en kap¬ 
samlı çalışma Fikret Türkmen tarafından 
gerçekleştirilmiştir. 
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TÂHİR VAHÎD 

( y&U? ) 

Imâdü’d-devle Mîrzâ Muhammed 
Tâhir Vahîd-i Kazvînî 
(ö. 1112/1700-1701 [?]) 

Safevîler devri şairi, tarihçi 
ve devlet adamı. 

1015 (1606) veya 1025 (1616) yılında 
Kazvin'de doğdu. Mahlası “Vahîd" olup Va¬ 
hîd-i Kazvînî diye de anılır. Safevî sarayın¬ 
da divan hizmetlerinde bulunan bir aileye 
mensuptur. Babası Mirza Hüseyin Hân-ı 
Kazvînî saray kâtipliği yapmış, üç erkek 
kardeşi de saray kaleminde görev almış¬ 
tır. “Vâlih” mahlaslı şair kardeşi Mirza Yû¬ 
suf vezirliğe kadar yükselmiş ve Huld-i 
Berin adlı tarih kitabını yazmıştır. Tâhir 
Vahîd, Safevî sadrazamlarından Sârû Tâki 
olarak tanınan İ’timâdüddevle Mirza Tâki 
Muhammed ile Alâeddin Hüseyin'in yanın¬ 
da münşilik yaptı. 1055’te (1645) Şah II. 
Abbas tarafından vak’anüvisliğe tayin edil¬ 
di. Şah Süleyman döneminin (1666-1694) 
ilk sekiz yılında bu görevini sürdürdü. 1101 
(1689-90) yılında İ’timâdüddevle lakabıyla 
vezîriâzam olan Tâhir Vahîd, dokuz yıl de¬ 
vam eden bu görevinden Sultan Hüseyin 
Şah’ın (1694-1722) saltanatının ilk yılların¬ 
da yaşının ilerlemesinden veya bazı kaynak¬ 
lara göre resmî olarak eleştirilmesinden 
dolayı istifa etmek zorunda kaldı. Bundan 
iki yıl kadar sonra 100 yaşına yaklaşırken 
İsfahan’da vefat etti (1112/1700-1701). Ve¬ 
fatı için 1105,1110 ve 1120 tarihleri de ve¬ 
rilir. 

Eserleri. 1. Târîh-i Cihân-ârâ-yi ‘ Ab¬ 
basî (Târîh-i Şâh c Abbâs-i Şânî, Târîh-i Tâ- 
hir-i Vahîd, Riyâzü’t-teoârîh). Müellifin bu 
eserine özel bir isim vermediği anlaşılmak¬ 
tadır. Sadrazam Alâeddin Hüseyin’in iste¬ 
ğiyle kaleme alınan kitap, kuruluştan Şah 
II. Abbas zamanının son yıllarına kadar Sa¬ 
fevî tarihini içermektedir. Eser bir mukad¬ 
dime ile üç bölüm (bab) halinde düzenlen¬ 
miştir. Müellifin yirmi beş yıllık Şah 11. Ab¬ 
bas döneminin ilk yirmi iki yılında (1642- 
1663) şahit olduğu olayları aktardığı bö¬ 
lüm bu yıllarla ilgili en önemli kaynak ka¬ 
bul edilmektedir. Kitapta devlet adamla¬ 
rı, âlimler ve sanatkârlar hakkında bilgi 
bulunmakta, ayrıca çevre ülkelerle ve bil¬ 
hassa Türkistan, Hindistan ve Gürcistan’¬ 
la ilgili mâlûmat yer almaktadır. İran'da ve 
İran dışında çeşitli yazmaları olan eserin 
son bölümü, İbrâhîm-i Dihkân tarafından 
c Abbâsnâme yâ Şerh-i Zindegânî-i 22 
Sâle-i Şâh c Abbâs-i Şânî: 1052-1073 
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adıyla neşredilmiş (Erâk 1329 hş./1950), 
tamamını Saîd Mîr Muhammed Sâdık ya¬ 
yımlamıştır (Tahran 1383 hş.). Settâr Ûdî, 
Sergüzeşt-i Şâh c Abbâs-i Düvvâm adıy¬ 
la eserin bir özetini neşretmiştir (Tah¬ 
ran 1384 hş.). 2. M ecmû c a-i M ünşe’ât. 
Tâhir Vahîd'in bir araya getirip mukaddi¬ 
me yazdığı, inşâ ve yazışma örneklerinden 
oluşan bir eser olup Hindistan’da birkaç 
defa basılmıştır (Kalküta 1243/1827; Lek- 
nev 1260/1844, 1868, 1873). 

Tâhir Vahîd'in şiirlerinin sayısı hakkın¬ 
da kaynaklarda 30.000 beyitten 90.000 
beyte kadar farklı rakamlar verilmektedir. 
Şairi vezirlikten istifa ettikten sonra bir¬ 
kaç defa gördüğünü söyleyen Şeyh Mu¬ 
hammed Ali Hazîn, Tezkire-i Hazîn’mde 
onu “Vahîdü'z-zamân” diye anıp hasletle¬ 
ri ve şiirleri dolayısıyla metheder. Vahîd’in 
divanının 90.000 beyit hacminde olduğunu 
kaydeden Lutf Ali Beg, Âteşkede-i Âz er 
adlı tezkiresinde onun şiirlerinin daha çok 
makam sahibi olması dolayısıyla ilgi gör¬ 
düğünü ileri sürerse de Zebîhullah Safâ, 
günümüzde çeşitli yazmalarda mevcut şi¬ 
irlerinin 50.000 beyte yaklaştığını, bunlar 
arasında kısmen güzel örneklerin yer al¬ 
dığını, Vahîd'in orta derecede bir şair sa¬ 
yıldığını belirtir. Yine Zebîhullah Safâ'nın 
verdiği bilgiye göre mevcut yazmalarda 
30.000 beyti aşkın gazel, kıta ve rubâîsin- 
den başka 12.500 beyte ulaşan çeşitli mes¬ 
nevileri mevcut olup bazıları şunlardır: Da¬ 
ha çok Şehrâşûb tarzındaki beyitlerden 
meydana gelen Sâkinâme (4500 beyit), 
didaktik ve ahlâka dair Halvet-i Râz (2200 
beyit), benzer özellikteki Nâz u Niyaz 
(2200 beyit), ‘Âşık u Ma c şûk (1300 be¬ 
yit), Kandehar fethi hakkında Fethnâme 
(460 beyit), Nizâmî-i Gencevî'nin Heft Pey- 
kef ini örnek alarak yazdığı Gülzâr-i c Ab- 
bâsî (660 beyit). Vahîd'in Sâib-i Tebrîzî ile 
dost olduğu ve şiirlerini ona gösterip dü¬ 
şüncelerini aldığı belirtilmektedir. Münze¬ 
vî de Külliyât-i Vahîd-i Kazvînî adı al¬ 
tında bazı yazmaları tanıtırken bunlardan 
birinin (Tahran Meclis Ktp., nr. 1163) Sâib’in 
seçtiği ve yakınlarından bir kişinin istinsah 
ettiği divan olabileceğini söyler. Vahîd’in 
Farsça eserleri içerisinde Arapça ve Türk¬ 
çe şiirleriyle mensur yazıları da bulunmak¬ 
tadır. Şairin bazı Türkçe şiirleri Ali Hüsey¬ 
nî tarafından yayımlanmıştır (bk. bibi.). 
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tiz durak muhayyer perdesi üzerine aynen 
göçürülmesiyle mümkündür; bu durum¬ 
da tâhir-bûselik makamının tabii seyir ala¬ 
nı elde edilmiş olur. 


Tâhir makamı tabii seyir alanı 


Muhayyerde Nevâda Yerinde 

simetrik rast ussak 

uş şak dörtlüsü beşlisi _ dörtlüsü 








Genişlemiş kısım 


Hüseynîde Yerinde 
kürdî dörtlüsü bûselik beşlisi 


r r r r r r r 

Yerinde bûselik makamı dizisi 


r n 

TÂHİR-BÛSELİK 

( yslD ) 

Türk mûsikisinde 
bir birleşik makam. 

Türk mûsikisinde dügâh perdesinde ka¬ 
rar eden “bûselikliler" grubuna dahil olup 
tâhir gibi inici karakterde bir makamdır. 
Bu makam tâhir makamı dizisine yerinde¬ 
ki bûselik dizi veya beşlisinin eklenmesiyle 
meydana gelir; yani tâhir makamının ic¬ 
rasından sonra dügâh perdesinde bûse¬ 
lik dizisi veya beşlisiyle karar eder. Dolayı¬ 
sıyla tâhir-bûselik makamı birleşik bir ma¬ 
kamdır ve 111. Selim devri bestekârlarından 
Küçük Mehmed Ağa tarafından düzenlen¬ 
miştir. Tâhir makamı, yerindeki uşşak dört¬ 
lüsüne nevâ perdesindeki rast beşlisinin 
eklenmesiyle oluştuğuna göre bu diziye ye¬ 
rindeki bûselik dizi veya beşlisi ilâve edile¬ 
cektir. 


Tâhir-bûselik makamında hâkim olan 
dizi tâhir makamı dizisidir. Bu bakımdan 
birinci mertebe güçlü tâhir makamında ol¬ 
duğu gibi muhayyer perdesidir ve bu per¬ 
dede uşşak çeşnisiyle makamın yarım ka¬ 
rarı yapılır. İkinci mertebe güçlü ise yine 
tâhir makamındaki gibi nevâ perdesidir ve 
bu perdede rast çeşnisiyle asma karar ya¬ 
pılır. Bu perdede bazan eviç yerine acem 
perdesi kullanılarak inilirse bûselik çeşni¬ 
siyle de asma karar yapılabilir. Bu makam¬ 
da da nâdiren nevânın birinci, muhayye¬ 
rin ikinci mertebe güçlü olarak kullanıldı¬ 
ğı eserler görülebilir. Diğer asma kararlar 
yine tâhir makamında olduğu gibidir. Eğer 
nevâ perdesine acemle inilmişse nevâda 
bûselikli, çârgâhta çârgâhlı asma karar ya¬ 
pılabilir. Eviç ve segâh perdelerinde eksik 
segâh çeşnili asma karar imkânları mev¬ 
cuttur. Tâhir makamının karar perdesi olan 
dügâh bu makamda bir asma karar du¬ 
rumundadır ve bu perdede uşşaklı asma 
karar yapılır. 


Nevâda Yerinde uşşak 


rast beşlisi dörtlüsü 



Yerinde tâhir makamı dizisi 


Hüseynîde Yerinde 

kürdî dörtlüsü bûselik beşlisi 



Yerinde bûselik makamı dizisi 


Ussak makamı dizisi 


Nevâda 
bûselik beşlisi 


Yerinde ussak 
dörtlüsü 




çârgâh beşlisi 


f tr r «r ( «r ) 


Eviçte 

eksik segâh beşlisi 


Ancak makam tâhir makamı gibi inici 
olduğundan ve tiz durak muhayyer per¬ 
desi civarından seyre başlanacağından bu 
perdenin üstünde bir seyir alanına ihtiyaç 
vardır. Bu da yine tâhir makamında gö¬ 
rüldüğü gibi durak perdesi üzerinde bu¬ 
lunan uşşak dörtlüsünün simetrik olarak 


Tâhir makamının icrasından sonra ye¬ 
rindeki bûselik dizi veya beşlisine geçile¬ 
ceğinden bu dizinin asma kararları olan 
hüseynîde kürdîli, nevâda bûselikli ve hi- 
cazlı, çârgâhta çârgâhlı ve nikrizli, rastta 
çârgâhlı asma kararlar yapılabilir (diğer 
özellikler için bk. TÂHİR). 


Yerinde bûselik makamı dizisi 


Hüseynîde Yerinde 

kürdî dörtlüsü bûselik beşlisi 



Nevâda bûselik beşlisi 


Çârgâhta çârgâh beşlisi 


T 


Tâhir-bûselik makamının donanımında 
tâhir makamı gibi si için koma bemolü, fa 
için bakiye diyezi kullanılır. Bûseliğe geçil¬ 
diğinde yapılan değişikliklerle diğer deği¬ 
şiklikler eser içinde gösterilir. Makamı mey¬ 
dana getiren sesler pestten tize doğru, 1. 
Tâhir dizisi: Dügâh, segâh, çârgâh, nevâ, 
hüseynî, eviç, gerdâniye ve muhayyer. 2. 
Bûselik dizisi: Dügâh, bûselik, çârgâh, ne¬ 
vâ, hüseynî, acem, gerdâniye ve muhay¬ 
yer. Tâhir-bûselik makamında bûselik bü¬ 
tün dizi halinde değil bazan sadece beş¬ 
li olarak da kullanılabilir. Yerindeki uşşak 
dörtlüsünün simetrik biçimde tiz durak 
muhayyer perdesine göçürülmesiyle ge¬ 
nişleyen tâhir-bûselik makamının yedeni 
bûselik dizisinin yedeni olan bakiye diyez- 
li sol (nîm-zirgüle) perdesidir. Tâhir-bûselik 
makamının seyrine tiz durak muhayyer 
perdesi civarından başlanır. Bu tiz bölge¬ 
de muhayyer perdesi merkez olmak üze¬ 
re perdenin iki yanındaki çeşnilerde karı¬ 
şık gezinilerek muhayyerde uşşak çeşnili 
yarım karar yapılır. Yine karışık gezinilip 
tâhir makamının özellikleri belirtildikten 
sonra dügâh perdesinde tâhir makamı so¬ 
na erdirilir. Buradan bûselik dizi veya beş¬ 
lisine geçilir ve bunda da özellikleri belir¬ 
tilerek gezinildikten sonra dügâh perde¬ 
sinde bûselik çeşnili ve yedenli tam karar 
yapılır. 

Kemânî Rızâ Efendi’nin peşrev ve saz 
semâileri; Küçük Mehmed Ağa’nın devr-i 
kebîr usulünde, “Dest-i sâkîden çekip câm-ı 
neşâtı cem gibi” ve çenber usulünde, “Ba¬ 
şıma döndükçe bezm-i meyde mînâlar be¬ 
nim” mısralarıyla başlayan besteleri; Ha- 
mâmîzâde İsmâil Dede’nin, "Söylen ol yâ¬ 
re benim çeşmimi pür-âb etmesin” mıs- 
raıyla başlayan ağır semâisi; Hacı Sâdul- 
lah Ağa’nın, “O gül-endam bir al şâle bü¬ 
rünsün yürüsün” mısraıyla başlayan yürük 
semâisi; 111. Selim’in evfer usulünde, “Gü¬ 
zel gel meclise tenhâ”, Ahmet Irsoy'un ak¬ 
sak usulünde, “Seni candan severim aşkı¬ 
na kurbân olurum”, Bestenigâr Ziyâ Bey’in 
müsemmen usulünde, “Nîm nigâha kail 
oldum yok mudur bir harf atış”, Şeyh Ab- 
dülbaki Baykara’nm devr-i hindî usulünde, 
"Parladıkça pîş-i çeşmimde münevver göz¬ 
lerin" mısralarıyla başlayan şarkıları ile Se- 
lâhattin Demirtaş’ın düyek usulünde, “Ge- 
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makamı 
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ce gündüz diyelim lâ ilâhe illallah”, Cüneyt 
Kosal’ın düyek + aksak usulünde, “Ol cihâ- 
nın fahrinin sırrına kurban olayım” mısra- 
larıyla başlayan İlâhileri bu makamın ör¬ 
nekleri arasında yer alır. 
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TÂHİRÎLER 

(JT) 

Horasan ve Mâverâiinnehir’de 
hüküm süren bir hanedan 
L (821-873). 

Adını kurucusu Tâhir b. Hüseyin’den alır. 
Hânedanın atalarından Rüzeyk, mevlâsı ol¬ 
duğu Ebû Muhammed Talha b. Abdullah 
el-Huzâî ile birlikte 56 (676) yılında Hora¬ 
san'a gelmiş, burada Herat haraç âmilliği 
ve Sîstan valiliği yapan Ebû Muhammed'in 
yanında yetişmiştir. Rüzeyk’ın oğulları Tal¬ 
ha ve Mus’ab. Abbâsî Devleti’nin kuruluş 
aşamasında nakib olarak önemli hizmet¬ 
ler görmüştür. Mus’ab Bûşenc valiliği yap¬ 
mış. daha sonra bu görevi oğlu Hüseyin 
yürütmüştür. Onun oğlu Tâhir b. Hüseyin, 
Hârûnürreşîd döneminde Horasan Valisi 
Me’mûn'a bağlı olarak Rey valiliğine tayin 
edildi. Halife Emîn’in, kardeşi Me’mûn'u 
veliahtlıktan azletme girişimiyle patlak ve¬ 
ren iç mücadelede Me'mûn tarafında yer 
alan Tâhir b. Hüseyin, Emîn'in ordularını 
yenilgiye uğratarak Me’mûn’un halife ol¬ 
masında önemli rol oynadı. Tâhir b. Hüse¬ 
yin’in nüfuzunun artmasından endişe eden 
Vezir Fazl b. Sehl onu hilâfet merkezindeki 


siyasî mücadelelerden uzak tutmak için 
merkezi Rakka olan el-Cezîre, Suriye, Mı¬ 
sır ve Mağrib bölge valiliğine tayinini sağ¬ 
ladı (198/814). Me’mûn 204'te (819) Tâhir 
b. Hüseyin'i Bağdat sâhibü'ş-şurtalığına, 
oğlu Abdullah'ı da onun yerine Rakka böl¬ 
gesine vali tayin etti. Abdullah b. Tâhir beş 
yıl süren mücadelenin ardından buradaki 
isyanı bastırıp asayişi sağlamayı başardı. 

Tâhir b. Hüseyin, bir süre sonra Halife 
Me’mûn’un kendisini ortadan kaldırmayı 
düşündüğü endişesine kapılarak Bağdat’¬ 
tan uzaklaşmak için kendini Horasan böl¬ 
gesi valiliğine tayin ettirdi. Böylece Tâhirî- 
ler hânedanmın temelleri atılmış oldu (205/ 
821). Tâhir b. Hüseyin iki yıl kadar süren 
Horasan valiliği döneminde bağımsız bir 
hükümdar gibi davrandı; bastırdığı para¬ 
ların üzerine Halife Me'mûn'un adını yaz¬ 
dırmadı, hutbelerde onun adına yer ver¬ 
medi. Ancak 207'de (822) muhtemelen 
zehirlenerek öldürüldü. Bâbek’in, Hâricî- 
ler'in ve Zeydîler’in çıkardığı isyanlara Tâ- 
hirîler'in isyanlarının eklenmesini isteme¬ 
yen Halife Me’mûn Tâhir’in yerine oğlu Tal- 
ha’yı Horasan valiliğine tayin etmek zo¬ 
runda kaldı. Talha b. Tâhir ölümüne kadar 
(213/828) Horasan’da Abbâsî hâkimiyetini 
güçlendirmeye çalıştı, Sîstan’da isyan eden 
Hâricîler’le mücadele etti. 214 (830) yılında 
aynı göreve tayin edilen kardeşi Abdullah 
b. Tâhir Horasan’da Hâricîler'in, Tâlekân'- 
da Zeydîler'in isyanlarını kontrol altına al¬ 
dı. Bâbek isyanını bastıran Afşin’in (Hay¬ 
dar b. Kâvûs) Halife Mu’tasım-Billâh nez- 
dindeki nüfuzunun artması Abdullah b. 
Tâhir ile aralarında iktidar mücadelesinin 
başlamasına yol açtı. Abdullah b. Tâhir 
hem Mâzyâr b. Kârin’in Taberistan'daki is¬ 
yanını bastırdı hem de Afşin'i ortadan kal¬ 
dırmayı başardı. 

İdare merkezini Merv’den Nîşâbur’a ta¬ 
şıyan Abdullah b. Tâhir’in ölümü üzerine 


(230/844) yerine geçen oğlu II. Tâhir b. Ab¬ 
dullah, Sîstan bölgesindeki Hâricî isyanla¬ 
rıyla uğraşmak zorunda kaldı. Bu dönem¬ 
de Sîstan çevresinde yayılmaya başlayan 
Kerrâmiyye mezhebi Nîşâbur ve çevresin¬ 
de bir hayli taraftar buldu. 248’de (862) 
ölen Tâhir b. Abdullah’ın yerine vali tayin 
edilen, zevk ve eğlenceye düşkün genç ve 
tecrübesiz oğlu Muhammed b. Tâhir dö¬ 
neminde Tâhirîler, Horasan’da hâkim ol¬ 
dukları toprakları kaybettiler. Valilerin zu¬ 
lümleri halkın isyan etmesine yol açtı. Ta- 
beristan Valisi Süleyman b. Abdullah’ın zul¬ 
müne dayanamayıp isyan eden halkın Zey- 
dîler’le iş birliği yapması Taberistan ve 
Rey’in Tâhirîler’in elinden çıkmasıyla so¬ 
nuçlandı. Saffârî hânedanmın kurucusu 
Ya’küb b. Leys’in emrindeki gönüllüler ve 
onlara destek veren halk Sîstan, Kirman ve 
Herat'ı ele geçirdi. Ya’küb b. Leys, Şevval 
259 (Ağustos 873) tarihinde Nîşâbur’u da 
alarak Tâhirîler’in Horasan’daki hâkimiye¬ 
tine son verdi. 

Tâhirîler’in Horasan'da hüküm sürdüğü 
yıllarda hânedanın diğer mensupları Bağ¬ 
dat sâhibü'ş-şurtalığını ellerinde tutma¬ 
ya devam ettiler. 204 (819) yılından itiba¬ 
ren aynı zamanda Bağdat'ta şurta teşkilâ¬ 
tının yöneticisi olan Tâhir b. Hüseyin’in Ho¬ 
rasan valiliğine tayini üzerine teşkilâtın ba¬ 
şına oğlu Abdullah b. Tâhir geçti. Abdul¬ 
lah, Rakka bölgesi valiliğine giderken Bağ¬ 
dat'ta yerine İshak b. İbrâhim’i bıraktı. 
Onun 235’te (849) ölümünün ardından 
Bağdat sâhibü'ş-şurtalığı konusunda oğ¬ 
lu Muhammed b. İshak ile kardeşi Muham¬ 
med b. İbrâhim arasında yaşanan mücade¬ 
le Tâhirîler’in Bağdat’ta etkinliğinin zayıf¬ 
lamasına sebep oldu. Tâhirîler'in kontro¬ 
lünde bulunan Bağdat’ın yerine Sâmerrâ’- 
nın kurulmasını ve başşehir yapılmasını 
sağlayan Türkler'in nüfuzunu sınırlandır¬ 
mak isteyen Halife Müstaîn-Billâh'ın, Sâ- 
merrâ’dan gizlice ayrılıp Tâhirîler’in hâki¬ 
miyetindeki Bağdat'a gitmesi Tâhirîler’le 
Türkler arasında bir iç savaşın başlaması¬ 
na yol açtı. Mücadelenin sonunda Tâhirî¬ 
ler ve Halife Müstaîn-Biliâh yenilgiye uğ¬ 
radı. Bu durum Türkler'in nüfuzunun da¬ 
ha da artmasına, Tâhirîler’in itibarının sar¬ 
sılmasına sebep oldu. Türk kumandanla¬ 
rın Halife Müstaîn'in yerine hilâfet maka¬ 
mına getirdikleri Mu’tez-Billâh, Bağdat or¬ 
dusunun maaşını keserek Sâhibü’ş-şurta 
Muhammed b. Abdullah b. Tâhir’i zor du¬ 
rumda bıraktı. Muhammed b. Abdullah’ın 
253’te (867) ölümünün ardından yerine 
kardeşi Ubeydullah b. Abdullah getirildi. 
Hânedan içinde mücadelelere sebebiyet 
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veren bu tayin Tâhirîler’in çöküşüne zemin 
hazırladı. Esasen Tâhirîler’in Horasan’da 
hâkimiyetlerinin sona ermesiyle Bağdat’¬ 
ta konumları tartışılır hale gelmişti. Hora¬ 
san gibi Bağdat sâhibü’ş-şurtalığı da Saf- 
fârîler’in eline geçti. Son Tâhirî emîri Mu- 
hammed b. II. Tâhir 271 ’de (884-85) tek¬ 
rar Horasan’a vali tayin edildi; ancak göre¬ 
vini yerine getirme imkânı bulamadı. 

Hâkimiyet sahaları Muhammed b. Tâ¬ 
hir dönemine kadar Horasan’ın yanı sıra 
doğuda Hindistan'a, kuzeyde Abbâsî hali¬ 
feliğinin sınırlarına kadar uzanan, toprak¬ 
ları Rey ve Kirman'ı da içine alan hâneda- 
nın başşehri Abdullah b. Tâhir’den itiba¬ 
ren Nîşâbur’du. İslâmiyet’ten sonra İran’¬ 
da kurulan ilk bağımsız devlet olan Tâhirî- 
ler sadece ismen Horasan umumi valisi sı¬ 
fatıyla halifeye bağlıydı. Sünnîliği himaye 
eden Tâhirîler, Hazar denizinin çevresin¬ 
deki bölgelerde Şiî dâîleri kontrol altına 
almaya çalışmışlar, yerleşik İranlı ve Arap 
toprak sahipleri ve askerî sınıflarla iyi iliş¬ 
kiler kurarak onların desteğini almışlardır. 
Tâhirîler’in ilim adamlarını ve şairleri hi¬ 
maye etmesiyle Horasan ve Mâverâünne- 
hir’de yoğun bir İlmî faaliyet başlamış, hâ- 
nedan mensupları içinden şair, hatip ve 
ilim adamları yetişmiştir. Merv, Âmül ve 
Hârizm bölgelerinin valiliğini yapan Man- 
sûr b. Talha’nm felsefe, müzik, astronomi 
ve matematik alanında eserleri bulunmak¬ 
tadır. Abdullah b. Tâhir gibi şarkı bestele¬ 
yen ve söyleyen hânedan mensupları ol¬ 
makla birlikte bunlar bestelerini başkala¬ 
rına ait gibi gösterme gereği duymuşlar¬ 
dır. Ubeydullah b. Abdullah bazı şarkıların 
ortaya çıkış hikâyesiyle ilgili bir kitap kale¬ 
me almıştır. Tâhirîler hâkim oldukları böl¬ 
gelerde bayındırlık faaliyetlerine de büyük 


önem vermişlerdir. Sâhibü’ş-şurtalık ma¬ 
kamını ele geçirdikten sonra Bağdat’ın ba¬ 
tı yakasındaki saray Tâhir b. Hüseyin'e nis- 
betle el-Harîmü’t-Tâhirî adıyla anılmıştır. 
Abbâsî halifeleri Mu’tazıd-Billâh, Müktefî- 
Billâh, Muktedir-Billâh, Kâhir-Billâh ve Müt- 
taki-Lillâh'ın kabirleri el-Harîmü’t-Tâhirî 
içindedir. Yâküt el-Hamevî çevresindeki 
binaların harabe halinde olmasına rağmen 
el-Harîmü't-Tâhirî’nin 623’te (1 226) hâlâ 
ayakta olduğunu kaydeder (Mu'cemü’l- 
büldân, II, 290). Tâhirîler sulama kanalla¬ 
rı açarak tarımın gelişmesine katkıda bu¬ 
lunmuşlar, çiftçilerin tarlalarını sulamala¬ 
rını kurallara bağlayıp hem karışıklıkların 
önüne geçmişler hem de verimi arttırmış¬ 
lardır. 
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Mürsiye Kalesi 
ve Limanı 
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TÂHİRÎLER 

( i..u ) 

Endülüs’te 

1031-1078 yılları arasında 
hüküm süren 
bir hânedan. 

Adnânîler'den Benî Kays Aylân’a men¬ 
sup olan Tâhirîler V. (XI.) yüzyılın başların¬ 
da Mürsiye’nin (Murcia) en nüfuzlu iki ka¬ 
bilesinden biriydi (diğeri Benî Hattâb). Tâ¬ 
hirî ailesinden hakkında bilgi bulunan ilk 
şahıs âlim ve mutasavvıf Muhammed b. 
Tâhir el-Kaysî’dir (ö. 377/988). Hayatının 
son yıllarında cihada katılmak amacıyla 
köyünden ayrılan Muhammed b. Tâhir, İbn 
Ebû Âmir el-Mansûr’un Semmûre (Zamo- 
ra) ve Kulumriye (Coimbra) seferlerine işti¬ 
rak ederek şehid olmuş ve “Şehîd" lakabıy¬ 
la tanınmıştır. Mülûkü’t-tavâif devrinde 
Saklebî kumandanı Vâsıl tarafından yöne¬ 
tilen Mürsiye 403’te (1012) yine Saklebî 
asıllı Hayrân el-Âmirî’nin eline geçti. Meri- 
ye'de bağımsız olarak hüküm süren Hay- 
rân'ın yerine geçen Züheyr es-Saklebî dö¬ 
neminde Dâniye ve Balear adaları emîri 
Mücâhid el-Âmirî 420 (1029) yılı dolayla¬ 
rında Mürsiye üzerine yürüyüp şehre hâ¬ 
kim oldu. Mürsiye'yi şehrin yönetimi için 
mücadele eden iki aileden Benî Hattâb’ın 
liderine teslim eden Mücâhid, BenîTâhir’in 
o sıradaki lideri Ebû Bekir Ahmed b. İs- 
hak’ı Dâniye’ye götürüp hapsetti. Ancak 
Benî Hattâb’a karşı Tâhirî ailesini destek¬ 
leyen Meriye Emîri Züheyr es-Saklebî, bü¬ 
yük bir fidye karşılığında Ahmed b. İshakî 
kurtardıktan sonra Mürsiye valiliğine ta¬ 
yin etti (422/1031 ). Ahmed b. İshak, Zü¬ 
heyr es-Saklebî'nin ölümünden (429/1038) 
sonra Belensiye (Valencia) Âmirî Emîri Ab- 
dülazîz b. Abdurrahman el-Mansûr’a tâbi 
oldu. 

Valilik görevini 455’te (1063) ölümüne 
kadar otuz yılı aşkın bir süre devam etti¬ 
ren Ahmed b. İshak müstakil bir hüküm¬ 
dar gibi davrandı. Belensiye emîrine bağlı¬ 
lığı ödediği yıllık vergiden ibaret kaldı. Böl¬ 
gesinde birlik ve beraberliği tesis etti, hal¬ 
kın huzur ve refahını sağladı. Büyük karı¬ 
şıklıkların yaşandığı Endülüs şehirlerinde 
ender görülen bu durum sayesinde halkın 
sevgi ve desteğini kazandı. Adı dönemin 
büyük âlim ve edipleri arasında zikredilen 
Ahmed b. İshak’ın yerine oğlu Ebû Abdur¬ 
rahman Muhammed geçti. Muhammed, 
Belensiye Âmirîleri'nin çöküş dönemine gir¬ 
mesinden faydalanarak Mürsiye ve civarı¬ 
nı tamamen bağımsız şekilde yönetti. Bu¬ 
nunla birlikte emîr veya hükümdar unvanı- 
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TÂHİRÎLER 



Bir caminin yerine inşa edilmiş olan Mürsiye Katedrali 


nı kullanmayıp "sâhibü’l-mezâlim" ve “zü’l- 
vizâreteyn” unvanlarıyla yetindi. İşbîliye 
Abbâdîleri’nin ünlü veziri İbn Ammâr el- 
Endelüsî, 471 (1078) yılında Mürsiye'yi ele 
geçirince Ebû Abdurrahman'ı Müntekidü’- 
de (Monteagudo) hapsetti. Belensiye Âmi¬ 
ri Veziri Ebû Bekir b. Abdülazîz tarafından 
hapisten kurtarılan Ebû Abdurrahman, 
Belensiye'ye yerleşti. Burada Vezir Ebû 
Bekir’in ve onun ölümünün ardından oğ¬ 
lu Ebû Amr Osman’ın destek ve himaye¬ 
sini gördü, onlara danışmanlık yaptı. Da¬ 
ha sonra Belensiye’yi ele geçiren Zünnûnî 
hükümdarıyla da iyi geçindi. 487’de (1094) 
El Cid (Sîd) Rodrigo Diaz de Vıvar’ın Belen¬ 
siye’yi işgal etmesi üzerine buradan ayrıl¬ 
dı. Ardından Murâbıtlar şehre hâkim olun¬ 
ca tekrar Belensiye’ye döndü. Bu devirde 
Yûsuf b. Tâşfîn’i destekledi ve ordusunda 
savaştı. Sonraki yıllarını itikâfta geçiren 
Ebû Abdurrahman 507’de (1113) Belen- 
siye’de öldü ve Mürsiye’ye götürülüp ora¬ 
da defnedildi. Ebû Abdurrahman da ba¬ 
bası gibi dönemin büyük âlim ve edebiyat¬ 
çılardandır. İbn Bessâm ez-Zahîre'sln- 
de ona müstakil bir bölüm ayırmış, risa¬ 
lelerini Silkü’l-cevâhn min nevâdiri ve 
tersîli İbn Tâhir adıyla derlemiştir. Sara¬ 
yında birçok şair ve âlimin toplandığı kay¬ 
dedilmektedir. 

Tâhirîler, Murâbıtlar’ın çöküşü sırasın¬ 
da ikinci defa tarih sahnesine çıktılar. Bu 
dönemde Mürsiye halkı, yönetimlerinden 
çok memnun olduğu için Tâhirîler’den Ebû 
Abdurrahman Muhammed b. Ahmed b. 
Abdurrahman b. Tâhir’e biat etti (540/ 
1145). Bağımsızlığını ilân eden Ebû Ab- 
durrahman’ın hâkimiyeti sadece elli gün 
sürdü. Endülüs'ün doğusunda istiklâlini 
ilân eden İbn İyâz, Mürsiye’yi ele geçirdi. 
Mürsiye ve Kurtuba’da (Cordoba) fıkıh tah¬ 


sil etmiş olan Ebû Abdurrahman, bunun 
üzerine kendini tamamen ilme verip da¬ 
ha ziyade kelâm ve felsefeyle meşgul oldu. 
Muvahhidler’in kurucusu İbn Tûmert’in 
tevhid anlayışını benimsedi. Onun öncü¬ 
lüğünde Kuzey Afrika'da Murâbıtlar’a kar¬ 
şı başlatılan Muvahhidler hareketini des¬ 
tekledi. İbn Tûmert’in görüşleri çerçeve¬ 
sinde kaleme aldığı el-Kâiiye fi berâhî- 
ni'l-İmâmi'l-Mehdî radıyallâhu te c âlâ 
c anhü ‘aklen ve naklen adlı risâlesini 
Muvahhid halifesine sunmak ve onun baş¬ 
şehrinde ölmek için Merakeş’e gitti ve ora¬ 
da vefat etti (574/1178-79). Meşhur mü- 
fessir İbn Atıyye’nin kızı Emetürrahmân’- 
la evlenen Ebû Abdurrahman'ın bu hanı¬ 
mından doğan oğlu da kendisi gibi fakih ve 
şairdir. 

Tâhirîler devrinde Mürsiye her alanda 
gelişme göstermiştir. Endülüs'ün önem¬ 
li tarım merkezlerinden olan şehir meyve 
bahçelerinin çokluğu bakımından İşbîliye’- 
ye (Sevilla) benzetilmiştir. Tâhirî emîrleri 
sayesinde Mürsiye bir ilim merkezi olma 
özelliğini bu dönemde de sürdürmüştür. 
Kıraat alanında Ebü’l-Asbağ îsâ b. Abdur¬ 
rahman es-Sâlimî el-Mukrî, fıkıhta Ebü’l- 
Kâsım Ahmed b. İbrâhim İbn Ebû Leylâ, 
Ebû Bekir Haşan b. Ali et-Tâî, Ebû Bekir 
Muhammed b. Abdullah el-Huşenî, dil ve 
edebiyatta İbn Sîde, İbnü’t-Teyyânî olarak 
da bilinen Temmâm b. Gâlib bu dönemde 
yaşayan Mürsiye kökenli ilim adamlarının 
önde gelenleridir. 
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H Lütfİ Şeyban 


r ^ n 

tâhirîler 

(yşll? şij ) 

Yemen de Resıılîler’den sonra 
1454-1517 yılları arasında 

hüküm süren 

Sünnî bir hanedan. ^ 

Adını devleti birlikte kuran Ali ve Âmir 
kardeşlerin babası olan Tâhir b. Maûda’- 
dan alır. Hânedanın etnik kökeni bilinme¬ 
mektedir. Benî Ümeyye'ye (Emevîler) ve¬ 
ya Kureyş'in başka bir koluna mensup bu¬ 
lundukları söylenmekle birlikte bu rivayet 
teyit edilememektedir. Hânedanın nesebi 
hakkında bilgi veren kaynaklarda Yemen'e 
ne zaman ve nasıl geldiklerinden bahse¬ 
dilmez. Ancak ailenin Yemen asıllı olduğu 
görüşü yaygındır. Rada' (Ruda‘) bölgesinin 
güney kısmında bulunan Cüben ve Mikrâ- 
ne şehirlerinde yaşayan aile hakkmdaki ilk 
bilgiler bu hânedanın Resûlîler’in hizme¬ 
tine giriş tarihi olan IX. (XV.) yüzyılın baş¬ 
larına aittir. Buna göre Şâfiî mezhebini 
benimseyen Tâhirîler bölgede nüfuz sahi¬ 
bi kabile liderleri ve âlimleriyle ünlü geniş 
bir ailedir. 

Tâhirî ailesinin liderleri, Resûlîler’in son 
büyük sultanı el-Melikü'n-Nâsır Ahmed’in 
(1400-1424) çağdaşı olan Maûda b. Tâced- 
din’den itibaren Resûlîler’le irtibat kurdu¬ 
lar. Nitekim Tâhir b. Maûda, 818 (1415) yı¬ 
lında huzuruna çıktığı el-Melikü’n-Nâsır Ah¬ 
med tarafından iltifatla karşılandı ve Zi- 
mâr’ın güneyini almaya çalışan Zeydî ima¬ 
mına karşı yürütülen mücadelenin başı¬ 
na getirildi. 835’te (1431) Resûlî Sultanı 
el-Melikü’z-Zâhir Yahyâ'nın Tâhir b. Maû- 
da'nın kızı ile evlenmesinden sonra Tâhirî- 
ler’in Resûlîler’le olan ilişkileri daha da sağ¬ 
lamlaştı ve yönetimde nüfuzları artmaya 
başladı (M. Abdülâl Ahmed, s. 249). Bu¬ 
lundukları bölgedeki şehirlerin ve ardın¬ 
dan Aden’in valilikleri onlara verildi. el-Me- 
likü’n-Nâsır Ahmed’in vefatının ardından 
başlayan taht mücadelesi ve Resûlîler’in 
küçük hânedanlara bölünmesi Tâhirîler’e 
iktidar yolunu açtı. Bu sırada Tâhir’in iki 
oğlu Ali ve Âmir, Sultan el-Melikü’l-Mu- 
zaffer II. Yûsuf ile ona karşı isyan ederek 
sultanlığını ilân eden el-Melikü’l-Mes’ûd 
arasındaki mücadelede büyük rol oynadı. 
Aden. Lehic ve Taiz'de el-Melikü’l-Mes‘ûd’un 
ordularına karşı savaştılar. 847’de (1443) 
onun ordusunu yenip Lehic’i aldılar. el-Me- 
likü’l-Müeyyed Hüseyin’in taht iddiasına 
kalkışması Resûlî hânedanı içindeki müca¬ 
deleleri şiddetlendirdi ve askerler arasın¬ 
da büyük ihtilâflar ortaya çıktı. Resûlîler’in 
sonunun yaklaştığını gören Ali ve Âmir kar- 
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deşler saltanatı ellerine geçirmek amacıy¬ 
la harekete geçtiler ve Aden'i el-Melikü’l- 
Mes’ûd'dan almak için hazırlık yaptılar. 
858 (1454) yılı başlarında Lehic'e saldıran 
el-Melikü’l-Mes‘ûd. Aden’deki iki büyük 
kabile arasında çıkan karışıklıklar yüzün¬ 
den geri dönmek zorunda kaldı. Bunun ar¬ 
dından Ali ve Âmir kardeşler Aden halkın¬ 
dan Benî Ahmed’in yardımıyla Aden'i ku¬ 
şattılar ve kendilerine karşı duramayaca¬ 
ğını anlayan el-Melikü'l-Mes’ûd'un terket- 
mek zorunda kaldığı Aden’i ele geçirdiler 
(Receb 858/Temmuz 1454). Kuşatma es¬ 
nasında şehre girmeyi başaran ei-Melikü’l- 
Müeyyed'i esir almakla birlikte ona karşı 
iyi davrandılar ve bir süre sonra oradan 
ayrılmasına izin verdiler. Zebîd’e çekilen 
el-Melikü’l-Mes'ûd, şevval ayı sonlarında 
(Ekim 1454) saltanatı bıraktığını açıklayıp 
Mekke’ye gitmek için şehirden ayrıldı. 

Tâhirî liderleri, Resûlîler’in içinde bulun¬ 
duğu durumdan faydalanıp onların idare¬ 
sindeki diğer şehirleri ele geçirmeye baş¬ 
ladılar. el-Melikü’l-Mes’ûd'un Zebîd’den ay¬ 
rılmasının ardından önce Taiz’i hâkimiyet¬ 
leri altına aldılar, daha sonra şehrin ileri 
gelenleri tarafından davet edildikleri Ze¬ 
bîd’e yöneldiler ve şehri ele geçirdiler (859/ 
1455). Zebîd'de hutbe el-Melikü’z-Zâfır un¬ 
vanını alan küçük kardeş I. Âmir adına 
okundu ve onun adına sikke kestirildi (1b- 
nü’d-Deyba', Buğyetü’l-müstefıd, s. 124). 
864 (1459) yılından itibaren hutbe el-Me- 
likü’l-Mücâhid unvanı verilen Ali adına okun¬ 
maya ve sikkeler onun adına kesilmeye baş¬ 
landı. Kaynaklarda emirliğe önce küçük kar¬ 
deş Âmir’in getirilmesinin sebeplerinden 
bahsedilmemişse de bu uygulama Âmir’in 
devletin kuruluşunda daha önemli bir rol 
üstlenmesiyle ilgili olmalıdır (M. Abdülâl 
Ahmed, s. 258). 

Resûlîler’in çöküş yıllarında bağımsızlı¬ 
ğını ilân eden Şihr Emîri Ebû Dücâne’nin 


Aden'e saldırması yüzünden başlayan mü¬ 
cadelede Şihr itaat altına alındı (863/1459). 
Üç yıl sonra Ebû Dücâne’nin kardeşi Şihr’i 
ele geçirince el-Melikü’z-Zâfir 1. Âmir onun 
üzerine yürüyerek şehri geri aldı. Öte yan¬ 
dan Tâhirîler, hânedanın kuruluşundan iti¬ 
baren komşuları Zeydî imamlarıyla müca¬ 
dele etmek zorunda kaldılar. 865'te (1460) 
I. Âmir'in kumandasında Zeydîler’in elin¬ 
den Zimâr’ı alan Tâhirî kuvvetleri ardın¬ 
dan San’a’ya yöneldiler. Ancak San’a civa¬ 
rında yapılan savaşta I. Âmir öldürüldü ve 
ordusu yenilgiye uğradı (8 Zilkade 870 / 
22 Haziran 1466). Bundan sonra idareyi 
el-Melikü'1-Mücâhid Ali yürüttü. el-Meli- 
kü’l-Mücâhid Ali döneminde güçlerini da¬ 
ha da arttıran Tâhirîler, Tihâme bölgesin¬ 
de yaşayan kabilelerin çoğunu egemenlik¬ 
leri altına aldılar. Ancak Zeydîler’le savaşa 
girmekten çekinen Ali saltanatı süresince 
daha çok isyanlarla uğraştı. Başta Taiz’- 
deki büyük medrese olmak üzere pek çok 
eser inşa ettirdi ve 10 Rebîülâhir 883'te 
(1 1 Temmuz 1478) vefat etti. 

el-Melikü'l-Mücâhid’in yerine veliaht ta¬ 
yin ettiği yeğeni el-Melikü'1-Mansûr Ab- 
dülvehhâb b. Dâvûd geçti. Ancak 1. Âmir’in 
oğulları ona karşı çıktılar. Önce Yûsuf b. 
Âmir isyan ederek Zebîd’i ele geçirdi. Bu¬ 
nun üzerine hâzineyi Aden'den Mikrâne’- 
ye taşıyan Abdülvehhâb, Zebîd’e yürüyüp 
Yûsuf’un teslim olmasını sağladı (883/ 
1478). Daha sonra isyan eden kardeşi İb- 
râhim b. Âmir de tutuklanıp hapse atıldı 
(891/1486). Zebîd, Mikrâne ve Cüben'de 
medreseler yaptıran Abdülvehhâb, Cüben'¬ 
de öldü ve orada defnedildi (894/1489). 
Abdülvehhâb’ın ardından oğlu Selâhaddin 
Âmir’e biat edildi. el-Melikü'z-Zâfir unva¬ 
nını alan II. Âmir döneminde I. Âmir'in di¬ 
ğer oğulları Ömer, Muhammed ve Abdul¬ 
lah isyan edip Cüben şehrini yağmaladı ve 
kalesini ele geçirdi. Büyük bir orduyla üzer¬ 



II. Âmir'in 

Rada' 

şehrinde 

yaptırdığı 

Âmiriyye 

Medresesi'nin 

kaleden 

görünüşü 
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lerine giden II. Âmir, Cüben Kalesi'ni iki ay 
boyunca kuşatma altında tuttu. İsyancı 
kardeşlerin teslim olmayı kabul etmesiy¬ 
le kuşatmayı kaldırdı. Ancak kısa bir süre 
sonra antlaşmayı bozan kardeşlerden Mu¬ 
hammed b. Âmir, Taiz’e saldırdıysa da Ta- 
iz halkının güçlü direnişi karşısında mak¬ 
sadına ulaşamadı. Ardından II. Âmir onu 
ağır bir yenilgiye uğrattı (Ramazan 894 / 
Ağustos 1489). Daha sonra bu defa hâne- 
dan mensuplarından Abdülbâki b. Muham¬ 
med b. Tâhir ayaklanıp Aden'e saldırdı. 
Fakat sultanın amcasının oğlu olan Aden 
Valisi Muhammed b. Abdülmelik b. Dâ¬ 
vûd karşısında yenilip geri çekildi ( a.g.e 
s. 274-276). I. Âmir’in oğullarının tahtı ele 
geçirme gayretleri devam etti. Bazı kale¬ 
leri ellerine geçirerek yönetimi uzun süre 
uğraştırdılar. Bunlardan sultanı en çok uğ¬ 
raştıran Abdullah b. Âmir oldu. Nihayet 
kendisine eman verip teslim olmasını sağ¬ 
layan II. Âmir onu Rada'da hapsetti ve Ab¬ 
dullah Şevval 907’de (Nisan 1502) hapis¬ 
hanede öldü. Böylece hânedan mensup¬ 
larının taht kavgaları sona erdi ve kabile¬ 
lerin çoğu Tâhirîler’e boyun eğdi. Ardından 
Tâhirîler, San’a'yı ve kuzeyinde bulunan 
birçok şehir ve kaleyi de alarak Yemen’in 
büyük bir kısmına hâkim oldular. 

Öte yandan Portekizliler'in Hint Okyanu- 
su'nda ve Kızıldeniz’de görünmesi de II. 
Âmir döneminde başladı. II. Âmir, Mem¬ 
lûk Sultanı Kansu Gavri'ye başvurup Kızıl- 
deniz limanlarına saldırmakta olan Porte- 
kizliler’e karşı yardım istedi. Kansu Gavri 
tarafından gönderilen Memlûk donanma¬ 
sı Kızıldeniz’deki Kemerân adasına yerleş¬ 
ti (921/1515). Ancak donanma kumandanı 
Hüseyin Bey'in Tâhirî sultanından erzak 
talebinde bulunmasıyla iki taraf arasında 
ilişkiler bozuldu. II. Âmir'in Kansu Gavri’- 
ye verdiği sözden dönüp Memlûk donan¬ 
masının âcil ihtiyacı olan erzak ve malî yar¬ 
dım teklifini geri çevirmesi üzerine Mem- 
lükler Tâhirîler’e savaş açtı. Tâhirî sulta¬ 
nının aleyhine dönen Yemen kabileleri ve 
Zeydîler de Memlükler’i destekledi, iki ta¬ 
raf arasında Şevval 922'de (Kasım 1516) 
Zebîd yakınlarında yapılan savaşta Tâhirî 
ordusu ağır bir yenilgiye uğradı. Zebîd ele 
geçirildi ve San’a yakınında meydana ge¬ 
len savaşta el-Melikü’z-Zâfir II. Âmir öldü¬ 
rüldü (23 Rebîülevvel 923 / 15 Nisan 1517). 
Tâhirî ülkesinin büyük kısmı ve Mikrâne'- 
de bulunan beytülmâl Memlükler’in eline 
geçti. Böylece Tâhirîler hânedanına son ve¬ 
rildi. Hânedan mensuplarından bazılarının 
Mikrâne, Taiz ve Aden gibi merkezlerde 
devleti yeniden kurma teşebbüsleri neti- 
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cesiz kaldı. Mikrâne’de II. Âmir'in oğlu Ah- 
med’e biat edildi. Ahmed’in ölümünden 
sonra (924/1518) hânedan mensupları ara¬ 
sında taht kavgaları başladı ve pek çok 
çatışma oldu. Hânedan mensuplarının en 
etkilisi, 927'de (1521) Aden’de yönetimi 
eline geçiren Aden Tâhirî liderlerinin so¬ 
nuncusu Âmir b. Dâvûd oldu. Ancak böl¬ 
gedeki önemli gelişmeler onun da tahtını 
kaybetmesine yol açtı. Sahip olduğu stra¬ 
tejik ve ticarî mevki dolayısıyla Aden, Kı- 
zıldeniz ve Hint Okyanusu’nda faaliyet gös¬ 
teren Portekizliler’e karşı girişilecek mü¬ 
cadeleler için önemli bir üs durumunday¬ 
dı ve XVI. yüzyılın başlarında Osmanlı Dev- 
leti’nin güney siyaseti içine girmişti. Ha¬ 
dım Süleyman Paşa kumandasındaki Os¬ 
manlI donanması. Âmir b. Dâvûd’un Por¬ 
tekizliler’e karşı yardım teklifini reddet¬ 
mesi üzerine 3 Ağustos 1538’de Aden’e 
girdi. Bu sırada Süleyman Paşa, bir süre 
önce Osmanlı padişahı adına sikke kestir¬ 
diği halde sonradan bağımsız hareket eden, 
hatta Portekizliler’e temayül gösteren (lA, 
XI, 195) Âmir b. Dâvûd’u idam ettirdi ve 
şehrin idaresine Mısır ümerâsından Beh- 
ram Bey’i getirdi. 

Genellikle iç çatışmalar ve Zeydîler’le 
mücadeleyle uğraşan Tâhirî sultanları ti¬ 
carî ve kültürel faaliyetlere önem vermiş¬ 
lerdir. Şâfiî mezhebine bağlı olan Tâhirî- 
ler bu mezhebe ait bazı fıkıh kitaplarını ilk 
defa Yemen’e getiren hânedan olmuştur. 
Onların zamanında Zebîd, Aşağı Yemerî- 
deki başlıca Şâfiî merkezlerinden biriydi. 
Tâhirîler Aden körfezinde deniz ticaretine 
önem vererek özellikle Aden-Cidde ara¬ 
sındaki deniz ticaretini geliştirmişlerdir. 
Resûlîler kadar olmamakla birlikte mima¬ 
ri alanda da önemli eserler inşa ettirmiş¬ 
lerdir. Bunların en meşhuru 910 (1504) 
yılında Rada’ şehrinde II. Âmir tarafından 
yaptırılan Âmiriyye Medresesi’dir. Beyaz 
renkteki dış cephesiyle inci gibi parlayan 
medrese günümüze ulaşmıştır. Rada’ böl¬ 
gesinde uzun süre başşehir olarak kullanı¬ 
lan Mikrâne’yi kuran Tâhirî sultanları Mik- 
râne, Aden, Taiz, Cüben, Zebîd gibi şehir¬ 
lerde başta cami ve medreseler olmak üze¬ 
re mimari eserler yaptırmışlardır. Aynı za¬ 
manda hadis âlimi, fakih ve şair olan İb- 
nü’d-Deyba’ dönemin en önemli tarihçisi¬ 
dir. İbnü’d-Deyba’, Tâhirîler döneminin en 
önemli kaynakları sayılan Buğyetü'l-müs- 
tefîd fî ahbâri (târihi) medîneti Zebîd 
ve ona zeyil olarak el-Fazlü'l-mezîd c alâ 
Buğyeti'l-müstefîd gibi eserler kaleme 
almıştır. 
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TAHIRULMEVLEVI 

(1877-1951) 

I_ Edebiyat tarihçisi, yazar ve şair, 

5 Ramazan 1294 (13 Eylül 1877) tarihin¬ 

de İstanbul Taşkasap'ta (Fındıkzade) doğ¬ 
du. Asıl adı Mehmed Tâhir’dir. Babası ha- 
deme-i hâssa başçavuşlarından Mustafa 
Saffet Bey olup baba tarafından büyük de¬ 
desi Hattat Mehmed Tâhir Efendi Mevlevi 
dervişiydi. Annesi Emine Emsal Hanırrî- 
dır. Tâhirülmevlevî tahsilini Gülhane As¬ 
kerî Rüşdiyesi ve Menşe-i Küttâb-ı Askerî’- 
de tamamladı. Bâb-ı Seraskerî'de mülâ¬ 
zım olarak göreve başladı (1892). Bu ara¬ 
da Filibeli Râsim Efendi ve Mehmed Esad 
Dede’nin derslerine devam ederek mes- 
nevîhanlık icâzetnâmesi aldı (1893). Esad 
Dede’nin aracılığıyla Mehmed Celâleddin 
Dede’ye intisap etti. Esad Dede ile yaptı¬ 
ğı hac yolculuğu sırasında Kahire, Mekke 
ve Medine’de ilim ve tasavvuf ehlinin soh¬ 
betlerine katıldı. Mekke Şeyhülmeşâyihi 


Ahmed er-Rifâî kendisine Kâdirî ve Rifâî 
tarikatlarından icâzetnâme verdi. Hac dö¬ 
nüşünde Yenikapı Semâzenbaşısı Karaman¬ 
lı Hâlid Dede’den semâ çıkardı ve dönemin 
en iyi semâzenleri arasında yer aldı. Me¬ 
muriyetten istifa ederek 1001 günlük çi¬ 
leye girdi (1896-1898). Ardından Tâhir De¬ 
de Kütüphanesi’ni kurup (1899) kitap ya¬ 
yımına başladı. Haftalık bir dergi çıkarma 
başvurusu geri çevrilince yayımına ara ve¬ 
rilen Resimli Gazeîe'yi yeniden çıkarmak 
üzere Karabet'le anlaştı. Ancak gazetenin 
ilk sayısının hemen ardından bir ittihâd-ı 
Mevlevi komitesi oluşturmak amacıyla ga¬ 
zete çıkardığına dair jurnal yüzünden ya¬ 
yımına yasak getirildi; kitap yayım izni de 
durduruldu. Dükkânını kapatarak Nâzıme 
Sultan’ın Ortaköy'deki yalısına vekilharç sı¬ 
fatıyla girdi. Dört yıl boyunca matbuatla 
alâkasını kestiği halde dostlarının ısrarıy¬ 
la Dıvançe-i Tâhirî neşretti. Şubat 1904’- 
te Orman ve Ziraat Nezâreti’nde tekrar 
memuriyete başladı. Burada Mehmed 
Âkif’le tanışıp dost oldu. Burhân-ı Terak¬ 
ki ve Rehnümâ-yı Füyûzât mekteplerin¬ 
de Farsça ve İslâm tarihi dersleri okuttu. 
1909’da Dârüşşafaka'ya edebiyat ve usûl-i 
tahrîr muallimi tayin edildi. Başarısızlıkla 
sonuçlanan bir gazete (Rehber-i Vatan) çı¬ 
karma teşebbüsünden sonra Nekregu- 
nun başmuharrirliğine getirildi. Tâhir Saf¬ 
fet imzasıyla istibdadı ve hafiye teşkilâtını 
hicveden yazılar yazdı. Henüz İstanbul’da¬ 
ki şubesi açılmadan girdiği İttihat ve Te¬ 
rakki Cemiyeti’nden 31 Mart olaylarından 
kısa bir süre önce ayrıldı. Beyânülhak, Sı- 
rât-ı Müstakim ve Sebîlürreşâd'da İslâm 
tarihine ve günlük meselelere dair yazıla¬ 
rı yayımlandı. Şeyh Galib hakkında Şeha- 
beddin Süleyman'la giriştiği bir kalem tar¬ 
tışmasıyla dikkat çekti (1912). 

Mehmed Esad Dede’nin ölümü üzerine 
(1911) kendisine Kasımpaşa Mevlevîhâne- 
si mesnevîhanlığı teklif edildiyse de hoca¬ 
sına duyduğu saygı sebebiyle meşguliye¬ 
tini öne sürerek onun makamına geçmek 
istemedi. 1914'te kurulan Dârü'l-hilâfeti’l- 
aliyye medreselerinde müderrisliğe geti¬ 
rildi ve İslâm tarihiyle İslâm medeniyeti 
dersleri okuttu. Ali Ekrem'in (Bolayır) baş¬ 
kanlığında kurulan Tedkıkât-ı Lisâniyye He- 
yeti’ne üye oldu (30 Mart 1918). Büyük Fa¬ 
tih yangınında Taşkasap’taki eviyle birlik¬ 
te kütüphanesi ve telifleri yandı. Altı ay ka¬ 
dar Maliye Nezâreti’nde çalışıp tekrar Or¬ 
man ve Ziraat Nezâreti’nde görev aldı (28 
Nisan 1920). Medrese dersleri Medrese- 
tü’l-kudât’taki kitâbet-i resmiyye muallim¬ 
liğiyle devam etti (1919-1924). İskilipli Meh¬ 
med Âtıf Efendi'nin kurduğu Cem’iyyet-i 
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Tâhirülmevlevî 

Müderrisîn’e ( 1918) adı Teâlî-i İslâm’a çev¬ 
rilip İlmî bir cemiyet haline geldikten son¬ 
ra girdi. Meşihat tarafından cemiyet adı¬ 
na bastırılan ve halkı Kuvâ-yi Milliye aley¬ 
hine çevirmeyi hedefleyen beyannâmeye 
karşı çıkınca memuriyetine son verildiyse 
de bir ay sonra geri döndü (26 Eylül 1920). 
İstanbul’daki dairelerin ilgası üzerine 28 
Şubat 1923’te bir miktar maaşla memuri¬ 
yetten uzaklaştırıldı. İsparta’ya çıkan ye¬ 
ni bir tayini kabul etmeyince verilen azil 
maaşı da kesildi. 

29 Temmuz 1920'den itibaren Teâlî-i İs¬ 
lâm Cemiyeti'nin Şehzadebaşı'ndaki mer¬ 
kezini adres göstererek Mahfil ’i çıkarma¬ 
ya başladı. İşlerin tamamen kendi üstü¬ 
ne kalmasıyla idarehaneyi önce evine, ar¬ 
dından Bâbıâli’ye taşıdı. Teklif edilen Fâ¬ 
tih Camii mesnevîhanlığını kabul etti (17 
Eylül 1923). Medreselerin lağvedilmesin¬ 
den (Mayıs 1924) sonra İstanbul İmam- 
Hatip Mektebi edebiyat, hitabet ve irşad 
muallimliğine getirildi. Bu mektebin lise 
seviyesine çıkarılması teklifi medreselerin 
yeniden ihyası şeklinde anlaşılınca on beş 
kadar muallimle birlikte görevine son ve¬ 
rildi. Şapka İktisâsı Hakkında Kanun çıkın¬ 
ca sarık sarma hakkından faydalanmak 
amacıyla gayri resmî sürdürdüğü Fâtih 
Camii mesnevîhanlığını resmen üzerine 
aldı (Eylül 1925). 7 Aralık 1925'te şapka¬ 
ya ve inkılâplara karşı olma suçlamasıyla 
İstanbul'da tutuklanan yirmi beş kişi ara¬ 
sında Tâhirülmevlevî de vardı. İstiklâl Mah- 
kemesi’nde yargılanmak için Ankara'ya gö¬ 
türüldü. 26 Ocak 1926’daki duruşmada, 
İskilipli Âtıf Efendi’nin Frenk Mukallidli- 
ği ve Şapka adlı kitabının dağıtımına yar¬ 
dım etmek ve Teâlî-i İslâm Cemiyeti’ne üye 
olmak suçundan yargılandı. 3 Şubat’taki 
duruşmada Teâlî-i İslâm’a İlmî bir cemi¬ 
yet mahiyeti taşıdığı için girdiğini, cemiyet 
adına hazırlanan beyannâmenin kabulü¬ 
nü engellemeyi başardığını, adı geçen ki¬ 
tabı da satışı yasaklanmadan önce sattı¬ 
ğını belirterek kendini savundu ve beraat 
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edip İstanbul’a döndü. Dârüşşafaka’daki 
derslerine devam etti. Defterhâne'deki 
tapu dairesinde başladığı memuriyetini 
(1926) Maltepe Askerî Lisesi’nde edebiyat 
muallimliğiyle sürdürdü (1929). 1931’de 
nakledildiği Kuleli Askerî Lisesi'nde on yıl 
muallimlik yaptı. Soyadı kanunu çıkınca Ol¬ 
gun soyadını aldı. 

Çalışmalarını edebiyat tarihi sahasında 
yoğunlaştıran Tâhirülmevlevî Yücel der¬ 
gisindeki yazıları ile (1935) bazı kitaplarını 
neşretti. 1934’te Maarif Vekâleti’ne bağ¬ 
lı Edebiyat Lügati Komisyonu'nda Ali Ek¬ 
rem’le sürdürdükleri lügat çalışmaları yü¬ 
rümeyince Edebiyat Istılahları adlı ese¬ 
rini hazırladı. Sadettin Nüzhet Ergun'la 
Kurun ve Bilgi Yurdunda Bâkî ve Şeyh 
Galib'e dair şiddetli tartışmaları oldu. 1940'- 
ta yayımlanmaya başlanan İslâm-Türk 
Ansiklopedisi 'nin yazarları arasında yer 
aldı. Mehmet Ali Ayni'nin teklifiyle İstan¬ 
bul kütüphanelerindeki yazmaları tasnif 
için kurulan komisyonda çalışmaya başla¬ 
dı (1943). 12 Şubat 1944’te, yaşının ilerle¬ 
mesi gerekçe gösterilerek Dârüşşafaka'- 
da 1909 yılından beri yaptığı hocalık gö¬ 
revinden emekliye sevkedildi. 29 Mayıs 
1948'de Süleymaniye Camii'nde Mesnevi 
okutmaya başladı. Bu yıllarda Mesnevi 
etrafında bir tartışmaya girişti. Ömrünün 
son yılları yazma divanlar katalogu hazır¬ 
lığı ve İslâm Yolu dergisinde yazdığı yazı¬ 
larla geçti. Mesnevi takriri notlarını Mes¬ 
nevi Dersleri adıyla formalar halinde bas¬ 
tırdı. 21 Haziran 1951'de vefat etti. Cena¬ 
zesi vasiyeti üzerine Yenikapı Mevlevîhâne- 
si'nde annesi Emine Emsal Hanım'ın ya¬ 
nına defnedildi. Çelebi kişiliğinin yanında 
hicivleri ve kalem mücadeleleriyle tanınan, 
hürriyetçi bir karaktere sahip bulunan Tâ¬ 
hirülmevlevî, Yenikapı Mevlevîhânesi gibi 
İstanbul’un bir sanat ve edebiyat muhi¬ 
tinden feyiz alıp ilim ve irfan havası için¬ 
de ömür sürmüş, talebelerinin sayısı bin¬ 
leri aşmış, birçok öğrencisi yüksek mevki¬ 
lere çıkmıştır. 

Eserleri. A) Edebiyat, a) Şiir. 1. Mir'ât-l 
Hazret-i Mevlânâ. Mevlevîhânedeki çi¬ 
lesi esnasında kaleme aldığı “Hilye-i Haz- 
ret-i Mevlânâ" ile Mevlânâ Celâleddîn-i Rû¬ 
mî için yazdığı diğer manzumelerinden 
meydana gelen eser Tâhir Dede Kütüp- 
hanesi’nin birinci kitabı olarak yayımlan¬ 
mıştır (İstanbul 1315). 2. Dîvânçe-i Tâ¬ 
hir (İstanbul 1318). Daha sonraki şiirleri¬ 
nin ilâvesi ve Dîvân-ı Tâhirü'l-Mevlevî 
adıyla 1932’de düzenlenen fakat basıla- 
mayan eserin ilk şeklidir. Dîvân-ı Tâhi¬ 
rü'l-Mevlevî nin son yedi varağı Dîvân¬ 
çe-i Fârsî-i Tâhir e ayrılmıştır. 218 varak- 
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lık divanda şairin biyografisi, eserlerinin 
listesi ve “İfade” başlığı altında şiir görü¬ 
şü de yer almaktadır. 1945'ten sonra yaz¬ 
dığı şiirleri yine Dîvân-ı Tâhirü'l-Mevle¬ 
vî adıyla bir araya getirmiş, ancak bu eser 
de basılamamıştır. 3. Farsça Divançe ve 
Tercümesi. Tâhirülmevlevî'nin Farsça yir¬ 
mi dokuz gazeli, az sayıda kıta, rubâî, tah- 
mîs ve mesnevisiyle bunların Türkçe’sini 
ihtiva eden eseri Yusuf Öz ve Yakup Şa¬ 
fak yayımlamış (Konya 2003), daha geniş 
bir içerikle Mehmet Atalay tarafından Ta- 
hirül-Mevlevi'nin Farsça Divançesi ve 
Tercümesi adıyla ikinci bir neşri gerçek¬ 
leştirilmiştir (İstanbul 2007). Tâhirülmev¬ 
levî'nin kendi başından geçen başarısız bir 
gazete çıkarma girişiminden yola çıkarak 
yazdığı Teşebbüs-i Şahsî adlı bir roma¬ 
nı vardır (İstanbul 1330); bunun bir kısmı 
“Gazetecilik” başlığıyla Nekregu da ya¬ 
yımlanmıştır. b) Dil ve Edebiyat Bilgileri. 
1. Dest-âvîz-i Fârsî-hânân. Rehnümâ-yı 
Füyûzât Mektebi külliyatının ilk kitabıdır 
(İstanbul 1325). 2 . Âmuzgâr-ı Fârsî. 1906'- 
da “kısm-ı evvef’inin Musavver Terakki¬ 
de neşredildiği bilinmektedir. 3. Tedrîsât-ı 
Edebiyyeden Nazım ve Eşkâl-i Nazım. 
Dârüşşafaka'da okuttuğu edebiyat ders¬ 
lerinin notlarıdır. Şiirle ilgili teknik mese¬ 
leler, vezin ve kafiye gibi şekillerle bazı ede¬ 
biyatçıların kısa biyografisinden meydana 
gelir (İstanbul 1329). 4. Edebiyat Lüga¬ 
ti. Edebiyat Lügati Komisyonu'ndan ayrıl¬ 
dıktan sonra hazırladığı Edebiyat Istılah¬ 
ları kitabının muhtasarıdır (İstanbul 1936). 
Küçük bazı değişikliklerle Kemal Edip Kürk- 
çüoğlu tarafından da yayımlanmıştır (İs¬ 
tanbul 1973). Müellifin ayrıca Edebiyat 
Kaideleri ve Edebiyat Sözlüğündeki 
Uydurma Tabirler adlı eserleri bulun¬ 
maktadır. İkinci eser, Türk Dil Kurumu’nun 
yayımladığı Edebiyat ve Söz Sanatı Te¬ 
rimleri Sözlüğünün (Ankara 1948) eleş¬ 
tirisidir. Divan Edebiyatı Istılahları baş¬ 
lıklı bir çalışmasının İslâm Yolu dergisi¬ 
nin ilâvesi şeklinde 1951’de basılmaya baş¬ 
landığı elde mevcut ilk formasından anla¬ 
şılmaktadır (İSAM Ktp., nr. 9153). c) Ede¬ 
biyat Tarihi, Biyografi ve Şerhler. 1 . Şeyh 
Sa'dî'nin Bir Sergüzeşti. Boston'daki So- 
menât hikâyesine dair manzumenin şer¬ 
hidir (İstanbul 1 32 7 r. ). 2. Başlangıcından 
Tanzimat Devrine Kadar Edebiyat Ta¬ 
rihimize Dair Manzum Bir Muhtıra. 
Muhtasar bir eser olup Güftî tezkiresi ve 
Harâbât mukaddimesine benzer şekilde 
hazırlanmıştır (İstanbul 1931 ). Müellifin bu 
eseri tamamlamak için kaleme aldığı XIX. 
Asrın Yarısına Kadar Garp Edebiyat 
Tarihine Dair Manzum Bir Muhtıra 
adlı basılmamış bir eseri bulunmaktadır. 
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3. Fuzûlî'ye Dair. “Edebiyat Tarihimizde 
Araştırmalar” serisinin iik kitabıdır (İstan¬ 
bul 1936). 4. Şâir Nev'î ve Sûriyye Kasi¬ 
desi. Nev'î'nin kısa hal tercümesiyle bir¬ 
likte Şehzade Mehmed'in 990 (1582) yı¬ 
lındaki sünnet düğününün anlatıldığı ün¬ 
lü kasidesinin şerhidir (İstanbul 1937). 5. 
Baki'ye Dair. Kitabın önce Yücel dergi¬ 
sinde çıkan iki bölümüyle ilgili Sadettin 
Nüzhet Ergun’un eleştirileri “Mecburi Bir¬ 
kaç Söz" başlığıyla değerlendirilmiştir (İs¬ 
tanbul 1938). 6. Mesnevî'nin Eski ve Ye¬ 
ni Muterizleri. Muhammed Şâhin adlı bir 
kişinin Mesnevî'nin Tenkidi adıyla yaz¬ 
dığı eserin önsözüne 224 sayfalık cevap¬ 
tır (İstanbul 1946). Müellif, bir yıl sonra 
çıkan aynı kişinin M esnevi'nin Tenkidi¬ 
ni Beyenmeyene Cevap adlı ikinci ese¬ 
rine de M esnevi'nin Yeni Muterizine 
İkinci Cevap adıyla on altı sayfalık bir 
karşılık yazmıştır. 7. Germiyanlı Şeyhî 
ve Harnamesi (Giresun 1949). 8. Mesne¬ 
vi. 1923’te Fâtih Camii’nde, 1948-1951 yıl¬ 
ları arasında Süleymaniye Camii’nde ver¬ 
diği Mesnevi derslerinin ürünüdür. Önce 
formalar halinde çıkmış (1949-1951), da¬ 
ha sonra Fethi Sezai Türkmen tarafından 
yayımlanmıştır (I-V, İstanbul 1963-1975). 
Eser Mesnevî’nin V. cildinin ortalarına 
kadar gelmektedir. 9. Tâhirü'l-Mevlevî 
(Olgun)'den Metin Şerhi Örnekleri. Mü¬ 
ellifin Bâkî’nin “sünbül" kasidesiyle Kanunî 
Sultan Süleyman'a kasideleri, Taşlıcalı Yah- 
yâ’nın Şehzade Mustafa Mersiyesi, NefT- 
nin Flotin Kasidesi, Sabrî'nin Ebûsaid Efen¬ 
di Kasidesi, Fuzûlî’nin Bağdat Kasidesi ve 
“Şikâyetnâme’’sini içeren. Divan Edebiya¬ 
tından Birkaç Parça ve İzahı adlı basıl¬ 
mamış eserinin Şener Demirel tarafından 
gerçekleştirilen yayımıdır (Ankara 2005). 
Tâhirülmevlevî'nin ayrıca İbni Kemal'in 
Yavuz Hakkmdaki Mersiyesi, Mantıkî 
ve Bir Hezeliyyesi, Nedim'in Köşk Ka¬ 
sidesi ve Namık Kemal ile Ziya Paşa’- 
nm Naziresi, Vehbî'nin Tayyare Kasi¬ 
desi ve Şerhi, Tannâne Kasidesi gibi 
yayımlanmamış şerh çalışmalarıyla VeJiy- 
y üddinoğlu Ahmed Paşa Divanı’nm 
Nesre Çevrilişi adlı bir eseri vardır. 10. 
Şair Anıtları. Müellifin görüştüğü yahut 
tanıdığı otuz kadar şairin biyografisiyle 
ölümlerine düşürdüğü tarihleri içeren ese¬ 
ri Mehmet Atalay yayıma hazırlamıştır (Er¬ 
zurum 2005). Tâhirülmevlevî'nin basılma¬ 
mış eserleri içinde Âşık Çelebi Tezkiresi 
ve Şair Zatî, Bursalı Gazâlî, Kudemâ-yı 
Mevleviyye, Şükûîe-i Bahâristan, Şair 
Reîî-i Kâlâyî, Şair Ali İffet gibi biyografi 
kitapları bulunmaktadır. Ayrıca Şeyh Ga- 
lib’in Hüsn ü Aşk ’ını neşre hazırlamıştır 
(İstanbul 1329). d) Hâtıra, Mektup ve İz¬ 


lenimler. 1. Yenikapı Mevlevîhânesi 
Postnişini Şeyh Celâleddin Efendi Mer¬ 
hum. Eser müellifin kendi hayatına dair 
bazı bilgiler de içermektedir (İstanbul 
1326). 2. Matbuat Âlemindeki Haya¬ 
tım. Tâhirülmevlevî’nin 1926 yılına kadar 
matbuat hâtıraları, giriştiği kalem müca¬ 
deleleriyle İstiklâl Mahkemesi’ndeki yar¬ 
gılanma safhalarının anlatıldığı eser Sa¬ 
dık Albayrak tarafından bazı bölümleri çı¬ 
karılarak neşredilmiştir (bk. bibi.). 3. Çi- 
lehâne Mektupları. Müellifin Mevlevî 
Çillesi, Hâtırat ve Tahassüsâtını Hâvi 
Olarak Ahmed Remzi Dede'ye Mek¬ 
tuplar ismiyle kayıtlı olan ve 13 Şubat 
1896 - 19 Kasım 1899 tarihleri arasında 
yazılmış yirmi mektubu içeren defteri Ce¬ 
mal Kurnaz ve Gülgün Erişen bu adla ya¬ 
yımlamıştır (Ankara 1995). 4. Edebî Mek¬ 
tuplar. Tâhirülmevlevî’nin Ahmet Talat 
Onay’a yazdığı dokuz mektupla çeşitli ki¬ 
şilere yazdığı dokuz mektubu ihtiva eden 
eser Cemal Kurnaz tarafından önsöz, ek¬ 
ler, notlar, açıklamalar ve dizinle birlikte 
neşredilmiştir (Ankara 1995). 

B) İslâm Tarihi ve Medeniyeti. 1. Târîh-İ 
İslâm Sahâifinden. Beyânülhak’ta çıkan 
seri yazılarından oluşmaktadır (İstanbul 
1326). 2. M edâris-i İslâmiyye Talebesi¬ 
ne Târih Hulâsaları. Dergilerde yayım¬ 
lanmış İslâm tarihiyle ilgili bazı yazılarını 
içermektedir (İstanbul 1331). 3. Cengiz 
ve Hülâgû Mezalimi. Eserde Cengiz ve 
Hülâgû gibi şahsiyetler eleştirilmektedir 
(İstanbul 1332). 4. Hazret-i Peygamber 
ve Zamanı. Teâlî-i İslâm Cemiyeti'nin hiz¬ 
metleri kapsamında hazırlanmış olup Dâ- 
rüşşafaka’da ders kitabı olarak kabul edil¬ 
dikten sonra basılmıştır (İstanbul 1339; 
tıpkıbasımı, İstanbul 2009; s.nşr. Münif 
Alioğlu, İstanbul 2009). 5. İnsanlığın Bü¬ 
yük Önderi Resûl-i A'zam Hz. Muham- 
med'in (s.s.) Hal Tercümesi (İstanbul 
1964). İslâm Yolu dergisinde tefrika edi¬ 
len eser bazı kısaltma ve sadeleştirmeler¬ 
le Hazret-i Peygamberin Hayatı ismiy¬ 
le de basılmıştır (İstanbul 1971). 6. Müs- 
lümanlıkta İbadet Tarihi. Namaz, oruç, 
zekât ve haccın tarihçesinden bahseder 
(1946-1947). 7. Müslümanlığın Medeni¬ 
yete Hizmetleri (İstanbul 1974). Asıl adı 
Asr-ı Saâdette Müslümanlığın Medeni¬ 
yete Hizmetleri olan eser müellifin Dâ- 
rü’l-hilâfeti’l-aliyye medreselerinde verdi¬ 
ği dersler için hazırlanmıştır. Eserde Câhi- 
liye devri örf ve âdetleriyle İslâm’ın getirdi¬ 
ği medeniyet esaslarının karşılaştırması 
yapılmaktadır. Tâhirülmevlevî'nin yayım¬ 
lanmamış tarih eserleri arasında İslâm 
Askerine, Kaili Bilinen Fıkralar, Kame¬ 
rî Aylara Dair Mâlûmat, Siyer-i Enbiyâ 


(Târîh-i Enbiyâ), Büyüklerimizden Bazı 
Zevat, Hallâc-ı Mansûr'a Dair adlı ki¬ 
taplar bulunmaktadır. 

C) Çevirileri. 1. Efgan Emiri Abdurrah- 
man Han. Abdurrahman Flan'ın Afgan 
diliyle kaleme aldığı eserin Farsça çeviri¬ 
sinden Türkçe'ye aktarılmış olup 1. cildi 
Sırât-ı Müstakîm’de tefrika edilmiştir 
(nr. 163, 6 Teşrinievvel 1327'den başlaya¬ 
rak). 2. Kafkas Mücahidi Şeyh Şâmil’in 
Gazavâtı. Muhammed Tâhir el-Karahî’- 
den tercüme olan eser Sebîlürreşad Kü- 
tüphanesi’nin yirmi üçüncü kitabı olarak 
yayımlanmış (İstanbul 1333), yeni harfler¬ 
le de basılmıştır. 3. Hind Masalları (I-II, 
İstanbul 1920; 1926). Şeyh İnâyetullah Ken- 
bû’nun Bahâr-ı Dâniş adlı eserinin ter¬ 
cümesi olup bir kısmı Peyâm-ı Sabah’- 
ta tefrika edilmiştir (1920). 4. Mir'âtü'l- 
Akâid. Molla Câmî’nin aynı adlı manzum 
eserinin çevirisidir (İstanbul 1964). Müel¬ 
lifin yayımlanmamış bazı tercümeleri şun¬ 
lardır: Kur'an ve Mağz-ı Kur'an, Menâ- 
kıbü'l-Ârifîn'de Münderic Makâlât-ı 
Şems-i Tebrîzî'den On Faslın Tercüme¬ 
si, Münâcât-ı Hazret-i Mevlânâ Tercü¬ 
mesi, Risâle-i Fütüviyye Tercümesi, Ni- 
sâb-ı Mevlevî, Sa'dî-i Şîrâzî'ye Dair, 
Tercüme-i Tefsîr-i Hüseyn, Hind İhti¬ 
lâli, Hind'in Moğol Hükümdarları ve 
Nâdir Şah. Tâhirülmevlevî’nin basılma¬ 
mış eserlerinin önemli bir kısmı Süleyma¬ 
niye Kütüphanesi F. S. Türkmen bölümün¬ 
de bulunmaktadır (eserleri için ayrıca bk. 
Şentürk, s. 61-115). 
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Hülâgû Mezâlimi Adlı Eseri”, Sakarya Üniversi¬ 
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TAHİYYETÜ’l-MESCİD 

( -Apc-aJI îuaeî ) 

Mescide girince kılınan 

nafile namaz. 

Sözlükte “selâm vermek, tâzimde bulun¬ 
mak” anlamındaki tahiyye ile mescid keli¬ 
melerinden oluşan tahiyyetu 1-mescid ter¬ 
kibi mescide / camiye girildiğinde kılman 
nâfile namazı ifade eder. Buna hakku’l- 
mescid de denilmiştir (İbn Receb, III, 274). 
Kur'ân-ı Kerîm’de bir eve giren kişinin ev 
halkına veya evde kimse yoksa kendisine 
selâm vermesinin istendiği (en-Nûr 24/27, 
61) ve mescidlerin Allah’a ibadet edilen 
kutsal mekânlar olması sebebiyle Allah’ın 
evleri diye nitelendirildiği dikkate alındı¬ 
ğında bu namazın bir anlamda mescidin 
sahibi olan Allah’ı saygıyla selâmlama ol¬ 
duğu söylenebilir. Selâm ve selâmlama 
mânasıyla tahiyye kelimesi ve türevleri bir¬ 
çok âyet ve hadiste geçmektedir (M. F. Ab- 
dülbâki, el-Mu‘cem, “hyy” md.; Wensinck, 
el-MıTcem, “hyy” md.; diğer tahiyye tür¬ 
leri için bk. Bedreddin ez-Zerkeşî, I, 246- 
247). 

Tahiyyetü’l-mescidin meşruiyeti sünnet 
ve icmâ ile sabittir (Nevevî, 111, 34; Şevkâ- 
nî, 111, 84-85). Fıkıh âlimleri, “Sizden biriniz 
mescide girdiğinde oturmadan iki rek’at 
namaz kılsın" meâlindeki hadiste (Buhârî, 
“Teheccüd”, 25; Müslim, “Şalâtü’l-müsâfı- 
rîn", 11, 69) geçen emrin vücûba değil 
nedbe delâlet ettiğini, dolayısıyla tahiyye¬ 
tü’l-mescidin mendup / müstehap olduğu¬ 
nu söylemiştir (Nevevî, 11, 172). Aynı şekil¬ 
de, “Sizden biriniz mescide girdiği vakit 
iki rek’at namaz kılmadıkça oturmasın" 
hadisinde (Buhârî, “Şalât”, 60) yer alan 
nehyin de haramlığa değil kerâhete delâ¬ 
let ettiğini ve özürsüz olarak bu namazı 
kılmadan oturmanın mekruh olduğunu be¬ 
lirtmişlerdir. Bazı kaynaklarda Zâhirîler’e 
göre tahiyyetü’l-mescidin vâcip / farz sayıl¬ 
dığı zikredilirse de (Şevkânî, III, 84), mez¬ 
hebin önde gelen fakihlerinden İbn Hazm 
bunun farz değil nâfile / tatavvu türünden 
bir namaz olduğunu açıkça belirtir ( el-Mu- 
hallâ, il, 7; VI, 266). Tahiyyetü’l-mescid Ha- 
nefîler’e göre iki veya dört, Mâlikıler'e göre 
iki rek’attır. Şâfiî ve Hanbelîler’e göre ise 
bu niyetle istendiği kadar namaz kılınabi- 
lir. İmâmiyye, Zeydiyye ve İbâzıyye mez¬ 


heplerine göre de tahiyyetü’l-mescidin en 
azı iki rekattır. 

Müezzin kâmet getirirken veya cema¬ 
atle namaza başlandığında mescide giren 
kişinin tahiyyetü’l-mescid kılmasının kera¬ 
heti hususunda fakihler görüş birliği için¬ 
dedir. Hanefîler. Ahmed b. Hanbel ve Mâ- 
likîler’den Sahnûn'a göre ezan okunduğu 
sırada mescide giren kimsenin de bu na¬ 
mazı kılması mekruhtur; Şâfiîler'e göre ise 
kılabilir. Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîler ta¬ 
hiyyetü’l-mescidin nâfile namaz kılmanın 
mekruh sayıldığı vakitlerde kılınamayaca¬ 
ğı kanaatindedir. Şâfiîler’e göre tahiyyetüî- 
mescid mutlak değil sebebe bağlı nâfile 
namazlardan olduğu için bu vakitlerde de 
kılınabilir. Yine Şâfiîler dışındaki üç mez¬ 
hebe göre mescide girince hemen kılın¬ 
ması daha faziletli sayılmakla birlikte otur¬ 
duktan sonra da kılınabilir; Şâfiîler’e göre 
ise kişi bilerek oturmuşsa artık bu nama¬ 
zı kılamaz. Hanefî ve Mâlikîler cuma günü 
hatip minberde iken mescide giren kim¬ 
senin oturup hutbeyi dinlemesi gerektiği¬ 
ni ve tahiyyetü'i-mescid kılmasının mek¬ 
ruh olduğunu söylemiştir. Şâfiîler ve Han¬ 
belîler’e göre ise uzatmamak ve iki rek’a- 
tı geçirmemek şartıyla kılınmalıdır. Ayrı¬ 
ca bu iki mezhebe göre cuma namazı ön¬ 
cesinde imam tahiyye namazı kılmaz, onun 
tahiyyesi hutbe okumaktır. Hanbelîler’e 
göre bayram namazı için camiye giren ki¬ 
şinin tahiyye namazı kılması mekruhtur. 
Hanefîler, Mâlikîler ve Hanbelîier'in çoğun¬ 
luğu günde birkaç defa mescide giren kişi¬ 
nin günde bir defa tahiyyetü’l-mescid kıl¬ 
masının yeterli olacağı görüşündedir; Şâ- 
fiîler'in çoğunluğuna göre ise mescide her 
girişte kılınmalıdır. Mescide giren kişinin 
abdestsizlik, meşguliyet veya kerâhet vak¬ 
tinin girmesi gibi sebeplerle bu namazı kı- 
iamaması durumunda, “Sübhânallâhi ve’l- 
hamdü lillâhi ve lâ ilâhe illallâhü va'llâhü 
ekber” demesi müstehaptır; bazı âlimler 
buna “ve lâ havle ve lâ kudrete illâ bi’llâ- 
hi’l-aliyyi’l-azîm" cümlesini de eklemiştir. 

Fıkıh âlimleri Hz. Peygamber’in, “Mes¬ 
cidlerin hakkını veriniz” sözü üzerine hak¬ 
kının ne olduğu sorulunca, “Oturmadan 
önce iki rek’at namaz kılmanızdır” şeklin¬ 
deki cevabına (Şevkânî, III, 84) ve konuyla 
ilgili başka hadislere dayanarak herhangi 
bir namazı kılmak veya farz namazı cema¬ 
atle kılmak suretiyle de mescidin hakkı¬ 
nın verileceğini, dolayısıyla secdeli ve rükû- 
lu en az iki rek’at farz veya nâfile namazı 
kılmak niyetiyle mescide giren kişinin kıl¬ 
dığı bu namazın niyet etmese bile tahiy- 
yetü'l-mescid yerine geçeceğini ve onun 
sevabını da kazanacağını belirtmişlerdir. 


Mescid-i Harâm’ın tahiyyesi Kâbe'yi tavaf 
etmektir; oraya giren hemen tavafa baş¬ 
lamalı, tavaf niyeti olmaksızın girerse ta¬ 
hiyyetü’l-mescid kılmalıdır. 
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m Fahrettin Atar 

r n 

TAHKİK 

( ) 

Kur’an tilâvetinde harflerin 
hakkının tam olarak verildiği 
yavaş okuma biçimi 
(bk. TİLÂVET). 

r n 

TAHKİKU mâ li’l-HİND 

( U JjJisd ) 

Bîrûnî’nin 

(ö. 453/1061 [?]) 

Hint inancı, 

kültürü ve coğrafyasına dair eseri. 

Tam adı Tahkıku mâ li'l-Hind miri 
makületin makbûletin fi’l- c akl ev mer- 
zûle’dir. Muhtemelen 1017-1030 yılları 
arasında kaleme alınan eser Hindoloji ala¬ 
nında yapılmış ilk ciddi çalışma olarak şöh¬ 
ret bulmuştur. Bîrûnî'nin dinî, İçtimaî ve 
tabii ilimlere vukufunu ortaya koyduğu 
eser her biri ortalama dört beş sayfa hac¬ 
minde seksen bölümden (makale) meyda¬ 
na gelir. Hint kültürünün temel özellikleri, 
Hindularîn inancına göre tanrı, görünür 
ve görünmez âlemler, nefis-beden ilişki¬ 
si, ruh ve ruh göçü, cennet ve cehennem, 
nihaî kurtuluşun mahiyeti ve buna ulaş¬ 
ma yöntemleri, yaratılmışların türleri ve 
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nitelikleri; Hindular’da kast sistemi ve fark¬ 
lı kastlara özgü kurallar, kutsal metinler, 
dinî ve medenî hukukun kaynağı, putpe¬ 
restlik ve putlar, kurban ve kefâret tören¬ 
leri, kutsal yerler ve ziyaret âdâbı, sada¬ 
kalar, davalar ve cezalar, yeme içme âdâ- 
bı, dinî bayramlar ve oruç günleri, uğurlu 
ve uğursuz günler, evlilik, miras ve ölümle 
ilgili uygulamalar gibi hayatın her alanıy¬ 
la ilgili ayrıntılı bilgiler içerir. Eserde ayrıca 
Hint dili ve edebiyatı, düşüncesi, coğraf¬ 
yası, tarihi, astronomisi ve astrolojisi gibi 
Hint kültürü ve bilimine ait hemen her ko¬ 
nuda mâlûmat yer alır. 

Bîrûnî eserinde kendi yerine Hindular’ı 
konuşturmayı ve onların eserlerinden uzun 
alıntılar yapmayı tercih etmiştir. Bölüm¬ 
lerin çoğu üç kısımdan oluşur. Birinci kı¬ 
sım, konunun müellif tarafından anlaşıldı¬ 
ğı şekliyle ortaya konduğu kısa bir giriş¬ 
ten ibarettir. İkinci kısımda dinî inanç ve 
uygulamalara dair Sanskritçe eserlerden 
uzun iktibaslar veya edebiyat, tarih, coğ¬ 
rafya ve hukuk konularına, Hint örf ve 
âdetlerine dair bilgiler yer alır. Üçüncü kı¬ 
sımda ele alınan konuların İslâm, Yunan 
veya İran düşüncesiyle benzerlikleri üze¬ 
rinde durulur ve karşılaştırmalara yer ve¬ 
rilir. Bazan da müellif bölümün sonunda 
kendisinin ulaştığı neticeyi kısaca zikreder. 
Dolayısıyla her bölüm belli bir plan doğrul¬ 
tusunda sistematik biçimde yazılmıştır (Al- 
Beruni’s India, tercüme edenin girişi, s. 
XXIV-XXV). 

Eserin, İslâm inanç ve uygulamaların¬ 
dan farklı olan Hint dini ve düşüncesinin 
Sind, Pencap, Kâbil ve Gazne gibi bölgeler¬ 
de Hindular’la iç içe yaşayan müslüman- 
larca anlaşılmasını kolaylaştırmak ve -Bîrû- 
nî’nin ifadesiyle- dinî konularda Hindular’¬ 
la tartışmak veya onlara yakın olmak is¬ 
teyenlere bilgi vermek amacıyla yazıldığı 
anlaşılmaktadır (a.g.e., I, 6-7), Fakat Bîrû- 
nî’ye göre eseri bir polemik kitabı değil¬ 
dir. Bu sebeple eserde müellif tarafından 
yanlış olduğu düşünülen Hindu öğretileri 
ve uygulamalarına itiraz edilmemiş, karşı 
tezler ileri sürülmemiştir. Hindu rivayet¬ 
lerindeki bazı tarihî tutarsızlıklara işaret 
edilmekle birlikte genellikle Hindular'ın 
inançları olduğu gibi anlatılmış, gerektiği 
yerlerde İslâm ve Grek düşüncesiyle ben¬ 
zerlikler üzerinde durulmuştur. Bîrûnî özel¬ 
likle ruh göçü, putperestlik ve panteist ya¬ 
ratma öğretisi gibi birçok kültürde var olan 
genel konuları ele aldığı bölümlerde Yunan 
düşüncesinin yanı sıra sûfî ve hıristiyan 
görüşlerine de yer vermiştir (a.g.e., I, 7). 

Tahkiku mâ li'l-Hind, Bîrûnî’nin Hint 
kültürüne dair ilk çalışması değildir. Mu¬ 


kaddimede belirttiğine göre Bîrûnî bu ese¬ 
ri kaleme almadan önce biri bütün varlık¬ 
ların mahiyetine dair Sankhya, diğeri ru¬ 
hun bedensel (maddî) engellerden kurtu¬ 
luşuna ilişkin Patanjali olmak üzere Hin- 
duizm’e ait iki önemli eseri Arapça'ya ter¬ 
cüme etmiştir. Bundan dolayı Hint kültü¬ 
rüne vukufundan emin bir şekilde eseri¬ 
ni, müslümanların başka hiçbir kaynağa 
ihtiyaç duymadan bütün Hint inanç ve uy¬ 
gulamalarını öğrenebilecekleri bir kitap 
olarak tanımlamıştır (a.g.e., I, 8). Bunun¬ 
la birlikte eser, dinî metin olarak Bhaga- 
vad Gita ve Puranalar dan daha önem¬ 
li konumdaki Vedalar 'a ve Upanişad- 
lar 'a atıf yapılmaması, Hindistan'ın siya¬ 
sî tarihinden ve Budizm, Jainizm gibi Hint 
kökenli dinlerden yeterince söz edilme¬ 
mesi yahut hiç bahsedilmemesi ve bö¬ 
lümler arasındaki orantısızlık yüzünden 
eleştirilmiştir. 

Eser, C. Edvvard Sachau tarafından tah¬ 
kik edilerek Almanca’ya (1883-1884) ve İn¬ 
gilizce'ye (1887-1888) çevrilmiş, hem Arap¬ 
ça tahkikli neşri (Londra 1887) hem de Al¬ 
benini’s India adlı İngilizce çevirisi giriş 
ve notlarla birlikte yayımlanmıştır (1-11, Lon- 
don 1888, 1910; tıpkıbasım, Frankfurt 1993). 
Kitabın Arapça iki ayrı baskısı 1958'de Hay- 
darâbâd’da ve 1983'te Beyrut’ta gerçek¬ 
leştirilmiştir. Cumhuriyet'in ilk yıllarında Kı- 
vâmüddin Burslan tarafından Türkçe’ye 
yapılan tercümesi henüz yayımlanmamış 
olup mütercimin kendi el yazısıyla kaleme 
aldığı nüsha Türk Tarih Kurumu Kütüpha¬ 
nesinde bulunmaktadır. 
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r n 

TAHKİKU’l-MENÂT 

(bk. MENÂT). 

r n 

TAHKÎM 

( ) 

Sıffîn Savaşı nda 

(37/657) 

hilâfet meselesinin 
Kur an a göre çözülmek üzere 
hakemlere havale edilmesi işi 
(bk. SIFFÎN SAVAŞI). 

r n 

TAHKÎM 

( ) 

Aralarında 

hukukî ihtilâf bulunan kişilerin 
bu ihtilâfı çözüme bağlaması için 

üçüncü kişiyi 

hakem tayin etmesi anlamında 

fıkıh terimi. 

Sözlükte “bir konuda hüküm ve karar 
vermeyi bir kişiye bırakmak” anlamında¬ 
ki tahkîm fıkıh terimi olarak “aralarında 
hukukî ihtilâf bulunan tarafların bu ihtilâ¬ 
fı çözüme bağlaması için üçüncü kişiyi ya 
da kişileri hakem tayin etmesi ve bu hu¬ 
susta yaptıkları sözleşme" demektir. Tah¬ 
kimin taraflarına muhakkim, uyuşmazlı¬ 
ğı çözmesi istenen kişiye hakem (muhak- 
kem) denir. Kur’ân-ı Kerîm’de hakem ke¬ 
limesi üç yerde (en-Nisâ 4/35; el-En'âm 6/ 
114), tahkîm masdarından türeyen fiiller 
iki yerde (en-Nisâ 4/65; el-Mâide 5/43) ge¬ 
çer. Hadislerde hakem bilinen anlamı ya¬ 
nında “hâkim ve yönetici” anlamında, tah¬ 
kîm ve yakın anlamlı tehâküm, ihtikâm 
masdarlarından türeyen fiiller ise “hakem 
tayin etme, hakeme veya hâkime gitme" 
mânalarında kullanılmıştır (Wensinck, el- 
Mu c cem, “hkm” md ). Tahkîm konusu fı¬ 
kıh eserlerinin nikâh, talâk, kazâ ve ede- 
bü’l-kâdî bölümlerinde ele alınmıştır. Me- 
cefle’nin 1869-1877. maddeleri tahkîmle 
ilgilidir. Hukukî uyuşmazlıkların çözüme ka¬ 
vuşturulmasında resmî yargı yoluna nis- 
betle sınırlı bir kazâî prosedür içeren ve in¬ 
sanlık tarihinde uzun bir geçmişi olan tah¬ 
kîm usulü İslâm öncesi Arap toplumunda 
yaygın biçimde uygulanıyordu. İslâm âlim¬ 
leri, konuya ilişkin âyetlerin delâleti yanın¬ 
da Hz. Peygamber'in söz ve uygulamala¬ 
rına dayanarak tahkimin meşruiyeti hak¬ 
kında görüş birliğine varmış; fıkıh litera¬ 
türünde tahkimin değişik hukuk dalların¬ 
daki işlevi, hakemde aranacak nitelikler 
vb. hususlar üzerinde geniş biçimde du- 
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rulmuştur. İslâm hukukçuları genellikle hâ¬ 
kim için gerekli görülen müslüman olma, 
edâ ehliyetine sahip bulunma, adalet sı¬ 
fatını taşıma ve fıkıh bilgisine sahip olma 
şartlarının hakemde de bulunması gerek¬ 
tiği görüşündedir (daha geniş bilgi için bk. 
HAKEM) 

Tahkimin Konusu. İslâm hukukçuları¬ 
nın büyük çoğunluğu tahkîmin bir çeşit 
sulh olduğu, dolayısıyla sulhun câiz görül¬ 
mediği durumlarda tahkîmin de câiz ol¬ 
madığı kanaatindedir. Buna göre tarafla¬ 
rın yalnızca kendilerini ilgilendiren haklar 
söz konusu ise tahkim geçerlidir. Bir başka 
anlatımla af ve ibrânın sahih olduğu alım, 
satım, kefalet, şüf'a, nafaka gibi takdir ve 
değerlendirmeye konu olabilen hususlar¬ 
da tahkim yapılabilir. Buna karşılık doğru¬ 
dan kamu otoritesini ilgilendiren, içinde 
kul hakkının bulunmadığı Allah hakları (ka¬ 
mu davaları) tahkime konu olamaz. Bu yak¬ 
laşımla modern hukukta tahkim için geti¬ 
rilen kamu düzeni şartı arasında benzer¬ 
lik görülmektedir. Allah ve kul haklarının 
birlikte bulunduğu kısas, zina iftirasının 
cezası, nikâh, talâk, nesep, liân ve âkıle- 
nin ödeyeceği diyet gibi hususlarda tahki¬ 
min câiz olup olmadığı tartışmalıdır. Han- 
belîler’deki bir görüşe ve diğer üç mezhep¬ 
teki hâkim kanaate göre kısas ve kazf ce¬ 
zası tahkime konu yapılamaz. Hanefî mez¬ 
hebinde nikâh, talâk, kefalet, kefâretler, 
yaralama bedeli ve diğer takdire açık ko¬ 
nularda tahkime gidilebilir; liân ve âkıle- 
nin ödeyeceği diyet konularında ise gidi¬ 
lemez. Bazı ayrıntılarda farklılıklar bulun¬ 
makla birlikte Mâliki, Şâfiî ve Hanbelî mez¬ 
heplerinde genellikle bu tür hakların kap¬ 
samına giren hususlarda sadece malî nite¬ 
likli olanların tahkime konu olabileceği be¬ 
nimsenmiştir. Öte yandan Hanbelî mez¬ 
hebindeki bir görüş, hakemlerin kamu oto- 
ritesince tayin edilen hâkimin bakabilece¬ 
ği bütün davalara bakıp karara bağlayabi¬ 
leceği yönündedir (Abdurrahman b. Mu- 
hammed en-Necdî, VII, 521). Benzer gö¬ 
rüş ayrılıkları modern hukukta da görül¬ 
mektedir. 

Tahkim Sözleşmesinin Kuruluşu. Genel¬ 
likle bir usul hukuku sözleşmesi kabul edi¬ 
len tahkim kuruluşu bakımından borçlar 
hukuku hükümlerine tâbidir. Dolayısıyla 
tahkim sözleşmesinin kuruluş ve geçerli¬ 
liği için aranan şartlar, İslâm borçlar hu¬ 
kukunun umumi hükümlerinden ve diğer 
akid türlerinden pek farklı değildir (ayrı¬ 
ca bk. AKİD; SULH). İslâm hukukunda ge¬ 
nelde ihtiyarî tahkim söz konusu olduğu 
için hakemi seçme yetkisi taraflara aittir; 
ancak bazı durumlarda hakem devlet ta¬ 


rafından doğrudan tayin edilebilir. Taraf¬ 
ların kendileri lehine şahitlik yapamaya¬ 
cak bir kimseyi hakem olarak belirlemesi 
gerekir. Tarafların belirlediği hakeme hâ¬ 
kim tarafından icâzet verilmesi halinde 
hakem onun nâibi konumunda olur. Karı 
koca arasındaki anlaşmazlıklarda taraflar 
meseleyi hâkime intikal ettirmeden ara¬ 
larında hakem tayin edebileceği gibi du¬ 
rum mahkemeye intikal ettiği zaman hâ¬ 
kim de tahkime başvurabilir. Uyuşmazlık 
konusunun tahkime elverişli olması du¬ 
rumunda devlet yetkilileri gerek iç hukuk 
ilişkilerinde gerekse milletlerarası ilişkiler¬ 
de kamu adına tahkim sözleşmesine taraf 
olabilir. İslâm hukukunun teşekkül ettiği 
dönemlerde bugünkü anlamda çok yönlü 
ticarî ilişkiler bulunmadığından klasik kay¬ 
naklarda kurumsal ve milletlerarası ticarî 
tahkim gibi tahkim çeşitlerine yer veril¬ 
memekle birlikte fıkhın genel ilkeleri çer¬ 
çevesinde bu konularda yeni düzenleme¬ 
ler yapılabilir. Fakihler tarafların uyuşmaz¬ 
lık konusunu, hakemin ve tarafların uya¬ 
cağı kuralları belirten yazılı belge üzerin¬ 
de mutabakat sağlamalarını bir zorunlu¬ 
luk olarak görmez; ancak tahkim sonuç 
itibariyle bir anlaşma olduğundan taraf¬ 
ların bu hususlarda yazılı kurallar koyma¬ 
sına İslâm hukuku açısından bir engel yok¬ 
tur. Yine fıkıhta hakeme ücret verilmesi¬ 
nin hükmü üzerinde durulmamakla birlik¬ 
te hakemlerin taraflar arasındaki uyuş¬ 
mazlığı karara bağlamak için emek sar- 
fettikleri ve İslâm'ın ilk dönemlerinden iti¬ 
baren yargı işini yürüten hâkimlere ücret 
verildiği dikkate alındığında İslâm hukuku¬ 
nun genel ilkelerine göre hakemlerin üc¬ 
ret almasına engel bulunmadığı söylene¬ 
bilir. 

Tahkim ile Genel Yargı Arasındaki Fark¬ 
lar. 1 . Hâkim kendisini tayin eden siyasî 
otorite adına genel bir velâyet yetkisine 
sahip olduğundan görev yaptığı yerdeki 
bütün kişiler hakkında hüküm verebilir. 
Hakemin yetkisi ise sadece kendisinin ha¬ 
kemliğini isteyen taraflarla sınırlıdır. 2. Ha¬ 
kemin görev yapabilmesi için tarafların rı¬ 
zası gerekir, hâkim için böyle bir şart söz 
konusu değildir. 3. Hakemlik bir bölge ile 
sınırlı değildir: hâkimin yetkisi istisnaî du¬ 
rumlar dışında görev yaptığı yerdeki da¬ 
valarla sınırlıdır. 4. Hâkimin hükmü bazan 
davaya taraf olanların dışındakileri de ilgi¬ 
lendirir. Tahkimde ise hakemin kararı ta¬ 
raflardan başkasını etkilemez. 5. Karar ön¬ 
cesinde tarafların hakemi azletme yetkisi 
vardır, hâkimin ise davacı veya davalılar 
tarafından azli mümkün değildir. 6. Tah¬ 
kim genel yargıya nisbetle daha aşağı ko¬ 


numdadır, çünkü bakabileceği davalar sı¬ 
nırlıdır. 7. Bir hakem karar verme sürecin¬ 
de hakkındaki suçlama sebebiyle şahitler¬ 
den birinin şahadetini reddetse de başka 
hakem onun şahadetini kabul edebilir. Hâ¬ 
kimin şahadetini reddettiği kimsenin şa¬ 
hadeti ise başka bir hâkim nezdinde de 
geçerli değildir. 8. Hakem tarafların izni ol¬ 
madan başkasını hakem tayin edemez; ta¬ 
yin ettiği takdirde o hakemin verdiği hü¬ 
küm resmî otorite tarafından onaylanmış 
olsa bile tarafların onayı olmadıkça geçer¬ 
siz sayılır. Hâkim ise böyle bir izin olmadan 
yerine başka bir hâkimi vekil bırakabilir. 
9. Tahkimde aynı konuda hüküm verme¬ 
leri için birden fazla hakem tayin edilebi¬ 
lir. Genel yargıda ise çok hâkimli mahke¬ 
me bazı fakihlerce tasvip edilmez. 10. Ha¬ 
kem hüküm verdiği meclis dağılmadan ön¬ 
ce kararını taraflara bildirmek zorundadır; 
hâkim için böyle bir zorunluluk yoktur. 11. 
Hakem, sağlıklı hüküm verebilmek ama¬ 
cıyla tarafları ya da şahitleri hapsetme gi¬ 
bi bazı yöntemlerle cezalandırma yetkisi¬ 
ne sahip değildir. Onun yetkisi, sadece bu 
tür yollara başvurmadan elde edebildiği 
delillerle hüküm vermeye çalışmakla sınır¬ 
lıdır. Hâkim ise tarafların ya da şahitlerin 
hapsedilmesine karar verebilir. 12. Hakem 
taraflardan biri aleyhine malî bir ceza ve¬ 
remez; hâkim ise bu yetkiye sahiptir. 

Hakem Kararlan. Fıkıhta hakemin uyuş¬ 
mazlığı çözerken uyacağı özel kurallar kon¬ 
mamıştır. Bu hususta hakem tahkîmin ko¬ 
nusunu, genel yargıdan farklarını, İslâm 
hukukunun genel prensiplerini, örf ve âde¬ 
ti, tarafların inanç ve uygulamalarına ters 
düşmeyen yürürlükteki hukuk kurallarını 
dikkate almakla yükümlüdür. Hakem bir¬ 
den fazla ise kararın ittifakla alınması ge¬ 
rekir. Hakem kararı hâkim tarafından onay¬ 
lanırsa aynen mahkeme kararı gibi yerine 
getirilmesi gerekli ve bağlayıcı olur. Hane- 
fîler’e göre hâkim kendisine arzedilen ha¬ 
kem kararını, hükmü hiçbir mezhebe ve¬ 
ya kendisinin uyguladığı mezhebe uygun 
görmemesi halinde bozabilir. Diğer mez¬ 
heplere göre ise hâkim, açık bir haksızlık 
ya da İslâm’ın genel esaslarına aykırılık söz 
konusu olmadıkça başka mezheplere uy¬ 
gun hakem kararını kendi mezhebine uy¬ 
gun olmadığı gerekçesiyle bozamaz. 

Tahkimin Sona Ermesi. Hakemin hük¬ 
münü vermesi, taraflar süre belirlemişse 
bu sürenin dolması, hakemin taraflardan 
biri veya her ikisince azledilmesi, istifası, 
ölmesi yahut medenî haklarını kullanma 
ehliyetini kaybetmesi ve hakeme gitme 
sebebini oluşturan uyuşmazlığın ortadan 
kalkmasıyla tahkim sona erer. Sürenin bi- 
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timinin ardından hakemin vereceği karar 
geçersiz kabul edilir. Uyuşmazlık konusu 
malın hakemin kendisi ya da eşi ve çocuk¬ 
ları gibi hukuken lehine şahitlik edeme¬ 
yeceği akrabaları tarafından satın alınma¬ 
sı yahut hakemin taraflardan birinin vekil¬ 
liğini kabul etmesi de hakemliği sona er¬ 
dirir; çünkü hakem bu durumda davanın 
tarafı haline gelmiştir. Hakemin kararını 
açıklamasından sonra taraflar tahkimden 
vazgeçemez; bu durumda neticeye razı 
olmasalar da hakemin kararı bağlayıcıdır. 
Taraflar, delillerini getirip hakemin huzu¬ 
runda davalaşmaya başlamakla birlikte 
hakem henüz kararını açıklamamışsa Ha- 
nefîler, Şâfiîler'in bir kısmı ve Ahmed b. 
Hanbel'den nakledilen bir görüşe göre tah¬ 
kimden vazgeçebilir; Mâlikîler'in çoğunlu¬ 
ğu, bazı Şâfiîler ve Ahmed b. Hanbel'den 
nakledilen diğer bir görüşe göre ise vaz¬ 
geçemez. 
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26 Zilhicce 919’da (22 Şubat 1514) İs¬ 
fahan yakınlarındaki Şahâbâd'da doğdu. 
Safevî Devleti’nin kurucusu Şah İsmâil’in 
en büyük oğludur. Henüz iki yaşındayken 
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lalası Türkmen Emîr Han Musullu ile bir¬ 
likte Horasan’a gönderildi ve altı yıl orada 
kaldı. 1521 baharında lalası ile beraber ge¬ 
ri çağrıldı, yerine kardeşi Sâm Mirza yol¬ 
landı. Bundan sonra babasının yanından 
ayrılmadı. Şah İsmâil’in vefatı üzerine he¬ 
nüz on yaşında iken tahta çıktı ( 19 Receb 
930/23 Mayıs 1524). Saltanatının ilk yılla¬ 
rı güçlü kabilelerin iktidar mücadelesiyle 
geçti. 0 sırada doğuda Özbekler, batıda 
OsmanlIlar tarafından baskı altına alınmış 
durumdaydı. Emîrülümerâlık makamına 
tayin edilen Dîv Sultân-ı Rûmlû'nun iktida¬ 
rı tamamıyla ele geçirmesi diğer kızılbaş 
kabileleri arasında oymakçılık taassubunun 
meydana çıkmasına sebep oldu ve iktidar 
mücadelesi alevlendi. Ustaclu Köpek Sul- 
tan’ın Dîv Sultân-ı Rûmlû’ya muhalefeti açı¬ 
ğa çıktığında Özbekler de Herat'a saldır¬ 
mışlardı. Dîv Sultan, Özbekler'e karşı koy¬ 
ma bahanesiyle ordusuyla harekete geç¬ 
ti ve kendisine destek veren Tekelü, Şam- 
lû, Dulkadırlı, Varsak gibi kabilelerin yardı¬ 
mıyla Ustaclular üzerine yürüdü (Abdî Beg 
Şîrâzî, s. 61 ). 932’de ( 1526) Şah Tlahmasbîn 
bizzat katıldığı savaşta Ustaclu Köpek Sul¬ 
tan ağır bir yenilgiye uğradı. Bu sayede Te- 
kelüler’in gücü arttı. Ertesi yıl Dîv Sultân-ı 
Rûmlû’nun öldürülmesiyle iktidar Tekelü 
aşiretinden Çuha Sultan’a geçti. 937’de 
(1530) Tahmasb'ın desteklediği Şamlûlar, 
Çuha Sultan'ı öldürüp Tekelüler'i mağlûp 
etti (Hasan-ı Rûmlû, s. 308-310). Tekelü- 
ler Bağdat'a gittilerse de Bağdat hâkimi 
Muhammed Han Şerefeddinoğlu bunların 
ileri gelenlerini öldürttü (Bûdâk Münşî 
Kazvînî, s. 162) ve emîrülümerâlık maka¬ 
mı Hüseyin Han Şamlû’nun eline geçti. Öte 
yandan Çuha Sultan'ın sadık adamların¬ 
dan olan ve Azerbaycan beylerbeyiliği gö¬ 
revini yürüten Tekelü Ulama Han, Tebriz’i 
yağmaladıktan sonra OsmanlI Devleti’ne 
sığındı. Şah Tahmasb, güçlü kabilelerin mü¬ 
cadelesine şahit olduktan sonra yavaş ya¬ 
vaş idareyi eline almaya başladı. Özellikle 
Hüseyin Han Şamlû’nun 1533’te öldürül¬ 
mesinin ardından tam anlamıyla duruma 
hâkim oldu. 

Bu arada Safevî Devleti’ndeki iç karışık¬ 
lıklardan faydalanan Özbek Hükümdarı 
Ubeydullah Han 930’da (1524) Horasan’a 
saldırarak Herat'ı kuşatmışsa da başarılı 
olamamış, 932'de (1526) kızılbaş reisleri¬ 
nin arasında çatışmalar yeniden başlayın¬ 
ca Horasan’a yürüyüp Merv’i ve Meşhed’i 
ele geçirdikten sonra Esterâbâd’a yönel¬ 
miş, Zeynel Han Şamlû’nun Özbekler’e kar¬ 
şı durmayıp Rey'e çekilmesiyle burayı ele 
geçirmişti. Bunun üzerine 10 Muharrem 
935’te (24 Eylül 1528) Tahmasb büyük bir 
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orduyla Horasan'a yöneldi. Türkistan emir¬ 
lerinden teşkil ettiği kuvvetli bir orduyla 
Rûdicâm’da Ubeydullah Han’ı yenilgiye uğ¬ 
rattı (Hasan-ı Rûmlû, s. 274, 279). Ardın¬ 
dan Horasan bölgesine hâkim olan Özbek- 
ler'e karşı yürüdü. Onun Horasan'a gel¬ 
mekte olduğu haberi yayılınca Özbekler 
Merv’e çekildiler. Herat alındı, Tahmasb bu¬ 
rayı kardeşi Behram Mirza'nın idaresine bı¬ 
raktı (936/1529). Tahmasb 937’de (1530) 
Horasan’dan ayrıldıktan sonra Ubeydullah 
Han, Kamışoğlu kumandasında bir ordu¬ 
yu Meşhed’e yolladı. Başarı sağlanamayan 
bu seferin ardından ertesi yıl yine büyük bir 
orduyla Horasan'a girdi, fakat Tahmasb'ın 
geldiğini duyunca geri çekildi ve Herat ye¬ 
niden Safevîler'e bağlandı (939/1533) Bu 
esnada Osmanlılar’ın Irak'a saldırması üze¬ 
rine Şah Tahmasb, Mâverâünnehir bölge¬ 
sinin idaresini kardeşi Sâm Mirza'ya bıra¬ 
kıp batıya yöneldi. 

Sâm Mirza, Herat hâkimliğiyle yetinme¬ 
yip Kandehar’a akınlar düzenledi; ancak 
Kandehar Kalesi’ni kuşattığı sırada Lahor’- 
dan yardıma gelen Kâmrân Mirza'ya ye¬ 
nilip Germsîr’e çekildi. Burada iken Tah- 
masb'a karşı muhalefete başladı. Ubey¬ 
dullah Han bu iç karışıklıklardan faydala¬ 
narak yine Herat'a saldırdı. 942'de (1535) 
Ceyhun’u geçip Meşhed’i kuşattı ve He- 
rat’ı aldı (943/1536). Osmanlılar’m Irakeyn 
Seferi sona erdiğinden Şah Tahmasb Ho¬ 
rasan’a yürüyünce Özbekler Buhara'ya çe¬ 
kildi. Tahmasb, Herat'ta iken pişmanlığı¬ 
nı dile getiren Sâm Mirza’yı affetti ve ar¬ 
dından Kandehar'a saldırarak şehri ele ge¬ 
çirdi. Bu fetih Özbekler tarafından da teb¬ 
rik edildi. Ubeydullah Han bundan sonra 
Horasan'a bir daha hücum etmedi. Onun 
946’da ( 1540) vefatıyla Horasan topraklan 
uzun süreli bir barış dönemine kavuşmuş 
oldu. Öte yandan Kandehar 950’de (1 543) 
Safevîler’in elinden çıktı. Ertesi yıl Bâbür- 
lü Hükümdarı Hümâyun, Tahmasb'dan al¬ 
dığı yardımlara karşılık Kandehar’ı Safevî- 
ler’e teslim ettiyse de kısa süre sonra bu¬ 
rası tekrar kaybedildi ve 965'te (1 558) ye¬ 
niden Safevî hâkimiyetine girdi. 

Tahmasb'ın Osmanlılar’la olan mücade¬ 
lesi ise iç buhranların bir parçası olarak 
gelişme gösterdi. Tekelüler’in iktidardan 
uzaklaştırılmasının ardından Osmanlılar'a 
sığınan Ulama Han'ın kışkırtmasıyla Kanû- 
nî Sultan Süleyman lrakeyn Seferi'ne çıktı 
(940/1533). Vezîriâzam İbrâhim Paşa Teb¬ 
riz’i ele geçirdi. Bu esnada Horasan'da Öz- 
bekler’e karşı savaşmakta olan Tahmasb 
hızla Rey'e döndü. Ancak yorgunluktan do¬ 
layı askerleri büyük ölçüde dağılmıştı. Kaz- 
vin’e gelindiğinde ordunun tamamı 7000 


kişiye kadar düştü. Tahmasb, kardeşleri 
Elkas ve Sâm Mirza'yı Hüseyin Han Şamlû 
ile beraber Tebriz’e yolladı. Bu sırada Ka- 
nûnî Sultan Süleyman İrak taraflarında idi. 
Sultâniye'ye yaklaştığında Dulkadıroğlu 
Mehmed Bey ve Hüseyin Han Tekelü bazı 
kızılbaş Türkmenlerle birlikte Osmanlıiar’ın 
safına geçti. Safevîler ümitsizliğe kapılmış¬ 
ken kuvvetli bir kar yağışı ve soğuk Os¬ 
manlI ordusuna büyük zorluklar yaşattı. 
Kanûnî, Ulama Sultan! ve Dulkadıroğlu 
Mehmed Bey! Tebriz’e gönderip kendisi 
Musul'a çekildi. Bu sırada Gazi Han Teke¬ 
lü de Osmanlılar’ın safına geçip Tebriz ya¬ 
kınlarında Ulama Sultan'a katıldı. Tâhmasb, 
Bağdat hâkimi Şerefeddinoğlu Muham- 
med Han’a haber göndererek geri çekil¬ 
mesini istedi. Muhammed Han, Bağdat’¬ 
taki bütün erzakı tahrip ettikten sonra 
şehri boşaltıp Şîraz'a çekildi. Böylece Bağ¬ 
dat savaş yapılmadan Osmanlıiar’ın eline 
geçti (941/1534). Şah Tahmasb bu arada 
Tebriz’e girip Van Kalesi’ni kuşatma altı¬ 
na alınca OsmanlIlar Bağdat üzerinden ye¬ 
niden Safevî topraklarına girdi. Tahmasb, 
Van kuşatmasını kaldırarak geri çekildi. Os¬ 
manlI ordusu Dergezîn’e kadar ilerlediyse 
de Tahmasb onların karşısına çıkmadı. Ka- 
nûnî’nin dönüşünden sonra Tebriz’e yeni¬ 
den hâkim oldu, Van’ı da aldı. 

Şah İsmâil zamanında Safevîler’e bağ¬ 
lanan Şirvan bölgesi yine eski hâkimleri¬ 
nin idaresine bırakılmış, Şirvanşah 11. Ha- 
lîl Şah, Tahmasb’ın kızı ile evlenmişti. An¬ 
cak onun 1535’te ölümünün ardından Şir¬ 
van bölgesi itaatten çıkmaya başladı. Tah¬ 
masb, 945’te (1 538) bölgeyi bütünüyle hâ¬ 
kimiyeti altına aldıktan sonra kardeşi El¬ 
kas Mirza’nın idaresine bıraktı. Elkas Mir¬ 
za burada tam bir serbestlikle hareket et¬ 
meye başladı; şahın Gürcistan seferi sıra¬ 
sında isyan ederek kendi adına para bas¬ 
tırdı (953/1546). Tahmasb Şirvan’a ordu 
gönderince Elkas Mirza, Şemhal’den Ke- 
fe’ye geçip oradan Osmanlılar’a sığındı. 
Şirvan bölgesinin idaresi İsmâil Mirza'ya 
verildi. Elkas Mirza, İran’a sefer yapılması 
halinde ordunun ve halkın kendisine des¬ 
tek vereceğini söyleyerek Kanûnî’yi yeni 
bir İran seferine ikna etti. 955’te (1548) 
OsmanlIlar İran üzerine yürüdü. Tahmasb, 
Osmanlı ordusunun geçebileceği veya ko¬ 
naklayabileceği yerlerdeki bütün ürünleri 
yaktırıp su kanallarını kapattırdı, kendisi 
de Merend'e çekildi. Kanûnî Sultan Süley¬ 
man, Ulama’yı Van’a, Elkas Mirza’yı Me- 
rend’e yolladı, kendisi de Tebriz'e yürüdü. 
Burada kırk gün kaldıktan sonra Van’ı ele 
geçirdi. Rüstem Paşa’yı Van'da bırakıp 
Kars'a yöneldi ve Kars Kalesi’ni tamir et¬ 


tirdi. Ordu Muş’a çekilince İsmâil Mirza, 
Kars’a saldırıp Osmanlılar’a zayiat verdir¬ 
di. Şah Tahmasb da Hınıs'ı ve Muş'u ate¬ 
şe verdi; Erciş, Ahlat, Adilcevaz’ı yağma¬ 
lattı. Ulama’nın bulunduğu Tercan’a yü¬ 
rüdü, Erzincan'a kadar geldi, bütün böl¬ 
geyi yağma ve talan ettirdi. Osmanlılar’ın 
karşı harekâtı üzerine Karabağ’a döndü. 
Bu yağma ve tahribin öcünü almak için 
Elkas Mirza, Irâk-ı Acem’e yollandı. Elkas 
Kum, Kâşân ve İsfahan’a kadar uzandı, fa¬ 
kat sonra Safevîler tarafından yakalanıp 
Kahkaha (Alamut) Kalesi’ne hapsedildi, bir 
müddet sonra da öldürüldü ( 1550). 

Şah Tahmasb 961 ’de (1 554) yeni bir Os¬ 
manlI seferiyle daha karşı karşıya kaldı. 
Erzurum Valisi İskender Paşa’nın da etki¬ 
siyle OsmanlIlar Safevîler üzerine yürüdü. 
Ancak küçük çatışmalardan ve bazı şehir¬ 
lerin kısa süreli el değiştirmesinden baş¬ 
ka bir netice alınamadı. Osmanlılar’ın kışı 
geçirdikten sonra kuvvetli bir orduyla Azer¬ 
baycan'a saldıracağı anlaşılınca Şah Tah¬ 
masb barış için mektuplar ve elçiler gön¬ 
derdi. Kanûnî'nin de barışa eğilimli olma¬ 
sı sayesinde Amasya’da mektup teatisiy¬ 
le antlaşma sağlandı (11 Receb 962 / 1 Ha¬ 
ziran 1 555), böylece uzun süreli bir barış 
dönemine girildi. Kanûnî’nin oğlu Şehza¬ 
de Bayezid'in babasına isyan edip Safevî¬ 
ler’e sığınması iki devlet arasındaki ilişki¬ 
leri gerginleştirdiyse de onun Osmanlılar’a 
teslim edilmesiyle barış durumu sürdürül¬ 
dü (1 559) ve bu süreç il. Selim ile 111. Mu- 
rad dönemlerinde devam etti. 

Tahmasb'ın Kafkasya politikası da Os¬ 
manlIlar ile olan ilişkilere bağlı olarak ge¬ 
lişmekteydi. Osmanlılar’ın Avrupa ile meş¬ 
gul olmasından faydalanan Tahmasb 947’- 
de ( 1540) Tiflis’i ele geçirdi; 953’te (1 546) 
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Kaheti Valisi Levend Han’ı itaat altına al¬ 
dı. 958’de (1551) Şeki Safevîler'in eline geç¬ 
ti. Bu sayede Gürcistan üzerindeki Safevî 
baskısı arttırılmış oldu. Amasya Antlaş¬ 
masıyla Osmanlı sınırının güvenliği sağ¬ 
lanınca yine Gürcistan’a saldırıp çok sayı¬ 
da esir ve ganimet elde etti. Osmanlılar’- 
la yapılan siyasî temaslar neticesinde Gür¬ 
cistan, OsmanlIlarla Safevîler arasında pay¬ 
laşıldı. Şah Tahmasb’ı meşgul eden diğer 
bir mesele Gîlân bölgesi hâkimlerinin ita¬ 
atten çıkmasıydı. Osmanlılar'ın İran sefe¬ 
ri esnasında Gîlân’ın Biyepes (Biyâpîş) böl¬ 
gesinin hâkimlerinden, aynı zamanda Tah- 
masb’ın eniştesi olan Muzaffer Sultan, Ka- 
nûnî'ye itaatini bildirince Şah Tahmasb 
onun üzerine yürümüş ve ele geçirdikten 
sonra Tebriz’de öldürtmüştü (943/1536). 
Biyepes bölgesinin idaresini eline alan Han 
Ahmed'in küçük yaşta olmasından fayda¬ 
lanıp Behram Mirza'yı bölgenin fethiyle 
görevlendirdi. Onun başarılı olamaması 
üzerine de Han Ahmed’i bölgenin hâkimi 
olarak tanıdı. Fakat ardından gerek halkın 
şikâyetlerinin artması gerekse Han Ah- 
med’in itaatsizliği yüzünden Gîlân’a ordu 
sevkederek bölgeyi zaptetti ve Han Ah- 
med yakalanıp hapse atıldı (975/1568). Gî- 
lânlılar 979’da (1572) Lâhîcân’da ayaklan¬ 
maya teşebbüs ettilerse de Tâhmasb ayak¬ 
lanmayı bastırdıktan sonra bölgenin ida¬ 
resini İmamkulu Mirza’ya bıraktı (Bûdâk 
Münşî Kazvînî, s. 227-232). 

Osmanlılar'a karşı Safevîler’den destek 
sağlamayı düşünen AvrupalI devletler el¬ 
çiler gönderip Tahmasb'ı Osmanlılar’a kar¬ 
şı kışkırtmaya çalıştılar; fakat onun bun¬ 
lara fazla itibar göstermediği anlaşılmak¬ 
tadır. V. Kari tarafından Şah İsmâil'e yol¬ 
lanan elçi onun ölümünden hemen sonra 
İran’a ulaşmış ve mektubu Şah Tahmasb’a 
sunmuştu. Daha çok ticarî amaçlarla do¬ 
ğuya seyahat eden İngiliz Antony Jenkin- 
son ise Tahmasb'dan umduğu ilgiyi gör¬ 
memişti. Yine 1571’de İnebahtı Deniz Sa- 
vaşı’ndan biraz sonra Papa Pius, Tahmasb’a 
elçiler göndererek karadan ve denizden Os- 
manlılar’a karşı harekete geçeceklerini söy¬ 
lemiş, bu arada kendisinin de Suriye ve 
lrak'a saldırıp daha önce kaybedilen top¬ 
rakları geri alabileceklerini telkin etmiş, an¬ 
cak bu teklif Safevî hükümdarınca kabul 
edilmemişti. Öte yandan Hint denizinde 
Osmanlılar’la mücadele halinde olan Por¬ 
tekizlilerin 1551 ve 1574’teki diplomatik 
girişimleri de Şah Tahmasb tarafından il¬ 
gisizlikle karşılanmıştı. OsmanlIlar da onun 
yolladığı kalabalık elçilik heyetlerini kabul 
ederek kıymetli hediyelerle elçiler gönder¬ 


mek suretiyle barışı devam ettirmeye özen 
göstermiştir. 

1574 yılında Şah Tahmasb hastalandı¬ 
ğında şehzadeler ve kızılbaş Türkmenler 
arasında iktidar mücadelesi başladı. Bu 
mücadeleler sırasında Tahmasb 15 Safer 
984’te ( 14 Mayıs 1576) zehirlenerek öldü¬ 
rüldü. Ustaclularin desteğiyle oğlu Haydar 
Mirza tahta geçtiyse de Avşar, Rumlu ve 
Türkmen beylerinin muhalefeti yüzünden 
tahttan indirildi ve yerine II. İsmâil tahta 
çıkarıldı. 

Şah Tahmasb kaynaklarda uzun boylu, 
uzunca yüzlü, açık tenli, ak sakallı olarak 
tanımlanır. Malî konularda cimrilik dere¬ 
cesinde titiz olduğu, zaman zaman mali¬ 
ye defterlerini bizzat kontrol ettiği, savaş¬ 
lar ve aşırı vergiler yüzünden halk arasın¬ 
da derin bir hoşnutsuzluğun bulunmasına 
rağmen onun kişiliğine karşı aşırı bir gü¬ 
ven duyulduğu bilinmektedir. Orduya on 
dört yıl maaş vermediği halde hiçbir şikâ¬ 
yetin vâki olmadığı nakledilir. Sofu bir din¬ 
dar olarak aşırı eğlenceyi, afyonu ve şara¬ 
bı yasaklatmıştı (1 533). Melankolik bir ki¬ 
şiliğe sahipti ve rüya yorumlarına önem 
verirdi. 1565'te ülkede bütün vergileri kal¬ 
dırması yine bir rüyasının etkisiyle olmuş¬ 
tu (a.g.e., s. 225-226). Uzun saltanatı bo¬ 
yunca bizzat katıldığı iki büyük savaştan 
ilki Seksencik mevkiinde Ustaclular’la, di¬ 
ğeri Rûdicâm'da Özbekler'le yapılmıştır 
(Hasan-ı Rûmlû, s. 634-636). Osmanlılar’ın 
Irakeyn Seferi ve Azerbaycan’a yaptıkları 
saldırılarda onlara karşı koyacak bir ordu 
toplayamadığından savaşa yanaşmayıp her 
durumda Osmanlılar’ın bölgeden çekilme¬ 
sini beklemiş, bu suretle elden çıkan yerle¬ 
ri geri alma imkânı bulmuştu. Babasının 
dinî düşünce ve uygulamalarını normal¬ 
leştirmiş, Ca’ferîliği hâkim kılmaya çalış¬ 
mıştır. Kendi yazdığı Tezkirede de belirt¬ 
tiği gibi Osmanlılar'la iyi geçinmeyi esas 
almış, Kanûnî’den daima iyi sözlerle bah¬ 
setmiştir. Vefatında dokuz oğlu ile sekiz 
kızı hayattaydı. Oğullarından Haydar'ın ve 
Mustafa Mirza’nın katlinden sonra II. İs¬ 
mâil ve Muhammed Hudâbende şah ol¬ 
muş, diğer oğulları Süleyman, Mahmûd, 
İmamkulu, Ali ve Ahmed, II. İsmâil tara¬ 
fından öldürülmüştür. Tahmasb’ın Tebriz 
ve Meşhed surlarını tamir ettirdiği, Kaz- 
vin'de saray, cami ve hamam, Kum’da 
medrese, Sultâniye ile Zencan arasında bir 
ribât yaptırdığı bilinmektedir. Cülûsundan 
966 (1559) yılına kadar İran'da cereyan 
eden olayları anlattığı Tezkire adıyla bir 
hal tercümesi kaleme almıştır ( Tezkire-i 
Şâh Tahmasb, nşr. Emrullah Safevî, Tah¬ 


ran 1363 hş., Ttrc. Hicabi Kırlangıç, İstan¬ 
bul 2001). 
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TAHMÎD 

(bk. HAMD; HAMDELE). 
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TAHMID 

( ) 


Namazda rükûdan kalkarken 
hamd anlamı içeren duayı okuma 
(bk. TESMÎ ). 


r ~ı 

TAHMİS 

( ) 

Bir gazelin her beytinin 
önüne aynı vezinde 
ve anlam bütünlüğü içinde 
üç mısra ilâve edilerek oluşturulan 
beş-yedi bendlik musammatlara 
verilen ad 

, (bk. MUSAMMAT). , 
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TAHNÎK 


r n 

TAHNÎK 

( clÇ^İİ ) 


Hurma ezmesi 

veya bal gibi tatlı bir maddenin 
yeni doğan çocuğun 
damağına sürülmesi anlamında 
bir terim. 


Sözlükte “damak" anlamındaki hanek 
kökünden türeyen tahnîk terim olarak 
“ağızda yumuşatılan hurmanın veya bal 
gibi tatlı bir maddenin yeni doğmuş ve 
henüz süt emmeye başlamamış bebeğin 
damağına sürülmesi" demektir. Kelime, 
tahnîk uygulamasında hurmanın damak¬ 
ta ezilmesini ifade ettiği gibi bu işin eği¬ 
timle ilgili yönüne de işaret eden bir mâ¬ 
na taşımaktadır. Nitekim Tâlha b. Ubeydul- 
lah'ın Hz. Ömer'e, “Sosyal işler seni eğitti 
ve sana tecrübe kazandırdı” derken, “Kad 
hanneketke’l-umûr” ifadesini kullanması 
(tbnü’l-Esîr, I, 452) bunu doğrulayan bir 
örnektir. Tahnîkin bu terim anlamı dışında 
ölünün çenesinin bağlanması, abdestte 
çenenin altının su ile temas edecek şekil¬ 
de meshedilmesi, Mâlikî ve Hanbelî mez¬ 
heplerinde sarığın etrafına sarılan tülben¬ 
din çenenin altından bir veya iki defa do¬ 
lanması gibi mânaları da vardır (Mu.F, X, 
276), 

İslâm’dan önce de uygulanan tahnîk bir 
Arap âdeti olduğundan ibadet değil âdet 
sünnetleri arasında sayılmalıdır (M. Rev- 
vâs Kal'acî, 1, 445). Fakat bu âdet Hz. Pey¬ 
gamber tarafından onaylandığı ve bizzat 
uygulandığı için müstehap kabul edilmiş¬ 
tir (Nevevî, XIV, 122-123; Mu.F, X, 276). 
Nitekim Hz. Âişe yeni doğan bebeklerin 
Resûl-i Ekrem’e getirildiğini, onun hayır ve 
bereket duasında bulunduğunu, adlarını 
koyduğunu ve ağzında iyice yumuşattığı 
kuru hurmayı damaklarına sürdüğünü an¬ 
latmaktadır (Müsned, VI, 212; Müslim, 
“Tahâret", 101, “Âdâb”, 27; Ebû Dâvûd, 
“Edeb”, 1 16). Hz. Haşan ile Hüseyin, Ab¬ 
dullah b. Ebû Talha, İbrâhim b. Ebû Mû- 
sâ el-Eş‘arî, Münzir b. Ebû Üseyd es-Sâi- 
dî, Abdullah b. Abbas, Abdullah b. Zübeyr 
b. Avvâm, Sinân b. Seleme el-Hüzelî, Ab¬ 
dullah b. Hâris b. Amr el-Kureşî, Abdullah 
b. Hâris b. Nevfel, Abdurrahman b. Zeyd 
b. Hattâb el-Adevî, Muhammed b. Nü- 
bayt, Yahyâ b. Hallâd ez-Züraki ve Nu‘- 
mân b. Beşîr, Resûlullah'ın tahnîk yap¬ 
tığı kişiler arasındadır. Bunlardan Abdul¬ 
lah b. Ebû Talha gibi, henüz ana rahmin¬ 
de iken annesinin faziletli bir davranışı se¬ 
bebiyle Hz. Peygamber'in duasına mazhar 


olanlar da vardır. Ebû Talha el-Ensârî'nin 
eşi Ümmü Süleym bint Milhan, daha ön¬ 
ce bir çocuğunun vefatını sabır ve tevek¬ 
külle karşıladığı için Resûl-i Ekrem'den ha¬ 
yırlı evlâtlar dünyaya getirme yolunda dua 
almış ve bir erkek çocuk doğurmuştu. Ye¬ 
ni doğan bebeği Hz. Peygamber’e gön¬ 
dermiş, bebeğin ağzına ilk lokmayı onun 
koymasını ve adını onun vermesini iste¬ 
mişti. Resûlullah bir acve hurmasını çiğ¬ 
neyip yumuşattıktan sonra bebeğin ağzı¬ 
na sürmüş, bebek hurmanın tadını alıp 
yutkunmaya başlayınca, “Bakın şu ensa- 
rın hurma sevgisine!” diyerek bebeğin yü¬ 
zünü okşamış ve adını Abdullah koymuş¬ 
tur (Buhârî, “Zekât”, 69, “Libâs”, 22; Müs¬ 
lim, “Âdâb”, 22-23, “Fezâ’ilü’ş-şahâbe”, 
107, “Libâs”, 109). 
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Hz. Peygamber, yeni doğan, hatta he¬ 
nüz doğmayan bazı çocuklara özel ilgi 
göstermiş, hamile olan baldızı Esmâ bint 
Ebû Bekir’e Hz. Âişe ile haber göndererek 
doğacak çocuğun adını kendisinin koyaca¬ 
ğını söylemiştir. Çocuk doğunca ona Ab¬ 
dullah adını vermiş, kendi ağzında yumu¬ 
şattığı hurma ile tahnîk yapmıştır (Bu¬ 
hârî, “Menâkıbü’l-enşâr”, 45, ‘“Aklka”, 1; 
Müslim, “Âdâb”, 25-26; Tirmizî, “Menâ- 
kıb”, 44). Muhacirler Medine'ye gelince ya- 
hudilerin onlara büyü yaptığı, bu yüzden 
çocuklarının olmayacağı şeklinde bir de¬ 
dikodu çıktığı için, Medine’de dünyaya ge¬ 
len ilk muhacir çocuğu olması dolayısıyla 
Abdullah b. Zübeyr’in doğumu müslüman- 
lar arasında büyük bir sevince yol açmış¬ 
tır. 

Bedreddin el-Aynî’ye göre hurma ile tah¬ 
nîk yapma çocuğun inançlı olmasını sağ¬ 
lama ve Allah’tan lutuf beklentisi içinde 
olma düşüncesine dayanmaktadır. Resûl-i 
Ekrem hurma ile mümin arasında benzer¬ 
lik kurmuş, hurmanın çekirdeğine varın¬ 
caya kadar faydalı olması gibi müminin 
de her zaman faydalı işler yaptığını söy¬ 
lemiştir ( c CJmdetü’l-kârî, XXI, 84). Tahnîk 
uygulamasıyla çocuğun ruh ve beden açı¬ 
sından sağlıklı olması hedeflenmekte, du¬ 
asından bereket umulan sâlih bir kul ta¬ 
rafından karakter eğitiminin ilk adımı atı¬ 
lan çocuğun midesine de ilk defa helâl ve 
tatlı bir besinin girmesi arzulanmaktadır. 
Tahnîk yapan kimse erkek veya kadın ola¬ 
bilir, ancak onun sâlih ve nezih bir kişi ol¬ 
masına ve hastalıklı bulunmamasına dik¬ 
kat edilmelidir. Günümüzde tahnîk uygu¬ 
laması Türkiye'de ve çeşitli İslâm ülkele¬ 
rinde farklı isimler altında ve değişik bi¬ 
çimlerde sürdürülmektedir. 


Zekeriya Güler 


r n 

TAHRAN 

( O'j#’ ‘Gbs 5 ) 


L 


İran İslâm Cumhuriyeti nin başşehri. 


Kuzey İran’da Elburz sıradağlarının he¬ 
men güneyinde denizden ortalama 1150 
m. yükseklikte kurulmuştur. Adı Ortaçağ 
kaynaklarında umumiyetle Tihrân, bazan 
Tehrân-Tahrân şeklinde kaydedilmiştir. Adı¬ 
nın nereden geldiği ve bu yerleşim yerinin 
ne zaman kurulduğu bilinmemektedir. X. 
yüzyıl İslâm coğrafyacılarından İstahrî’nin 
Mesûlikü'l-memâlik adlı eserinin farklı 
nüshalarında Behzân veya Behrân şeklin¬ 
de geçen yerleşim yerinin Tahran ile ilişki¬ 
sinin olup olmadığı tartışmalıdır. Bununla 
birlikte XII. yüzyıl müelliflerinden Sem’ânî 
tarafından 261’de (875) Askalân'da vefat 
ettiği kaydedilen (el-Ensâb, VIII, 275) mu- 
haddis Ebû Abdullah Muhammed b. Ham- 
mâd’ın “Tihrânî Râzî” nisbesini taşıması 
Tahran’ın yerleşim yeri olarak en geç III. 
(IX.) yüzyıldan beri mevcut olduğunu gös¬ 
termektedir. Tahran'ın yaklaşık 6 km. gü¬ 
neydoğusunda bulunan Rey (Rhages) ka¬ 
lıntılarının kuzeyinde yer alan Çeşme-i Alî 
tepesi ve Elburz dağları eteklerinde Kay- 
tariye tepelerindeki arkeolojik buluntular 
Tahran'ın yakın çevresinde yerleşik haya¬ 
tın oldukça eskilere uzandığını ortaya koy¬ 
maktadır. Tahran adı kaynaklarda VI. (XII.) 
yüzyıldan itibaren sıkça geçmeye başlar. 
İbnü’l-Belhî, Fars eyaletindeki Gevâr’dan 
bahsederken narının tıpkı Tihran narı gibi 
olduğunu belirtir (Fârsnâme, s. 134). Aynı 
bilginin Sem’ânî tarafından tekrarlanma¬ 
sı dikkat çekicidir. Râvendî, Irak Selçuklu 
Hükümdarı Sultan Arslanşah b. Tuğrul’un 


416 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 



TAHRAN 



Tahran'dan 
bir görünüş 


annesinin 7 Receb 561 (9 Mayıs 1166) ta¬ 
rihinde Rey'den Nahcıvan’a giderken Tah- 
ran’ın yukarı kısmında konakladığını yaz¬ 
maktadır (Rahatü’ş-şudûr, s. 293). Tah- 
ran'la ilgili daha dikkate değer bir tasvir 
yaklaşık 618 (1221) yılında bölgeden ge¬ 
çen Yâküt el-Hamevî’de görülür. Müellifin 
verdiği bilgiye göre Tahran bu sırada on iki 
mahalleden oluşan büyük bir köy duru¬ 
mundadır. Evler genellikle yer altına inşa 
edilmiştir. Yerleşim yerinin etrafı bağ ve 
bahçelerle çevrilidir ( Mu^cemü ’l-büldân, IV, 
58-59). 

Tahran, Rey'in Moğollar tarafından tah¬ 
rip edilmesinden (617/1220) sonra şehir 
halkından bazılarının göç ederek buraya 
yerleşmesiyle gelişme gösterdi. Zekeriyyâ 
el-Kazvînî büyük bir köy olarak nitelediği 
Tahran'da pek çok ağaç, bağ ve bahçe bu¬ 
lunduğunu kaydetmektedir. Tahran adı İl¬ 
hanlI kaynaklarında zaman zaman küçük 
bir yerleşim yeri diye geçer (Reşîdüddin 
Fazlullâh-ı Hemedânî, 111, 181, 287). XIV. 
yüzyılın ortalarında Hamdullah el-Müstev- 
fî Tahran’ı muteber bir kasaba olarak zik¬ 
reder. Müellif bu kasabanın havasının Rey’- 
den daha güzel olduğunu söyler (Nüzhe- 
tü’l-kulûb, s. 55). Tahran, Abdullah b. Mu- 
hammed b. Kiyâ el-Mâzenderânî tarafın¬ 
dan yaklaşık 765 (1363) yılında kaleme alı¬ 
nan Risûle-i Felekiyye adlı eserde (s. 155) 
750 (1349) yılına ait bütçe içerisinde gö¬ 


rülmektedir. Söz konusu bütçede Tahran, 
vergi gelirleri Rey İdarî birimine dahil olan 
toplam on bir yerleşim yerinden biri ola¬ 
rak kaydedilmiştir. İspanyol seyyahı Don 
Ruy Gonzales de Clavijo, Semerkant’a gi¬ 
derken 1404’te Tahran'dan geçmiştir. Mü¬ 
ellifin verdiği bilgilerden bu dönemde şeh¬ 
rin surlarının bulunmadığı anlaşılmakta¬ 
dır (Embassy to Tamerlane, s. 167). Orta- 
çağ'da Tahrânî nisbesiyle anılan âlimler 
arasında muhaddis Ebû Abdullah Mu- 
hammed b. Hammâd’ın adı zikredilebilir 
(Sem'ânî, VIII, 274-275). 

Safevîler devrinden itibaren Tahran git¬ 
tikçe önem kazandı. Rızâ Kulı Han'ın nak¬ 
lettiğine göre Safevîler'in atası Seyyid Ham- 
za'nm mezarı Tahran'ın güneydoğusunda¬ 
ki Şah Abdülazîm Türbesi yakınlarında idi. 
Buna batıda Osmanlı, doğuda Özbek teh¬ 
didi karşısındaki elverişli konumu da ek¬ 
lenince Tahran’ın etrafını Şah I. Tahmasb 
surlarla çevirtti ve bir pazar yeri inşa et¬ 
tirdi. Şehri çeviren surlarda dört ana ka¬ 
pı ve 114 burç bulunmaktaydı. 11. Şah İs¬ 
mail'in yerine tahta çıkmak isteyen Şeh¬ 
zade Haşan Mirza 985 (1577) yılında bu 
şehirde idam edildi. Şah I. Abbas 998'de 
(1589-90) Özbekler’e karşı sefere çıkarken 
Tahran'da hastalandığı ve bu durumdan 
istifade eden Özbekler Meşhed’i ele ge¬ 
çirdiği için Tahran bu dönemde bir süre 
uğursuz sayıldı. 1618 yılında Pietro della 


Valle, Tahran'ın Kâşân'dan daha küçük ol¬ 
duğunu ve beylerbeyinin burada ikamet 
ettiğini belirtmektedir. Sir Thomas Her- 
bert 1627’de ziyaret ettiği Tahran’ın nü¬ 
fusunu yaklaşık 3000 hâne diye vermek¬ 
tedir. AvrupalI seyyahların yazdığına göre 
Tahran, Afgan istilâsı esnasında Afganlı- 
lar’a direnerek onlara ağır kayıplar verdir¬ 
di; ancak sonunda şehir düştü. AfganlI¬ 
lar, 1141’de (1728) Mihmândûst savaşını 
kaybedince Tahran’da büyük katliam ya¬ 
parak İsfahan’a döndüler. 1173 (1760) yı¬ 
lında Kerim Han Zend, muhtemelen ileri¬ 
de devlet merkezi şeklinde kullanılması 
düşüncesiyle Tahran'da hükümet binala¬ 
rı, divanhane, saray, harem ve muhafızla 
için yapılar inşa ettirdi. Senîuddevle bun¬ 
lara bir bahçe ekledi. Fakat Kerim Han 
Zend'in daha sonra Şîraz'ı başşehir edindi¬ 
ği görülmektedir. Kerim Han Zend’in 1193’- 
te (1779) ölümünün ardından Ağa Mu- 
hammed Han Kaçar, devlet merkezi hali¬ 
ne getirdiği Tahran yakınlarındaki Rey'de 
önemli bir dinî merkez olan Şah Abdüla¬ 
zîm semtinde tahta çıktı. Ancak Ca'fer Han 
Zend, 1200 (1786) yılında Fars'tan hare¬ 
ketle savaşmadan Tahran’a girdi ve bu¬ 
rasını başşehir yaptı. Tahran, Zendler’in 
ardından Kaçarlar’ın da başşehri oldu ve 
bu durum günümüze kadar devam etti. 
Mescid-i Şah Camii, Sipehsâlâr Camii ve 
Medresesi, Gülistan Sarayı devrin önemli 
yapılarıdır. 

Tahran, XIX. yüzyıl başlarındaki Fransız- 
İngiliz rekabeti döneminde her iki devlet¬ 
ten gelen elçiler tarafından ziyaret edildi. 
Şehir, Nâsırüddin Şah’ın uzun iktidarı za¬ 
manında (1848-1896) gelişme imkânı bul¬ 
du. Eski hendekle surlar ortadan kaldırıla¬ 
rak şehre sekizgen bir şekil verildi. İplik, 
silâh, kâğıt, kibrit ve şeker fabrikaları ku¬ 
ruldu. Eğitimi yaymak amacıyla yeni med¬ 
reseler açıldı. Tahran, Meşrutiyet devrin¬ 
den itibaren gelişmesini devam ettire¬ 
rek bütün İran’ın gerçek anlamda siyasî 
ve kültürel başşehri oldu. I. Dünya Sava- 
şı’nda Tahran ile Hazar denizi arasındaki 
bölge Rus hâkimiyetine girdi. General Mu- 
hammed Rızâ Han, 21 Şubat 1921 tari¬ 
hinde Kazvin’de bulunan 2500 kadar Ka¬ 
zak askeriyle birlikte Tahran'a girerek ida¬ 
reyi ele geçirdi. 1923 yılı sonunda son Ka¬ 
çar hükümdarı Ahmed Şah ülkeyi terket- 
mek zorunda kaldı. Gücü tamamen ele ge¬ 
çiren Rızâ Şah Pehlevî 25 Nisan 1926’da 
Tahran'da tahta çıktı. 

Tahran’ın çehresi Rızâ Şah zamanında 
hızla değişti. 1930’da Belediye Kanunu, 
1933 yılında büyük caddelerin inşası için 
yeni bir kanun çıkarıldı. Birbirini dikine ke- 
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sen geniş ve iki tarafı ağaçlıklı caddeler 
açılarak Tahran’a modern bir görünüm 
kazandırıldı. Kısa bir süre sonra bakanlık ve 
hükümet binaları inşa edildi. Tahran Üni¬ 
versitesi (Kitâbhâne-i Millî), Mûze-i îrân-ı 
Bâstân, Tahran Demiryolu İstasyonu ve 
Mihrâbâd Havaalanı bu dönemde hizmete 
girdi. Tahran II. Dünya Savaşı'nda Sovyet 
ve İngiliz askerleri tarafından işgal edildi. 
Şehir, 1943 yılında Frankiin D. Roosevelt, 
VVinston Churchill ve Joseph Stalin’in ka¬ 
tılımıyla toplanan ve savaşın seyrini değiş¬ 
tiren önemli kararların alındığı konferan¬ 
sa ev sahipliği yaptı. Tahran’ın fizikî yapı¬ 
sı XX. yüzyılın ikinci yarısında hızlı bir de¬ 
ğişim daha geçirdi. Şehir bu devirde büyük 
bir metropole dönüştü. Muhammed Rızâ 
Şah’a göre Gülistan Sarayı’nın büyük bir 
kısmı, Takıyye-i Devlet, Tophâne Meydanı, 
surlar ve eski kale çağdaş bir şehre uygun 
binalar değildi. Bu yapılar 1950 ve 1960’h 
yıllarda yok edilerek yerine modern bina¬ 
lar inşa edildi. Tahran pazarı ikiye bölün¬ 
dü. Büyük ve geniş caddelerin yapımı için 
birçok tarihî bina yıkıldı. Pek çok eski ve 
önemli İran bahçesi ortadan kaldırılıp ye¬ 
ni yerleşim alanları açıldı. 

1979 yılındaki İslâm devrimi Tahran'ın 
fiziksel ve demografik yapısını önemli öl¬ 
çüde etkiledi. Bu devirde pek çok gecekon¬ 
du binası yasal statüye kavuştu ve kısa 
sürede bunlara yenileri eklendi. Muham¬ 
med Rızâ Şah Pehlevî zamanında başla¬ 
nan bazı projeler durduruldu ve şehirde 
yer alan pek çok önemli caddenin adı de¬ 
ğiştirildi. 1992 yılından itibaren bir imar 
planı yapılarak yeni caddeler ve kültür mer¬ 
kezleri açıldı. Tahran'ın kuzeyinde yer alan 
İlâhiye ve Niyâverân’da şehrin siluetini ta¬ 
mamen değiştiren yüksek binalar inşa edil¬ 
meye başlandı. Bu durum aynı zamanda 
eski zengin soyluların yerini yeni zenginle¬ 
rin almasıyla şehrin sosyal dokusunu da 


Tahran'da Âzâdî Meydanındaki anıt 



Tahran'da 
Firdevsî 
Meydanı 

önemli ölçüde değiştirdi. Tahran, İran-Irak 
Savaşı esnasında (1980-1988) tahribata mâ¬ 
ruz kaldı ve pek çok kişi hayatını kaybetti. 
Savaştan kaçan milyonlarca insanın Tah¬ 
ran’a gelmesiyle şehrin nüfusu hızla arttı. 
Savaştan sonra şehirde Sovyet tipi ucuz 
apartman binaları yapılmaya başlandı. Bu 
gelişme pek çok eski ev ve mahallenin yok 
olmasına sebep oldu. Tahran’a ait eski mi¬ 
marinin tipik örneklerini bugün ancak Fer- 
mâniye, Zaferâniye, Niyâverân ve Şehre- 
kigarp’ta görmek mümkündür. 

Tahran’ın fiziksel yapısı gibi demogra¬ 
fik yapısı da hızlı bir değişim gösterdi. Şeh¬ 
rin nüfusu 1268’de (1852) yapılan sayım¬ 
da 155.736 kişiydi (Âmâr-i Dârü’L-hilâfe-yi 
Tahran, s. 346, 355). Nüfus XX. yüzyılın 
başlarından itibaren hızla artarak 1922’de 
210.000, 1940’ta 540.000. 1956’da 1.5 
milyon, 1966’da 3 ve 1986’da 6 milyona 
ulaştı. Bu hızlı artış devam ederek 1996'- 
da 6.759.845’e, 2009 yılının ortalarında 
8.250.000’e yükseldi. Şehir XIX. yüzyılın 
sonlarından itibaren özellikle Azerbaycan’¬ 
dan, 1970’li yıllardan itibaren Güneybatı 
İran'dan büyük oranda göç aldı. Tahran 
günümüzde İran'ın sosyal, ekonomik ve 
kültürel hayatında çok önemli bir yere sa¬ 
hiptir. Tahran Üniversitesi İran’ın önde ge¬ 
len üniversitelerinden biri olup 1934 yılın¬ 
da dört fakülteyle (Tıp, Hukuk ve Siyasal 
Bilgiler, Edebiyat, Bilimler) öğretime baş¬ 
ladı. Ardından Mühendislik, İlâhiyat, Güzel 
Sanatlar, Veterinerlik, Ziraat, Diş Hekimli¬ 
ği, Eczacılık, Eğitim, İdarî Bilimler, Orman, 
İktisat gibi yeni fakülteler açıldı (geniş bil¬ 
gi için bk. E/r., IX, 140-156). Şehirde gıda, 
makine yapımı, otomotiv sanayii en başta 
gelen faaliyetlerdir. Bugünkü İsfahan eya¬ 
letine bağlı Necefâbâd'da yer alan eski bir 
kasaba Tahran adını taşımaktaydı. Mu- 
haddis Ebû Sâlih Ukayl b. Yahyâ et-Tahrâ- 
nî (ö. 258/872), Ebû Bekir İbrâhim b. Sü¬ 


leyman, Saîd b. Mihrân b. Muhammed, Ali 
b. Rüstem b. Mityâr ve Ebü’l-Abbas Ah- 
med b. Muhammed daha az bilinen bu ka¬ 
sabaya mensuptur (Sem'ânî, VIII, 271-272; 
Yâküt, IV, 58). 
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TAHRÎC 

( ) 

Hadislerin aslî kaynaklarını 
ve isnadlarını 
belirleme yöntemi. 

Sözlükte “çıkmak” anlamındaki hurûc 
kökünden türeyen ve "çıkarmak, hüküm 
elde etmek” mânasına gelen tahrîc keli¬ 
mesi hadis ilminde üç anlamda kullanılır. 
1. Bir hadisi isnadıyla birlikte bir kitaba 
alıp nakletmek. Bu anlam, daha çok ilk 
dönem müelliflerinin derledikleri hadisler¬ 
den kitap oluşturma faaliyetlerini ifade 
eder. 2. Belirli kitaplardan seçilen hadis¬ 
lerle yeni bir kitap meydana getirmek. 3. 
Bir eserde Hz. Peygamber'e veya sonraki 
iki nesle isnad edilen rivayetlerin temel 
kaynaklardaki yerlerini göstermek, bunla¬ 
rın isnad ve sıhhat açısından durumuna 
işaret etmek. Tahrîcin ileriki dönemlerde 
yerleşik hale gelen bu son anlamı özellikle 
IV. (X.) yüzyıldan sonra isnadların uzama¬ 
sı, çeşitli ilim dallarına ait eserlerde kul¬ 
lanılan hadislerin kaynağına işaret etme¬ 
ye verilen önemin giderek azalması gibi 
sebeplerle yaygınlık kazanmıştır. Tahrîc 
yapana muharric, hadisin kaynağına ve¬ 
ya râvisine mahreç denir. Tahrîc sonunda 
oluşan eserler de tahrîc adıyla anılır. 

Hadis edebiyatının önemli bir türü olan 
tahrîc, aynı zamanda diğer ilim dallarına 
ait literatürün hadis ilmi açısından denet¬ 
lenmesini sağlar. İçinde hadis kullanılan 
herhangi bir eserle aslî hadis kaynakları 
arasında ilişki kuran tahrîcin amacı muh¬ 
telif İslâmî ilimlere dair eserlerde dağınık 
halde bulunan hadislerin tesbiti, bunların 
isnadı ve metninin değerlendirilmesidir. Bu 
sebeple tahrîc literatürünün hadise bazan 
tenkit literatüründen daha fazla hizmet 
ettiği söylenebilir. Tahrîcin faydaları hem 
isnad hem metin incelemesi alanlarında 
görülür. İsnad incelemesi alanındaki fay¬ 
dalarından biri hadisin bütün tariklerinin 
bir araya getirilip karşılaştırılmasıdır. Böy- 
iece isnadın niteliği ve ayrıntıları görülür, 
hadisin sıhhatine dair hüküm vermede 
etkili olan şâhid ve mütâbi' rivayetler bi¬ 


linir, hadisle amel edilip edilmeyeceği yö¬ 
nünde bir kanaat hâsıl olur. İsnadda ge¬ 
çen râviler müphem ise kimlikleri, değilse 
tedlis veya ihtilât gibi kusurlarla muallel 
olup olmadıkları gibi hususlar tahrîc so¬ 
nucunda ortaya çıkar. Metin alanındaki 
faydası hadis metninde geçen ve kolayca 
anlaşılmayan garîb bir lafzın başka bir ta¬ 
rikte açıklanmış olmasıdır. Ayrıca ihtisar, 
kalb, tashif, tahrif, lahn, idrâc ve ziyâde 
gibi râvilere ait hata, vehim ve tasarruf¬ 
lar yine tahrîc neticesinde öğrenilir. Nâsih 
ve mensuh rivayetlere vâkıf olmak, hadis¬ 
lerin vürûd sebeplerine ulaşmak, mâna ile 
rivayet edilip edilmediğini belirlemek ve 
metin farklılıklarını ortaya çıkarmak, ha¬ 
disi istinsah edenlerin düştüğü hataları 
tesbit etmek, illetleri ortaya çıkarmak da 
tahrîc sayesinde mümkün olur. Tahrîc, 
âlimlerin isnad ve hadis hakkındaki hü¬ 
kümlerinden hareketle onların mezheple¬ 
rini ve hadis değerlendirme usullerini bil¬ 
meye de imkân tanır. Bu bilgiler, tahrîcin 
özellikle hilâf ve cedel maksatlı veya bir 
muhalefet aracı olarak kullanıldığı durum¬ 
larda hadisi daha iyi anlamaya katkı sağ¬ 
ladığı gibi onun sıhhat derecesiyle ilgili 
ipuçlarını da içerir. Aynî ve İbn Hacer'in 
Buhârî'nin el-Câmi c u'ş-şahîh' ine yazdık¬ 
ları şerhlerde görüldüğü gibi hadislerin 
tahrîcinde ve değerlendirilmesinde mez¬ 
hep mensubiyetinin de etkili olabildiğini 
ortaya koyan bu durum tahrîcin bazan asıl 
amacı dışında kullanıldığını gösterir. Ha¬ 
disleri senedsiz zikredilen bazı önemli eser¬ 
lerin değer kaybına uğradığı zannı da tah- 
rîcle ortadan kalkar. 

Hadis İlimlerinin Şubesi Olarak Tahrîc. 
Usulü ve kaideleri hadis ilmiyle beraber 
doğmuş olan tahrîc isnad ve metin ince¬ 
lemesinden meydana gelen hadis tenkit 
sürecinin bir başlangıcıdır. Bir teknik dene¬ 
tim mekanizması olduğu için tahrîci “fen” 
(ilim ve bilgi kolu) kelimesiyle ifade et¬ 
mek ve hadis ilimlerinin bir şubesi olarak 
değerlendirmek mümkündür. Hadis ilim¬ 
lerinin pek çoğuyla ilişkili olan tahrîc, bir 
konudaki rivayetleri çeşitli tarikleriyle gör¬ 
meyi gerektirdiği için hadislere küllî bir ba¬ 
kış açısıyla yaklaşmaya ve onları kapsam¬ 
lı biçimde değerlendirmeye imkân verir. 
Rivayetleri birleştirme yönteminin sağla¬ 
dığı imkânlarla râvilerin durumlarını belir¬ 
lemeye yarayan hadis ilimlerine yakınlığı 
düşünüldüğünde tahrîcin hadis tenkidiy¬ 
le olan münasebeti ortaya çıkar. 

Tahrîc Usulleri. Tahrîc için geliştirilen 
usullerin uygulanmasında hadisin isnadın¬ 
da veya metnindeki bir vasfın bilinmesi 
önem taşır. Meselâ hadisin ilk râvisi olan 
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sahâbî biliniyorsa müsnedlere ve Mizzî'- 
nin Tuhfetü'l-eşrâfı gibi sahâbî isimleri¬ 
ne göre alfabetik eserlere, sahâbîden son¬ 
raki râvi biliniyorsa merâsil kitaplarına, 
isnaddaki bir râviden hareket edilecekse 
cerh-ta’dîi ve ricâl kitaplarına, müellifin ilk 
hocası konumundaki râvi belli ise mu’cem 
ve meşyeha türü eserlere başvurulabilir. 
Hadisin metni esas alınıyor ve ilk kelime¬ 
si biliniyorsa etrâf kitapları iie miftah ve 
fihristlere, metindeki herhangi bir lafzın 
bilinmesi durumunda el-Mu c cemü'l-mü- 
fehres li-elfâzi'1-hadîşi'n-nebevî gibi 
eserlere, hadisin konusu üzerinden araş¬ 
tırma yapılacaksa câmi, musannef ve sü- 
nenlerle Miftâhu künûzi's-sünne gibi fih¬ 
ristlere müracaat edilebilir. Hadisin sıhha¬ 
ti hakkında daha önce verilmiş bir hüküm 
esas alınmak suretiyle de tahrîc yapılabi¬ 
lir. Meselâ mevzû olduğu söylenen bir ha¬ 
dis için öncelikle mevzûat kitaplarına, meş¬ 
hur bir hadis için meşhur hadislere dair li¬ 
teratüre bakmak gerekir. 

Tahrîc Kaideleri. 1 . Tahrîci yapılan hadi¬ 
sin senedi zikredilir ve yer aldığı aslî kay¬ 
naklar belli bir düzene göre sıralanır. 2. Ha¬ 
disin muttasıl veya münkatı’ diğer bütün 
tarikleri, mütâbi’ ve şâhid rivayetleri, âlî ve 
nâzil isnadları, bedel, müsâvat ve musâfa- 
haları toplanır. Muallak tariklerinin isnad- 
ları mümkünse vasledilir. Bütün tarikleri¬ 
nin kesiştiği bir râvi (medar) varsa zikredi¬ 
lir. 3. Hadisin isnadındaki incelikler belirti¬ 
lir ve râvilerinin cerh ve ta’dîl açısından 
durumları hakkında mütekaddimîn âlim¬ 
lerinin değerlendirmeleri aktarılır. 4. İsnad 
incelemesinin ardından hadisin farklı ta¬ 
riklerine ait metinler karşılaştırılıp bunlar 
arasındaki farklar ve ortak noktalar belir¬ 
lenir. 5. Metindeki garîb ve müphem lafız¬ 
lar açıklanarak hadisteki şâz ve illetli hu¬ 
suslar gösterilir. 6. Âlimlerin hadisin sıh¬ 
hat açısından durumu hakkındaki görüş¬ 
leri zikredilir. 7. Elde edilen bütün bilgiler 
değerlendirilip hadisin sıhhat derecesi (hük¬ 
mü) ortaya konur. 

Literatür. Tahrîc bağlamında hadisleri 
kaynağına ilk defa Tirmizî’nin (Abdülmev- 
cûd M. Abdüllatîf, 1, 142-143) veya Neve- 
vî'nin (Münâvî, 1,21) nisbet ettiği kayde¬ 
dilmekle birlikte bazı çağdaş araştırmacı¬ 
ların aktardığı genel kanaate göre bu ko¬ 
nunun öncüleri arasında Ahmed b. Hüse¬ 
yin el-Beyhaki, Ebû Nuaym el-İsfahânî ve 
Hatîb el-Bağdâdî yer almaktadır (Bekkâr, 
s. 18-19). İlk tahrîc eserleri içinde Beyha- 
kı'nin Tahıîcü ehâdîsi'l-Ümmü (Brockel- 
mann, GAL, I, 447; SuppL, il, 619), Hatîb 
el-Bağdâdî'nin Şerîf Ebü’l-Kâsım Ali b. İb- 
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râhim el-Hüseynî’nin el-Fevâ’idü'l-mün- 
tehabe eş-şıhâh ve'l-ğarâ’ib (Dârü’l-kü- 
tübi'z-Zâhiriyye, nr. 698) ve Ebü’l-Kâsım 
Yûsuf b. Muhammed el-Mehrevânî'nin yi¬ 
ne el-Fevâtidü'l-müntehabe eş-şıhâh 
ve'l-ğara’ib (nşr. Halîl b. Muhammed el- 
Arabî, Riyad 1419/1998; nşr. Suûd b. îd b. 
Umeyr el-Cerbûî, Medine 1422/2002) adlı 
eserleri üzerine yaptığı tahrîcler ile tale¬ 
besi Ebû Muhammed Ca'fer b. Ahmed es- 
Serrâc’ın rivayetlerini tahrîc ettiği el-Fe- 
vâ’idü'l-müntehabe eş-şıhâhu'l-‘avâlı- 
si (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 944), Hâ- 
zimî'nin Tahrîcü ehâdîşi'l-Mühezzeb li'ş- 
Şîrâzısl (Mahmûd et-Tahhân, s. 16) zikre¬ 
dilmektedir. Merginânî'nin el-Hidâ ye’si 
üzerine Abdullah b. Yûsuf ez-Zeylaî'nin 
Naşbü'r-râ ye’si, Gazzâlî'nin İhyâ’ü c ulû- 
mi'd-dîri i üzerine Zeynüddin el-Irâki’nin 
el-Muğnî c an hamli j-esfâr’\ (Kahire 1332, 
1348, el-İhyâ ’ ile birlikte) ve Abdülkerîm 
b. Muhammed er-Râfiî’nin eş-Şerhu'l-ke- 
bîri üzerine İbnü'l-Mülakkın’ın el-Bedrü'l- 
münîr ti tahrîri ehâdîşi'ş-Şerhi'l-kebîr’i 
ile (nşr. Cemâl Muhammed Seyyid, I-III, 
Riyad 1414/1993; nşr. Mustafa Ebü'l-Gayt 
Abdülhay v.dğr., I-X, Riyad 1425/2004) İbn 
Hacer el-Askalânî'nin el-Bedrü ’l-m üııir’ı 
ihtisar edip bazı ilâvelerle oluşturduğu Tel- 
hîşü'l-habîr ti tahrîri ehâdîşi'r-Râti‘iy- 
yi'l-kebîr’i (Hint 1303/1885; Riyad 1384/ 
1964; nşr. Abdullah Hâşim el-Yemânî, Ka¬ 
hire 1384/1964; nşr. Şa'bân Muhammed 
Ismâil, Kahire 1399/1979; Muhtaşarü’l- 
Bedriî-münîr ile birlikte, Beyrut 1407/1987; 
el-MecmCf: Şerhuî-Mühezzeb ile birlikte, 
Kahire 1344-1352) meşhur tahrîc örnek¬ 
lerindendir. Klasik tahrîc eserlerinin altın 
çağı olan VIII (XIV) ve IX. (XV.) yüzyıllarda 
Alâeddin İbnü't-Türkmânî, Abdullah b. Yû¬ 
suf ez-Zeylaî, İzzeddin İbn Cemâa, Tâced- 
din es-Sübkî, Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, Abdül- 
kâdir el-Kureşî, Bedreddin ez-Zerkeşî, 
Ebü’l-Meâlî Sadreddin el-Münâvî, İbnü’l- 
Mülakkın, Zeynüddin el-lrâki, Muhammed 
b. Ebû Bekir İbn Cemâa, İbn Hacer el-As- 
kalânî, İbn Kutluboğa gibi âlimler tahrîcler 
yazmıştır. Sonraki yüzyıllarda Şemseddin 
es-Sehâvî, Süyûtî, Ali el-Kârî, Muhammed 
Abdürraûf el-Münâvî, Abdülkâdir el-Bağ- 
dâdî. İsmâil b. Muhammed el-Aclûnî, İbn 
Himmât ve Ebü’l-Alâ el-lrâki bu geleneği 
sürdürmüştür. Çağdaş dönemde tahrîc ça¬ 
lışmaları yapan âlimler arasında Muham¬ 
med el-Hût, Muhammed b. Ca'fer el-Ket- 
tânî, Keşmîrî, Ahmed Muhammed Şâkir, 
Ebü’l-Feyz İbnü's-Sıddîk, Abdülfettâh Ebû 
Gudde, Beşîr Subhî Beşîr, Ebû Abdullah 
Mahmûd b. Muhammed el-Haddâd, Şu- 
ayb el-Arnaût, Abdülkâdir el-Arnaût, Beş- 


şâr Avvâd Ma'rûf ve Nâsırüddin el-Elbânî 
gibi isimleri saymak mümkündür. 

İlk dönem hadis âlimleriyle müteahhir 
hadis âlimlerinin yaptığı tahrîcler arasın¬ 
da kaidelerin kabulü ve uygulanması nok¬ 
tasında mevcut bazı farklılıklar, hadis ten¬ 
kitçisinin yaşadığı zaman içindeki ekono¬ 
mik ve sosyal sebeplerle mezhep mensu¬ 
biyetinden kaynaklanmaktadır. Râvinin ha¬ 
lini yeterli bulup bulmama, sika râvinin yap¬ 
tığı ziyadeyi makbul sayıp saymama, riva¬ 
yet tariklerinin çokluğunun hadise olan et¬ 
kisi, metin ve isnad incelemelerinin key¬ 
fiyeti, meçhul râviyi değerlendirmedeki 
farklılıklar, hadislere şahit getirme mese¬ 
lesinin, isnaddaki inkıtaın ve mezhep ta¬ 
assubunun hükme tesiri ve tecrübe ye¬ 
tersizliği gibi sebepler hüküm farklılığı üze¬ 
rinde etkili olmuştur. 

Tahrîc usulüne dair kitaplar arasında 
Ebü’l-Feyz İbnü’s-Sıddîk’ın Huşûlü't-tef- 
rîc bi-uşûli'l- c azvi ve't-tahrîc'\ (Riyad 
1414/1994), Mahmûd et-Tahhân’ın Uşû- 
lü't-tahrîc ve dirâsetü'l-esânîd’\ (Halep 
1398; Riyad 1403/1983), Abdülmevcûd Mu¬ 
hammed Abdüllatîfin Keşfü'l-lişâm ‘an 
esrâri tahrîri hadîsi seyyidi’l-enâm \ 
(I-1I, Kahire 1404/1984), Bekir b. Abdullah 
Ebû Zeyd’in et-Te’şîl li-uşûli't-tahrîci (Ri¬ 
yad 1413), Velîd Haşan el-Ânî’nin Menhe- 
cü dirâseti'l-esânîd ve'l-hükmü c ale y- 
M’sı (Amman 1999), Abdülmehdî b. Ab¬ 
dülkâdir b. Abdülhâdî’nin Turuku tahrî¬ 
ri hadîsi Resûlillâhh (Kahire 1987) sayı¬ 
labilir. Ayrıca isnad ve ricâle dair pek çok 
kitapta tahrîc usulüyle ilgili bilgilere rast¬ 
lamak mümkündür. Günümüzde bilgisa¬ 
yar programları ve internet siteleri üzerin¬ 
den de tahrîc yapılabilmektedir. Daha çok 
Arap dünyasında hazırlanan İslâmî ilim¬ 
lerle ilgili bilgisayar programları aranan 
bilgiye kısa zamanda ulaşmayı sağlamak¬ 
tadır. Çok sayıda kitap ihtiva etmesi, kul¬ 
lanım hızı ve kolaylığına bağlı olarak isnad, 
metin ve hadisin sıhhatiyle ilgili değerlen¬ 
dirmelerin hepsine birden ulaşmaya im¬ 
kân tanıması, bilgilerin görsel malzemey¬ 
le desteklenmesi, matbu eserlerin yanın¬ 
da yazma eserleri de içermesi bu program¬ 
ların olumlu yanlarındandır. Öte yandan 
söz konusu programlarda bazan kitap isim¬ 
lerine dikkat edilmemesi, bazı kaynakların 
farklı bir yerde gösterilmesi, bazı kayıtlar¬ 
da basım hatalarının ve yanlış bilgilerin 
yer alması, kullanılan kitapların cilt ve say¬ 
fa numaralarının matbu nüsha ile uyuş¬ 
maması, bazı kitapların mukaddimeleri¬ 
nin çıkarılmış olması gibi eksiklikler de bu¬ 
lunmaktadır. 
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Mezhep birikimini kaynak sayan 
fıkhı bilgi elde etme süreci 
anlamında terim. 

Sözlükte “çıkmasını sağlama, çekip çı¬ 
karma" anlamındaki tahrîc fıkıh literatü¬ 
ründe naklî şer“î delillerin yanı sıra mez¬ 
hep birikimini de kaynak kabul eden fıkhî 
bilgi elde etme sürecini belirtmek için kul¬ 
lanılır. Tahrîci yapan fakihe muharric de¬ 
nir. Mezhebe müntesip ictihad, tercih ve 
tahrîc mezhep içi fıkhî istidlâlin temel un¬ 
surlarını oluşturur. Tahrîc müctehidin nas- 
lar karşısında yürüttüğü faaliyete benze¬ 
mektedir; ancak tahrîci gerçekleştiren fa- 
kih, nasların yanı sıra mezhep imamları¬ 
na ait olanlar başta gelmek üzere mezhe¬ 
bi temsil eden görüş ve metinlere dayan¬ 
maktadır. 

Tahrîc mezhep birikimini hiyerarşik dü¬ 
zen içinde değerlendirdiğinden tahrîce 
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mesnet teşkil eden bir görüşün belirlen¬ 
mesi onun aynı konudaki diğer görüşe / gö¬ 
rüşlere tercih edildiğini zımnen ifade eder. 
Genellikle tahrîcin mezhebin ilk nesillerin¬ 
den gelen fıkhı birikimin sükût ettiği me¬ 
selelerde işletildiği kabul edilir. Ancak hak¬ 
kında mezhep imamının görüşü bulunan 
meselelerde de tahrîc yapılabilir ve uygu¬ 
lamada bunun örnekleri vardır. Böylece 
mezhep imamının tercih edilmeyen görü¬ 
şü yerine tercih edilen, fakat ilgili mese¬ 
le hakkında hüküm koymayan başka bir 
görüşünden tahrîc yapılmaktadır. Fıkıh 
usulünden tamamen bağımsız bir tahrîc 
metodolojisinden bahsetmek mümkün de¬ 
ğildir. Fıkıh usulünde söz konusu olan kı¬ 
yas, istihsan, mefhum, iktizâ gibi kavram 
ve metotlar tahrîc faaliyetinin öncelikli va¬ 
sıtalarıdır. Ancak tahrîc mezhep içi istid- 
lâl kaynağı insan ürünü beyanlardan mey¬ 
dana geldiği için özellikle vahyi anlamak 
üzere geliştirilen vasıtalar tahrîc usulün¬ 
de hemen hiç yer almadığı gibi fıkıh usu¬ 
lünde mevcut olsa da naslar hakkında kul¬ 
lanılmayan bazı kavram tahlilleri tahrîc usu¬ 
lünde önemli bir yer tutar. Tahrîc ile elde 
edilen fıkhî bilgi, bunun dayanağını oluş¬ 
turan mezhep birikiminin temel karakte¬ 
ristiğini yansıtan bir şekil ve mahiyete sa¬ 
hiptir. Bu bilginin meşruiyeti söz konusu 
birikimin delil değeri içinde saklıdır (Kaya, 
s. 35-36). Tahrîc bir yandan nasları, diğer 
yandan mezhep birikimini anlama ve de¬ 
ğerlendirmeye yönelik çeşitli metot ve 
prensipleri fıkıh usulünün diliyle kullanan 
bir bilgi elde etme süreci olduğundan pek 
çok müellif tarafından bir ictihad türü ka¬ 
bul edilmiş ve tahrîci yapacak fakihin ic¬ 
tihad ehliyetini taşıması gerektiği vurgu¬ 
lanmıştır. 

Tahrîcin mezheplerin teşekkülünün ar¬ 
dından ortaya çıkan bir gelişme olmadığı 
anlaşılmaktadır. Mezheplerin teşekkül sü¬ 
recinde de tahrîce başvurulmuş ve bu tür 
uygulamalar tartışma konusu haline gel¬ 
miştir. Nitekim Ebû Flanîfe’ye nisbet edi¬ 
len bazı görüşlerin aslında onun talebele¬ 
ri tarafından tahrîcle elde edildiğine dair 
dikkat çekici kayıtlar bulunmaktadır (Ces- 
sâs, III, 192). Ancak mezheplerin oluşum 
sürecinin sona ermesiyle birlikte mezhep 
kavramına ve mezhebe intisap anlayışla¬ 
rına dair sınırların belirlenmesi tahrîc uy¬ 
gulamalarının gerek kaynak gerek metot 
açısından kurumlaşmasını sağlamıştır. Tah¬ 
rîc fıkıh usulü ve fürû-i fıkıh literatürünün 
inşasında çok önemli bir role sahiptir. Fıkıh 
usulünde tartışılan birçok mesele hakkın¬ 
da mezheplerin ilk nesillerini teşkil eden 
imamların görüşlerini tesbit için tahrîce 


başvurulduğu anlaşılmaktadır. Fler fıkıh 
mezhebi kendi fıkıh usulünü tahrîc saye¬ 
sinde geliştirmiştir. Mezhep imamlarının 
görüşlerini bütün fıkıh sahasının problem¬ 
lerine cevap verecek şekilde genişletmek, 
mezhebi temsil eden görüşler bütününde 
fıkıh sistematiği açısından görülen boşluk¬ 
ları doldurmak ve gelişen fıkıh terminolo¬ 
jisiyle yeniden ifadelendirmek tahrîc uygu¬ 
lamalarının ürünüdür. Fıkıh şerhleri tahrîc 
örneklerinin yoğun görüldüğü literatürdür. 

Fıkıh usulü literatüründe tahrîc tartış¬ 
maları umumiyetle içtihada dair bölümler 
içinde yer almaktadır. Bu çerçevede en sık 
işlenen konu, tahrîcle elde edilen bilginin 
bu tahrîcin kaynağı olan görüşün sahibine 
izâfe edilmesiyle ilgilidir. Mezhep imamı¬ 
na ait bir görüşün kaynak kabul edilmesi 
suretiyle elde edilen tahrîc ürünü bilginin 
o mezhep imamının görüşü olarak vaze¬ 
dilmesi fıkhî görüş kavramının sınırları hak¬ 
kında bir tartışma başlatmıştır. Bir müc- 
tehide ait ifadenin açık anlamı dışında han¬ 
gi anlam kümesini kapsadığı hakkındaki 
tartışma pek çok fıkıh usulü eserinde tah¬ 
rîc metotlarının işlendiği bölümlere dönüş¬ 
müştür (Kaya, s. 69-76, 85-86). Ayrıca mez¬ 
heplerin teşekkülünden sonra gelişen fık- 
hî istidlâl türlerini tasnif için kaleme alı¬ 
nan tabakat kitaplarında bir yandan tah¬ 
rîc kavramının tanımı tartışılmış, diğer yan¬ 
dan muharriclerin hangi sıfatları taşıması 
gerektiği üzerinde durulmuştur (bk. AS- 
HÂBÜ't-TAHRÎC). 

Bazı çağdaş yazarlar tahrîcin üç türü¬ 
nün olduğunu ifade eder: Fer'î hükümler¬ 
den kaide elde etmek (tahrîcüî-usûl mine'l- 
fürûj, kaidelerden fer'î hüküm elde etmek 
(tahrîcü'I-fürû' ale'l-usûl), fer'î hükümlerden 
fer'î hüküm elde etmek (tahrîcü’I-fürû' ale'l- 
fürûj (Bâhüseyin, s. 6, 8, 19-23, 51, 186; 
Ahmad, s. 2-3). Bu türler açıklanırken kul¬ 
lanılan “kaideler” (usul) kelimesinin kapsa¬ 
mına fıkıh usulü kaidesi ve küllî kaidenin 
yanı sıra çoğunlukla fürû-i fıkha ait zâbıt- 
iarın dahil edildiği anlaşılmaktadır. Tasnif¬ 
teki “fürû‘” kelimesi kaide kavramına nis- 
betle daha dar kapsamlıdır ve somut hü¬ 
kümleri belirtmektedir. Bu tasnifin mez¬ 
hep birikimiyle tahrîc neticesinde elde edi¬ 
len bilgi arasındaki şümul ve tazammun 
ilişkisine işaret ettiğini, fakat tahrîcin me¬ 
totları ve kaynaklarını ele almadığını, dola¬ 
yısıyla türlerini de ifade etmediğini belir¬ 
ten Kaya’ya göre ( Mezheplerin Teşekkülün¬ 
den Sonra, s. 38) tahrîcde kullanılan me¬ 
totlar, kapsamları açısından farklı iki öner¬ 
me arasındaki ilişkinin türlerine yahut ben¬ 
zer bir mantık işlemine indirgenemez. 


Tahrîcin kaynakları ile tahrîc neticesin¬ 
de elde edilen bilgiler arasındaki irtibatı 
konu edinen bazı eserler kaleme alınmış¬ 
tır. Bu çalışmalar, kavâid ve fürûk eserle¬ 
ri gibi fürû-i fıkıh sahasındaki mesele ve 
görüşlerin birbiriyle ve bir kısmı fıkıh usu¬ 
lü literatüründe ele alınan daha üst kav¬ 
ramlarla arasındaki ilişkileri göstermeyi 
hedeflemektedir. VII. (XIII.) yüzyılda orta¬ 
ya çıktığı anlaşılan söz konusu eserlerin 
aynı dönemde kaleme alınan kavâid ve fü¬ 
rûk çalışmaları gibi didaktik amaçlı olduğu 
söylenebilir (a.g.e., s. 37). Şehâbeddin ez- 
Zencânî'nin Tahrîcü'I-fürû’' c ale'Tuşûl'ü, 
İsnevî'nin et-Temhîd fî tahrîci'Tfürû c 
^ale'l-usûl ve el-Kevâkibü'd-dürrî fîmâ 
yeteharrecü c ale'l-uşûli'n-nahviyye 
mine'l-fürîTi'l-hkhiyyesu İbnü’l-Lahhâm 
el-Ba'lî'nin el-Kavâ c id ve'l-fevâ’idüT-uşû- 
liyye ve mâ yete c allaku bihâ mine’l- 
ahkâmi’l-feTi yye’si, Muhammed b. Ah- 
med et-Tilimsânî’nin M iftâhu'l-vüşûl ilâ 
binâ’i'l-fürû c c ale'l-uşûTü bunlar arasın¬ 
da sayılabilir. Modern İslâm düşüncesin¬ 
de her ne kadar mezheplerden bağımsız 
içtihadın gerekliliğine sürekli vurgu yapıl¬ 
mışsa da modern problemler karşısında 
çözüm üretmek isteyen İslâm hukukçula¬ 
rının büyük çoğunluğu yoğun biçimde tah¬ 
rîce başvurmuştur. Özellikle günümüzde 
borçlar hukukundan ticaret hukukuna, ik¬ 
tisattan tıbba kadar pek çok alanda orta¬ 
ya çıkan sorunlara önde gelen İslâm hu¬ 
kukçularının getirdiği çözümler, fıkıh mez¬ 
heplerinin literatüründe yer alan belirli gö¬ 
rüşlerden elde edilmiş tahrîclere dayan¬ 
maktadır. 
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( 1 ) 



İslâm literatüründe 
önceki kutsal kitapların metninin 
veya anlamının bozulması karşılığında 
kullanılan bir terim. ^ 

Sözlükte “yönelmek, meyletmek, sap¬ 
mak” mânasındaki harf kökünden türeyen 
tahrif “iki şekilde yorumlanması mümkün 
olan bir sözü bir tarafa çekmek” (Râgıb 
el-tsfahânî, el-Müfredât, “hrf’’ md.), “keli¬ 
menin veya sözün anlamını benzer anlam¬ 
larla değiştirmek” (Lisarıü’MArab, “hrf’ 
md.) gibi mânalara gelir. İslâm literatü¬ 
ründe tahrif, sonraki dönemlerde yahudi 
ve hıristiyanların kendi kutsal metinlerini 
kasıtlı şekilde değiştirmelerini veya yanlış 
yorumlamalarını ifade etmek için kullanıl¬ 
mıştır. Kur’an’da bu bağlamda kullanılan 
tebdil, leyy (dili eğip bükmek), kitmân 
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(gizlemek) ve nisyan kelimelerinin yanı sı¬ 
ra Allah'ın âyetlerini satmak, elleriyle ki¬ 
tap yazmak gibi bazı ifade kalıpları da bu 
kapsamda değerlendirilebilir. 

İslâm geleneğinde Tevrat ve İncil’in tah¬ 
rifiyle ilgili tartışmalar, yahudi ve hıristi- 
yanlar hakkında Kur'an'da yer alan bilgi¬ 
ler ve onlara yöneltilen eleştirilerle başla¬ 
mıştır. Kur'an’da bu bağlamda çok sayıda 
âyet bulunmaktadır. Bunları tahrif, tas¬ 
dik ve tashih âyetleri şeklinde ele almak 
mümkündür. Kur'an’da tahrif kelimesi 
Ehi-i kitap’la ilgili olarak kelimelerin an¬ 
lam ve bağlamlarının çarpıtıldığını ve İlâ¬ 
hî kelâmın tahrif edildiğini açıklamak üze¬ 
re dört yerde geçer (el-Bakara 2/75; en- 
Nisâ 4/46; el-Mâide 5/13, 41). Dil bilimcile¬ 
re göre bu ifadeler “sözün farklı bir şekil¬ 
de yorumlanması, lafzının değil mânasının 
bozulması” anlamına gelmektedir ( Lisâ- 
nü’l-^Arab, “hrf md.; Râgıb el-İsfahânî, 
el-Müfredât, “hrf” md.). Buna göre yuka¬ 
rıdaki dört âyet yahudilerin kendi kitap¬ 
larını kasten yanlış yorumladığına işaret 
etmektedir. Kelimenin sözlük anlamına uy¬ 
gun biçimde bazı müfessirler, Kur’an’da 
bahsedilen tahrifin yorum tahrifi diye an¬ 
laşılması gerektiğini düşünmüşlerdir. Ba¬ 
zı müfessirler ise yahudilerin “recm" keli¬ 
mesini “had” kelimesiyle değiştirdiklerini, 
Hz. Muhammed’i müjdeleyen ifadeleri Tev¬ 
rat ve İncil metinlerinden çıkarıldıklarını 
öne sürüp metin tahrifi yapıldığını söyle¬ 
mişlerdir. Taberî tahrifi mâna ve hüküm¬ 
lerin değiştirilmesi olarak görürken ( Câ- 
mfuT-beyân, I, 367-369) Fahreddin er-Râ- 
zî, yalan yanlış yorumlarla veya kelime oyun¬ 
larıyla sözün anlamının başka yönlere çekil¬ 
mesi şeklinde anlamıştır ( Mefâtîhu’l-ğayb, 
III, 134-135; VIII, 1 14 ; XI, 187). Reşîd Rızâ 
ise ilgili âyetlerde geçen “mevâdı’" kelime¬ 
sine “meânî” (anlamlar) diye mâna vermiş¬ 
tir. Bu durumda Nisâ sûresinin 46 ve Mâ- 
ide sûresinin 13. âyetindeki ifadeler, “On¬ 
lar kelimeleri gerçek anlamlarından uzak¬ 
laştırıyorlar” mânasına gelmekte ve Hz. 
Peygamber'in nübüvvetini inkâr etmek için 
yahudilerin yaptığı yorumlara işaret et¬ 
mektedir. Reşîd Rızâ, Mâide sûresinin 13. 
âyetindeki tahrifi "takdim tehir, ekleme ve 
çıkarma yapma veya yanlış anlam verme” 
şeklinde açıklamıştır. Ona göre Tevrat ve 
İnciller’de hem mâna hem metin tahrifi 
yapılmıştır ( Tefslrü’l-menâr,\ , 140; VI, 282, 
389). İlk dönem kaynaklarındaki açıklama¬ 
lar dikkate alındığında Kur’an’da geçen 
tahrifin “anlamı çarpıtmak, söze yanlış an¬ 
lam vermek ve kelimeleri bağlamından 
uzaklaştırmak” gibi mânalara geldiği an¬ 
laşılmaktadır. İlgili âyetlerdeki “yüharrifû- 
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ne” fiilinin "tahrif ediyorlar” şeklinde ter¬ 
cüme edilmesi yanlış anlamalara yol aça¬ 
bilmektedir; zira günümüzde tahrif keli¬ 
mesi terim boyutu kazandığından belirti¬ 
len tercüme okuyucunun zihninde metnin 
bozulması yönünde bir çağrışım yapmak¬ 
tadır. Aynı âyetlerdeki "mevâdı’”ın da “yer” 
şeklinde değil Reşîd Rızâ’nın işaret ettiği 
gibi “kelimelerin vazedildikleri şey, kelime¬ 
lerin asıl anlamı, bağlamı” diye anlaşılma¬ 
sı daha doğru görünmektedir. Bu durum¬ 
da âyetler yahudilerin Tevrat'taki cümle¬ 
lerin mânasını kasten çarpıttıklarını ifade 
etmiş olmaktadır. 

Kur’an’da tahrifle ilişkilendirilen diğer bir 
kelime “bir şeyi yerinden alıp başka bir ye¬ 
re koymak" (Râgıb el-İsfahânî, el-Müfredât, 
“bdl” md.), “tahrif etmek" (Lisânü’l-' i Arab, 
“bdl” md.), “değiştirmek” (EbüT-Bekâ, s. 
31) anlamlarına gelen “tebdîl"dir. Kelime 
Kur’an’da, tahrifle ilgili olarak İsrâiloğul- 
ları'ndan bir grup âlimin kendilerine em¬ 
redilen sözleri başka sözlerle değiştirdik¬ 
lerini ifade etmek üzere iki yerde geçer (el- 
Bakara 2/59; el-A'râf 7/162). İlk bakışta 
kutsal kitapların tahrifiyle ilgili görünme¬ 
sine rağmen bu âyetler aslında İsrâiloğul- 
ları’nın bir şehre girerken Allah’ın kendi¬ 
lerine emrettiği “hıtta” sözü yerine başka 
bir sözü söylediklerini belirtir; dolayısıyla 
burada kitabın tahrifinden değil yahudile¬ 
rin Allah’ın emrine karşı gelmesinden bah¬ 
sedilmektedir. Her ne kadar yahudilerin 
tahrifçi bir karakter taşıdığını açıklasa da 
bu âyetler kutsal kitapların tahrifine işa¬ 
ret etmemektedir. “Dillerini eğip bükmek” 
(leyy) ifadesinin de (Âl-i İmrân 3/78; en- 
Nisâ 4/46) kaynaklarda tahrifle ilişkilendi- 
rildiği görülür. Yahudilerin Hz. Peygam¬ 
berce konuşurken, “İşittik ve karşı geldik" 
gibi sözler sarfetmelerini, Tevrat’taki Re- 
sûl-i Ekrem'le ilgili işaretleri çarpıtmaları¬ 
nı veya dinî hükümleri yanlış yorumlama¬ 
larını ifade eden bu tabir yorum tahrifin¬ 
den bahsetmektedir (Zemahşerî, I, 329; 
Fahreddin er-Râzî, X, 118-119; Reşîd Rı¬ 
zâ, III, 344-345). Ehl-i kitabı hakkı gizlemek 
(kitmân) ve unutmakla (nisyân) suçlayan 
âyetler de (M. F. Abdülbâki, el-Mu c eem, 
“ktm”, “nsy” md.leri) tahrifin mahiyeti 
hakkında ipuçları vermektedir. Müfessir- 
lerin genel kanaatine göre Kur’an’da mev¬ 
cut hakkı bâtılla karıştırma sözü delilleri 
yanlış yorumlayarak insanların zihnini bu¬ 
landırmayı, hakkı gizleme ise insanların de¬ 
lillere ulaşmasına engel olmayı ifade eder 
(Taberî, I, 255-256; Fahreddin er-Râzî, III, 
43; Elmalılı, I, 335). Şu halde bu âyetler de 
Tevrat’ın tahrifini değil Tevrat'ta yazılı bil¬ 
gilerin insanlardan gizlenmesini anlatmak- 
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tadır. Nitekim gerçekleri gizlemekle ilgili 
başka bir âyette (el-Bakara 2/159) yahudi- 
lerin yorum tahrifi yaptıklarından söz edil¬ 
mektedir. 

Kur’an’m yahudilere yönelttiği başka bir 
eleştiri elleriyle yazdıkları kitabı, "Bu Al¬ 
lah’tandır" diyerek para karşılığında sat¬ 
malarıdır (el-Bakara 2/79). Taberî’ye göre 
bu âyet yahudilerin, Tevrat’a aykırı yorum¬ 
lar içeren bir kitap yazıp bu kitabı Tevrat’ı 
bilmeyen Araplar’a sattıklarına işaret et¬ 
mektedir. Bir rivayete göre Hz. Peygamber 
yahudilerin hoşlarına giden bazı şeyleri Tev¬ 
rat’a ilâve ettiklerini, hoşlanmadıklarını çı¬ 
kardıklarını, Muhammed ismini de Tevrat’¬ 
tan sildiklerini söylemiştir (Câmfu’l-beyân, 
I, 378-379). Elmalılı Muhammed Hamdi’ye 
göre Tevrat’ın aslını korumayan yahudiler 
kendi yazdıkları tercümeleri, “Bu Allah’ın 
kitabıdır” diyerek Tevrat'ın yerine koyma¬ 
ya çalışıyor, Allah'ın iradesi ve emirleri ye¬ 
rine kendi görüş ve arzularına tâbi oluyor, 
böylece hak inancı bozuyorlardı ( Hak Di¬ 
ni, I, 336). Bu âyette yahudilerin yazdıkları 
kitabın ismi verilmemiş, Tevrat'a alterna¬ 
tif bir kitap mı yoksa Tevrat üzerine yanlış 
yorumlar içeren bir tefsir mi olduğu açık¬ 
lanmamıştır. Bazı suçlar için Tevrat’ta yer 
alan ölüm cezasının Talmud'da diyete çev¬ 
rildiği bilinmektedir (Baba Kamma, 83 b - 
84 b ). Dolayısıyla sözü edilen âyetler Tevrat 
hükümlerini bir bakıma askıya alan Tal- 
mud’la ilgili olabilir. 

Tahrif meselesinde sıkça söz konusu edi¬ 
len “Allah'ın âyetlerini az bir ücretle sat¬ 
ma” şeklindeki Kur’an ifadesiyse (el-Ba- 
kara 2/41, 79) hahamların rüşvet almak, 
insanları memnun etmek, liderliklerini 
devam ettirmek gibi maksatlarla Allah’ın 
kitabını tahrif ettikleri ve hükümlerini 
değiştirdikleri biçiminde yorumlanmış¬ 
tır. Öyle anlaşılıyor ki Allah’ın âyetlerinin 
satılması metin tahrifinden ziyade yahu¬ 
dilerin kendi kutsal kitaplarına sadakat¬ 
sizlik gösterdiklerini ifade etmektedir. Hz. 
Muhammed’in önceki kitaplarda müjde- 
lendiğini belirten âyetler de tahrifle ilişki- 
lendirilmiştir. A’râf sûresinde (7/157) be¬ 
lirtildiğine göre son peygamberin nitelik¬ 
leri yahudi ve hıristiyanların ellerindeki Tev¬ 
rat ve İncil’de yazılıydı. Saf sûresinde ise 
(61/6) îsâ'nın kendisinden sonra Ahmed 
isminde bir peygamberin geleceğini müj¬ 
delediği açıklanmaktadır. Müslümanlar bu 
âyetleri okuyup mevcut Tevrat ve İnciller’- 
de Ahmed ismini göremeyince hem Tev¬ 
rat’ın hem de İncil’in muharref olduğuna 
hükmetmişlerdir. Ancak daha sonra yapı¬ 
lan araştırmalar neticesinde, özellikle de 
ihtidâ eden bazı hıristiyan bilginlerin kat¬ 


kılarıyla Ahmed ismine karşılık gelebile¬ 
cek bazı kelimelerin Tevrat’ta ve İncil’de 
bulunduğu görüşü ağırlık kazanmıştır (bk. 
BEŞÂİRÜ’n-NÜBÜVVE; FARAKLİT) Tahrife 
dair âyetlerin yorumunda yahudilerin Tev¬ 
rat metninde tahrif yaptığı iddiası genel¬ 
likle recm ve Hz. Muhammed’le ilgili cüm¬ 
lelerin Tevrat’ta bulunmamasına dayan¬ 
dırılmıştır. Ancak müfessirlerin yahudile¬ 
rin Tevrat’ta recm kelimesinin yerine had 
kelimesini koydukları yolundaki iddiası doğ¬ 
ru olamaz; çünkü hadislerde belirtildiğine 
göre Tevrat’ta recm hükmü yer almaktay¬ 
dı ve yahudiler söz konusu hükmün geçti¬ 
ği cümleyi okurken recm kelimesinin üs¬ 
tünü kapatıyorlardı (Buhârî, “Tefsîr”, 64). 
Ayrıca recme dair âyet bugünkü Tevrat 
metninde de bulunmaktadır (Tesniye, 22/ 
23-24). Bu durumda yahudilerin metinde 
tahrif yaptıklarını iddia eden müfessirle¬ 
rin öne sürdükleri iki argüman da geçer¬ 
siz olmaktadır. 

Âyetlerde geçen tahrif ve diğer ilgili ifa¬ 
delerde şimdiki zamanın (muzâri) kulla¬ 
nılmış olması bu eylemlerin Resûlullah'm 
döneminde yapıldığını gösterir. Nitekim 
müfessirlerin büyük bir kısmı bu yönde 
düşünmektedir. Âyetler, Hz. Peygamber 
devrinde gerçekleşen bir tahriften söz edi¬ 
yorsa bu tahrifin metinde değil yorumda 
olması gerekir; zira hadislerde de belirtil¬ 
diği gibi dönemin yahudileri Tevrat’ı İbrâ- 
nîce’sinden okur ve Arapça olarak tefsir 
ederlerdi (Buhârî, “ftişâm”, 25). Tevrat’ın 
Arapça tercümesi o dönemde bir kitap ha¬ 
linde bulunmadığına göre yahudilerin Tev¬ 
rat metnini tahrif ettiklerini söylemenin 
tek yolu İbrânîce Tevrat metninde değişik¬ 
lik yaptıklarını ileri sürmektir. Halbuki ya¬ 
hudi kutsal kitabı Resûi-i Ekrem'den yak¬ 
laşık beş asır önce bugünkü şeklini almış¬ 
tı. Bu sebeple Hz. Peygamber devrinde ya¬ 
şayan yahudilerin ne Arapça ne de İbrânî¬ 
ce kutsal kitaplarında metin değişikliği yap¬ 
tıkları öne sürülebilir. 

Müslüman âlimlerin Tevrat ve İncil'in tah¬ 
rifi konusundaki görüşlerini üç grupta top¬ 
lamak mümkündür: Metnin tamamı ve¬ 
ya büyük çoğunluğu tahrif edilmiştir; Tev¬ 
rat ve İncil'in metni değil yorumu tahrif 
edilmiştir; kısmî tahrif yapılmıştır. Tahrif 
meselesini geniş biçimde ele alan ilk müs- 
lüman âlim İbn Hazm’dır. İbn Hazm’a gö¬ 
re Tevrat ve İncil metninin büyük bir kıs¬ 
mı tahrif edilmiştir; bu metinlere güveni¬ 
lemeyeceği gibi aslî şekillerine dönüştü¬ 
rülmeleri de mümkün değildir. Bununla 
birlikte Kitâb-ı Mukaddesteki bazı cüm¬ 
leler yahudi ve hıristiyanların aleyhine de¬ 
lil olmak üzere tahriften korunmuştur ( el- 


Faşl, I, 116, 155, 211-212). Şehâbeddin el- 
Karâfî de aynı görüştedir ( el-Ecuibetü’l-fâ- 
hire, s. 20-27, 78-88). İbn Haldun ise Tev¬ 
rat’ın metninin değil yorumunun tahrif 
edildiğini söyler. Onun verdiği bilgiye gö¬ 
re yahudilerin Tevrat’ta tahrif yaptıkları id¬ 
diasını ciddi âlimler kabul etmez; çünkü 
âdet, vahyedilmiş bir dine sahip insanla¬ 
rın kutsal kitaplarına karşı böyle bir şey 
yapmalarına manidir (el-Mukaddime, 1, 17). 
Ancak el-Mukaddime' deki bu ifade ese¬ 
rin pek çok Arapça nüshasında yer alma¬ 
maktadır. Metin tahrifine karşı çıkan di¬ 
ğer bir müslüman âlim Makrîzî'dir. Mak- 
rîzî'ye göre Mûsâ Tevrat’ın tefsiri mahiye¬ 
tinde bir kitap bırakmıştır. Mişna adı ve¬ 
rilen bu kitap Titus’un (Romalı General) 
Kudüs'ü ele geçirmesi esnasında yok ol¬ 
muş, daha sonra Hillel ve Şammay adında 
iki kişi kendi sözlerini de ekleyerek Miş- 
na’yı yeniden kaleme almıştır. Yahudi yük¬ 
sek mahkemesi olarak kabul edilen ve yet¬ 
miş üyeden meydana gelen Sanhedrin, 
Mişna’yı tefsir etmek için Talmud adında 
bir kitap yazmıştır. Sanhedrin üyeleri Tal- 
mud'a kendi görüşlerini katmışlar ve Miş- 
na’daki pek çok şeyi saklamışlardır. Kur'an’- 
da kendi elleriyle yazdıkları kitabı, “Bu Al¬ 
lah’tandır" diye para karşılığı sattıkları için 
eleştirilen kimseler (el-Bakara 2/79), Tal- 
mud'u yazan Sanhedrin’dir (el-Hıtat, 11, 
475). Dolayısıyla Makrîzî’ye göre tahrif edi¬ 
len kitap Tevrat değil onun tefsiri olan Miş- 
na’dır. Aynı görüşe katılan Şah Veliyyullah 
ed-Dihlevî’ye göre yahudiler hem lafız hem 
mâna tahrifinde bulunmuşlarsa da lafzî 
tahrif Tevrat'ın aslında değil tercümesin¬ 
de ve misallerinde gerçekleşmiştir. Mâna 
tahrifi ise kişisel yargılarla metne yanlış 
anlam verilmesi, yani te'vilde yanlışlık ya¬ 
pılmasıdır. Yahudilerin tahriflerinden biri 
cehennem ateşinin kendilerine çok az bir 
müddet zarar vereceğini söylemeleridir 
(Âl-i İmrân 2/24; krş. bk. Roş-Haşana, 17 a ). 
Yahudiler recm âyetini ve Hz. Muham- 
med'in peygamberliğini gösteren işaret¬ 
leri de gizlemişlerdir (el-Feozü’l-kebîr, s. 
12-18). 

Takıyyüddin İbn Teymiyye, Mutahhar b. 
Tâhir el-Makdisî ve diğer bazı müslüman 
âlimlerin savunduğu üçüncü görüşe göre 
Tevrat ve İncil’in metni kısmen tahrif edil¬ 
miştir. İbn Teymiyye, tahrifin dinî kural¬ 
larda değil tarihî bilgilerde meydana gel¬ 
diğini söyleyerek bu konuda yeni bir iddia 
ortaya atmıştır. Görüşünü de Tevrat’ta Al¬ 
lah’ın hükmünün bulunduğunu açıklayan 
(el-Mâide 5/43) ve hıristiyanların İncil’e uy¬ 
malarını emreden (el-Mâide 5/47) âyetler¬ 
le desteklemiştir. İbn Teymiyye’ye göre Hz. 
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TAHRİF 


Peygamber’in zina eden bir yahudi erkek 
ve kadının Tevrat hükmünce recmedilme- 
sini istemesi de (Buhârî, “Tefsir”, 64) Tev¬ 
rat’ın tamamının tahrif edilmediğini gös¬ 
terir. İbn Teymiyye, Kur’an ve hadislerden 
çıkardığı başka delilleri de açıkladıktan son¬ 
ra Tevrat ve İncil’in çok az bir kısmının tah¬ 
rife uğradığı sonucuna ulaşmıştır. Bunun¬ 
la birlikte Tevrat İncil'e göre daha az tahrif 
edilmiştir ( el-Ceuâbü’ş-şahıh, s. 424-425, 
442, 450-451). Makdisî’ye göre tahrif ilk 
defa Hz. Mûsâ döneminde gerçekleşmiş, 
Mûsâ’nın beraberindeki yetmiş yaşlı İsrâ- 
illi, Sînâ dağından döndüklerinde kendile¬ 
rine tavsiye edilenleri değiştirmiştir. Daha 
sonra Üzeyr'in (Ezrâ) öğrencilerinden biri 
Tevrat’a eklemelerde bulunmuştur; dola¬ 
yısıyla mevcut Tevrat metni muharreftir 
(el-Becf ue’t-târîh, 111, 90; V, 29). Bîrûnî de 
Tevrat nüshaları arasındaki pek çok çelişki¬ 
ye dikkat çekerek mevcut Tevrat'a güve¬ 
nilemeyeceğini söylemiştir. Ona göre kut¬ 
sal metinlerin yazarları Tevrat'taki kelime¬ 
lerin gerçek anlamlarını değiştirip doğruluk¬ 
tan sapmışlardır. îsâ Mesîh hakkında ver¬ 
diği bilgilerde tutarsızlık ve çelişkiler bu¬ 
lunduğu için İnciller’in durumu da aynıdır. 
Bu sebeple Bîrûnî. İnciller’in hiçbirinin pey¬ 
gamber kitabı sayılmadığını ileri sürmüş¬ 
tür (el-Âşârü’l-bâkıye, s. 26-29), Tevrat ve 
İnciller’de metin tahrifi yapıldığını kabul 
eden diğer bir müslüman âlim Şehristâ- 
nî’dir. Ona göre yahudilerin tahrif, tebdil 
ve tağyir ettikleri kısımların dışında Tev¬ 
rat’ta Hz. Muhammed'e ve onun getirdi¬ 
ği kurallara işaret eden deliller bulunmak¬ 
tadır. Fakat onlar bu delilleri yanlış anla¬ 
yıp yorumlamış, böylece hem metin hem 
de yorum tahrifi yapmıştır (el-Milel, il, 17- 
18). İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî, Tev¬ 
rat ve İncil metinlerindeki tahrifin temel¬ 
de Resûl-i Ekrem’le ilgili tebşîrata dair ol¬ 
duğunu söylemiştir. Kur’an önceki kitap¬ 
larda Hz. Muhammed’in müjdelendiğini 
açıkça ifade ettiği halde (el-A'râf 7/157; 
es-Saf 61/6) mevcut Tevrat ve İnciller’de 
Muhammed ismi bulunmadığına göre bu 
metinler muharreftir. Cüveynî ayrıca mev¬ 
cut Tevrat’ı Ezrâ'nın milâttan önce S4S 
yılında yazdığını, İnciller’in ise hıristiyan- 
ların ihmali yüzünden hemen yazıya geçi¬ 
rilmediği için aslî hüviyetini kaybettiğini 
belirtir (Şifâ’ü’l-ğalîl, s. 29, 31, 39), 
Kur’an'ın kendini önceki kitapların tas- 
dikçisi diye nitelemesi (meselâ bk. Âl-i İm- 
rân 3/3; el-Mâide 5/48; Fâtır 35/31), yine 
önceki kitaplarda yazılı olduğunu söyledi¬ 
ği cümlelerin mevcut Tevrat ve İnciller’de 
bulunması, bu kitapların tamamının tahrif 
edildiği görüşünü çürütmektedir. Kur'an 


ile önceki kitaplar arasında görülen çeliş¬ 
kiler ise metnin bozulmadığı, sadece yo¬ 
rum tahrifi yapıldığı yönündeki görüşleri 
geçersiz kılmaktadır. Rabbânî Yahudilik 
kaynaklarında Mûsâ’ya verilen Tevrat'ın 
tahrif edildiğine dair birçok bilgi bulundu¬ 
ğu hatta Mûsâ’ya verilen Tevrat'ın kaybol¬ 
duğu ve bugünkü Tevrat’ın, Ezrâ tarafın¬ 
dan tesbit edildiği belirtildiği gibi Batı’da 
XVI. yüzyıldan itibaren ortaya çıkan Kitâb-ı 
Mukaddes’in tenkidî tedkiki araştırmala¬ 
rı, bugünkü Tevrat’ın otantik ve orijinal ol¬ 
madığını, zaman içinde farklı kişilerce ka¬ 
leme alındığını ortaya koymaktadır (bk. 
TEVRAT). Kur’an'da yer alan tahrife dair 
eleştiriler yahudilere yöneliktir; ancak bun¬ 
dan İnciller’in tahrif edilmediği sonucu çık¬ 
maz. Çarmıh hadisesinin ve kelâmın Tanrı 
olduğuna ilişkin cümlelerin İnciller’de yer 
alması müslümanları bu İnciller’in muhar- 
ref olduğunu düşünmeye götüren gerek¬ 
çelerdir (bk. İNCİL). Ayrıca hıristiyanların 
da kabul ettiği gibi Hz. îsâ herhangi bir ki¬ 
tap yazmadığına veya yazdırmadığına gö¬ 
re kendisinden sonra yazılan İnciller, îsâ’- 
nın gözetimi ve kontrolü olmadan kaleme 
alınmış demektir. Hıristiyan inancında İn¬ 
ciller’in otantikliği ilham anlayışına dayan¬ 
dırılır. Buna göre İncil yazarları eserlerini 
kutsal ruhun gözetimi altında yazmış, yi¬ 
ne kutsal ruhun etkisiyle bu İnciller otan¬ 
tikliğini korumuştur. İslâm inancına göre 
ise sırf ilhamla yazıldığı iddiası herhangi 
bir kitaba kutsallık veya otantiklik kazan¬ 
dırmaz. Şu halde mevcut İnciller gerçek İn¬ 
cil olma özelliği taşımaz. Öte yandan son 
araştırmalar, en eskileri olduğu kabul edi¬ 
len Matta ve Markos da dahil olmak üze¬ 
re, hiçbir İncil’in havârilerce yazılmadığını 
ortaya koymuştur. Dolayısıyla müslüman- 
lara göre hem Tevrat hem de İnciller kıs¬ 
men tahrife uğramış kitaplardır. Tevrat’¬ 
ta Allah’ın hükmünün bulunduğunu belir¬ 
ten âyetin yanı sıra (el-Mâide 5/43) Ehl-i 
kitabı tasdik etmeyi de yalanlamayı da ya¬ 
saklayan hadis (Buhârî, “Şehâdât”, 29; “İ c ti- 
şâm”, 25; “Tevhîd", 42), bu kitapların ta¬ 
mamının tahrif edilmediğini göstermek¬ 
tedir. Müslümanlar açısından Tevrat ve İn¬ 
ciller’in ne kadarının ve hangi kısımlarının 
tahrif edildiğini belirleyecek tek ölçü son 
İlâhî kitap olması ve tahriften uzak kalma¬ 
sı itibariyle Kur'an’dır; Tevrat ve İnciller’in 
sahihliği Kur’an'ın mesajına ve ruhuna uy¬ 
gun olmalarıyla sınırlıdır. 
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TAHRİR 


r n 

TAHRÎM SÛRESİ 

( ) 

Kıır’ân-ı Kerîm’in 
altmış altıncı sûresi. 


Medine döneminin ikinci yarısında nâ- 
zil olmuştur. Müteharrim, Nebî ve Nisâ sû¬ 
resi diye de anılır. Âyet sayısı on iki olup 
fâsılası “o .j .1" harfleridir. Hz. Peygam¬ 
berin aile hayatını, dolayısıyla kadının din 
ve inanç yönünü konu edinen sûrenin muh¬ 
tevasını üç bölüm halinde incelemek müm¬ 
kündür. Birinci bölüm, “Ey peygamber! 
Hanımlarının bir kısmını memnun etmek 
için Allah'ın sana helâl kıldığı şeyleri neden 
kendine haram kılıyorsun?” sorusuyla baş¬ 
lar. Sûrenin adının kaynaklandığı tahrîm 
(haram kılma) olayı hakkında tefsir ve ha¬ 
dis kaynaklarında yer alan farklı rivayetle¬ 
rin değerlendirilmesinden anlaşılacağı üze¬ 
re Resû!-i Ekrem ile hanımları arasında bir 
kırgınlık meydana gelmiş, Resûlullah da 
eşleriyle bir ay kadar beraber olmamaya 
-yemin mahiyetinde- karar vererek ayrı bir 
yerde yatmıştı. Bunun yanında hanımların¬ 
dan Hafsa’ya aile hayatına veya kendisin¬ 
den sonra yönetimi Ebû Bekir ile Ömer'in 
yürüteceğine dair sır niteliğinde bazı şey¬ 
ler söylemiş, fakat Hafsa bunları Âişe'ye 
anlatmış, ayrıca Hafsa ile Âişe kıskançlıkla¬ 
rı yüzünden Resûl- i Ekrem'e karşı bir ne¬ 
vi tavır almıştı. Sûrenin ilk bölümünde, ya¬ 
pılan yeminin gerektiğinde bozulabileceği 
ve kefâretinin ödeneceği belirtilir. Ardın¬ 
dan söz konusu olaya değinilerek huzur¬ 
suzluğa sebep olan Hafsa ile Âişe'ye -isim 
zikredilmeksizin- hitap edilir ve tövbe et¬ 
meleri öğütlenir; aksi takdirde Allah’ın, 
Cebrâil’in, samimi müminlerin ve melekle- 


Tahrîm sûresinin ilk âyetleri 
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rin Resûlullah’a yardımcı olacağı ifade edi¬ 
lir. Hz. Peygamber'in hanımlarını boşama¬ 
sı durumunda Cenâb-ı Hakk’ın kendisine 
daha üstün nitelikli hanımlar vereceği bil¬ 
dirilir (âyet: 1-5). 

İkinci bölümde cehennemin dehşetin¬ 
den söz edilerek müminlere hem kendile¬ 
rini hem de sorumlulukları altında bulu¬ 
nan yakınlarını ondan korumaları istenir. 
İnkâr yolunu tutanlara kıyamet günü ma¬ 
zeret ileri süremeyecekleri uyarısında bu¬ 
lunulduktan sonra tekrar müminlere hi¬ 
tap edilir; samimi bir tövbe ile Allah’a yö¬ 
neldikleri takdirde günahlarının bağışla¬ 
nacağı ve cennete girecekleri müjdelenir. 
Ardından Resûl-i Ekrem’e kâfirler ve mü¬ 
nafıklarla amansızca mücadele etmesi em¬ 
redilir (âyet: 6-9). Sûrenin üçüncü bölümün¬ 
de kadının dinî hayatı ve ebedî kurtuluşuy¬ 
la ilgili önce olumsuz, sonra olumlu örnek¬ 
ler zikredilir. İnkârcılarla uzun süre müca¬ 
dele eden Hz. Nûh’un karısı ile ahlâksızlı¬ 
ğa karşı büyük mücadele veren Hz. Lût’un 
karısı kocalarının yolundan gitmeyip inkâ¬ 
ra sapmış ve ebedî felâkete mâruz kal¬ 
mıştır. Bunun yanında, âlemlerin rabbiyle 
yarışma iddiasında bulunacak kadar ken¬ 
dini büyük gören Firavun’un karısı ile Hz. 
îsâ’yı babasız dünyaya getirmesi sebebiy¬ 
le ağır ithamlara mâruz kalan İmrân kızı 
Meryem’in bütün güçlüklere rağmen gö¬ 
nülden Allah'a bağlanarak kadınlara üstün 
örnek teşkil ettikleri ve ebedî mutluluğa 
hak kazandıkları belirtilir (âyet: 10-12). 

Tahrîm sûresi nâzil olduğu sırada müs- 
lümanların refah düzeyi nisbeten yüksel¬ 
mişti. Buna rağmen Hz. Peygamber aile 
fertleriyle birlikte sade bir hayat yaşıyor¬ 
du. Resûl-i Ekrem'in hanımları arasında 
bazı kıskançlıkların görülmesi tabii olduğu 
gibi bir kısmının ashap hanımlarına baka¬ 
rak daha rahat bir hayat istemesi de ya¬ 
dırganacak bir durum değildir. Fakat Ah- 
zâb sûresinin bu konuya temas eden âyet¬ 
lerinde (33/28-29) peygamber hanımlarının 
dünyevî refahı istedikleri takdirde Resû- 
lullah’tan boşanıp serbest kalabilecekleri, 
sabır ve kanaati ilke edinip Allah’ı, resulü¬ 
nü ve âhiret mutluluğunu tercih etmeleri 
halinde ise Cenâb-ı Hakk’ın büyük mükâ¬ 
fatına nâil olacakları ifade edilmiştir. Mü- 
fessir Taberî bu âyetlerin Tahrîm sûresinin 
gelişiyle bağlantılı olduğunu ileri sürmüş¬ 
tür (Câmkui-beyân, XXI, 187-188). Tah¬ 
rîm sûresinin, kendilerine kitap indirilen 
diğer peygamberlere nisbetle Resûluliah’a 
has bir mazhariyet olarak nitelendirilen ve 
Kur'an’ın özünü teşkil eden kısa (sık sık fa¬ 
sılalarla ayrılan, mufassal) sûrelerden olduğu 
bilinmektedir (İbrâhim Ali es-Seyyid Ali 


îsâ, s. 313-314). Tahrîm sûresini okuyan 
kimseye Cenâb-ı Hakk’ın tevbe-i nasûh na¬ 
sip edeceği yolunda rivayet edilen hadisin 

(Zemahşerî, I, 684-685) mevzû olduğu be¬ 
lirtilmiştir (Muhammed et-Trablusî, II, 723). 

Ebû Dayf Mücâhid Haşan, Sûretü't- 
Tahrîm adıyla tefsir ve tahlil mahiyetin¬ 
de bir çalışma yapmış (Kahire 1987); Ah¬ 
met Şark Tahrîm Sûresinin Eğitim Açı¬ 
sından Yorumu ( 1993, MÜ Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü) ve Bilâl İşık Tahrîm Sûre¬ 
sinde Aile İçi İlişkiler ( 1999, MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü) adıyla yüksek lisans 
tezi hazırlamışlardır. Abdülhakîm Mah- 
mûd “Tefsîrü sûreti’t-Tahrîm” başlığı al¬ 
tında sûrenin muhtevası hakkında değer¬ 
lendirmelerde bulunduğu makaleler ya¬ 
yımlamıştır ( Mecelletüi-İslâm ve’t-taşav- 
uuf, 1/10 |Kahire 1959], s. 21-25; 1/11, s. 
19-22; 1/12, s. 18-21; II/l, s. 20-22; II/3, s. 
16-19; II/5, s. 15-17). 
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(y-r* 5 ) 



Osmanlı mali teşkilâtında 
^vergi tesbiti amacıyla yapılan sayım. 


Sözlükte “yazma, kaydetme, deftere ge¬ 
çirme” anlamına gelen tahrîr kelimesi te¬ 
rim olarak, Osmanlı maliye teşkilâtında ver¬ 
gilerin ve bu vergileri verenlerin ismen tes¬ 
biti için değişik dönemlerde farklı şehir¬ 
lerde gerçekleştirilen sayımları ve bu sa¬ 
yımların kaydedildiği defterleri ifade eder. 
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Sanayi öncesi tarım toplumu yapısının hâ¬ 
kim olduğu çeşitli devlet ve imparatorluk¬ 
larda ülkenin vergi ve vergi nüfusu potan¬ 
siyelini belirlemek maksadıyla sayımlar ya¬ 
pılmıştır. Mısır’da ve Akdeniz havzasının 
kadîm medeniyetlerinde, Roma'da, Orta¬ 
çağ Avrupa devletlerinde de bu usul bilinir. 
İslâm devletlerinde de buna benzer bazı 
uygulamalara rastlanır. Fakat Osmanlı tah¬ 
rir sistemi genel çaplı olması yanında ay¬ 
rıntı ve düzen bakımından kendine has bir 
özellik taşır. Osmanlılar’ın hangi tarihte bu 
tür sayımlara başladığı kesin şekilde bilin¬ 
memekle birlikte günümüze ulaşan en es¬ 
ki sayımı ihtiva eden 835 (1431) tarihli Ar- 
vanid Sancağı Defteri ile diğer bazı bel¬ 
gelerden, sayım sonuçlarının kaydedildiği 
defter usulünün XIV. yüzyılda mevcut oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Erken dönem tahrir 
defterlerinde ilk sayımdan sonraki sayım¬ 
larda yapılan işlem “ta‘dîl-i kânûn-ı çifthâ 
ve bennâkân" biçiminde tanımlanır (Cook, 
s. 51). Bundan da bir önceki defterde mev¬ 
cut verilerin güncelleştirildiği ve kanunla¬ 
rın değiştirildiği sonucu çıkarılabilir. Yeni 
tahrir neticesinde hazırlanan deftere “def- 
ter-i cedîd”, öncekine “defter-i atık", da¬ 
ha öncekine “defter-i köhne” denir. Osman- 
lılar'da tahrir timar sistemiyle doğrudan 
bağlantılı bir özellik göstermiş ve bu siste¬ 
minin yürürlükte olduğu (sâlyânesiz) eya¬ 
let ve sancaklarda uygulanmıştır (meselâ 
XVI. yüzyılda Rumeli, Anadolu, Rum / Si¬ 
vas, Erzurum, Karaman, Zülkadriye / Dul- 
kadir, Diyarbekir, Halep, Şam, Musul gibi 
eyaletler), XVI. yüzyılda fethedilen Mısır, 
Yemen, Bağdat, Lahsâ gibi sâlyâneli eya¬ 
letlerle yerel beylerin yönetmesine izin ve¬ 
rilen, Diyarbekir, Van eyaletleri içinde yer 
alan, sayıları zaman içinde değişen (on-on 
bir kadar) hükümet-sancaklarda tahrir ya¬ 
pılmamıştır. XVI. yüzyılın sonlarından iti¬ 
baren timar sisteminin önemini kaybet¬ 
meye başlamasıyla klasik tahrir usulü yeni 
veya yeniden fethedilen bazı yerler müs¬ 
tesna terkedilmiştir. SelânM'ye göre ( Tâ¬ 
rih, I, 176) Ferhad Paşa ilk sadrazamlığı 
sırasında (1591-1592) vilâyet tahririni ya¬ 
saklamış ve gerekirse otuz yılda bir yapıl¬ 
ması usulünü getirmiştir. 

OsmanlIlar, bir yörede ilki fethin hemen 
ardından olmak üzere çeşitli vesilelerle 
tahrir yaparlardı. Kaynaklarda tahrirlerin 
hangi zaman aralığı ile yapıldığına dair ve¬ 
rilen rakamlar gerçeği tam yansıtmaz. Ge¬ 
nel olarak kaynaklarda tahririn otuz yılda 
bir tekrarlanması gerektiğine işaret edi¬ 
lir. Bununla birlikte fetih sonrası gerçek 
tahririn ardından yeni bir padişahın tah¬ 
ta geçmesi durumunda da genel tahrir¬ 
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lerin yapıldığı anlaşılmaktadır. Meselâ Fâ¬ 
tih Sultan Mehmed’in saltanatının ilk yılla¬ 
rında (1454-1455) gerçekleştirilen Rume¬ 
li, Anadolu ve Rum beylerbeyiliklerine ait 
tahrir neticesinde tertip edilen Anadolu ve 
Rumeli’deki sancaklarla ilgili pek çok def¬ 
ter bulunmaktadır. Yine Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman dönemiyle 11. Selim devri başların¬ 
da ülke çapında tahrirler yapıldığı, 11. Ba- 
yezid, Yavuz Sultan Selim ve III. Murad gi¬ 
bi hükümdarların ilk yıllarında da pek çok 
eyaletin tahrir edildiği anlaşılmaktadır. Ya¬ 
vuz Sultan Selim döneminde 924’te (1518) 
İbn Kemal'in eminliğinde Karaman'da ger¬ 
çekleştirilen tahrire ait bir defterin başın¬ 
da Fâtih’in bir emrine atfen reâyânın dirlik 
ve düzenliği için “müceddeden yazılmak 
emrolunduğu” bildirilmektedir. III. Murad 
devrine ait bir kayıtta, “Flâlâ cülûs-ı saâdet- 
me'nûslarında her vilâyet müceddeden ...” 
tahrir edildiği yazılıdır. Bununla beraber 
II. Selim devri başlarında yazılan yerlerin 
çoğu aradan fazla zaman geçmediğinden 
İli. Murad devri başlarında yazılmazken 
her iki hükümdar döneminde de tahriri ya¬ 
pılan sancaklara rastlanmaktadır (Budin, 
Sirem, Simontornya vb.). Diyarbekir eya¬ 
letinin ve Doğu Anadolu’da bazı yerlerin 
son tahriri Kanûnî Sultan Süleyman devri 
sonlarında (1560-1566), Karaman eyaleti¬ 
nin son tahriri III. Murad devrinde (1583- 
1584), Rum / Sivas beylerbeyiliğinin son tah¬ 
riri 982-984 (1574-1576) yıllarında, Ana¬ 
dolu beylerbeyiliğinin son tahriri bazı san¬ 
caklarda (Saruhan, Bolu, Sultanönü, Hu- 
dâvendigâr, Karahisarısâhib, Hamîd, Te¬ 
ke vb.) II. Selim devri sonlarında, bazıların¬ 
da (Aydın, Çankırı, Kastamonu vb.) 111. Mu¬ 
rad devrinde gerçekleştirilmiştir. Rumeli’¬ 
de pek çok eyalet ve sancağın (Bosna, Bu¬ 
din, Hersek, Izvornik, Novigrad, Peçuy, Se- 
gedin, Semendire, Sirem, Tımışvar, Vidin 
vb.) son tahrirleri III. Murad döneminde 
yapılmıştır. I. Ahmed devrinde az sayıda 
da olsa hem klasik anlamdaki tahrirlerin 
neticesinde tertip edilen hem de avârız 
sayımlarının sonuçlarını yansıtan defter¬ 
lere rastlanmaktadır. 

Devletin büyük malî külfetlerle karşılaş¬ 
tığı dönemlerde deftere kayıtlı olmayan 
gelirlerin bulunması için genel tahrir ya¬ 
pılabilirdi. Öte yandan fethin hemen ar¬ 
dından gerçekleştirilen tahrirler sağlıklı ol¬ 
mayıp daha ziyade eski kayıtlara dayandı¬ 
ğından ve fethedilen bir yörenin düzeninin 
istikrara kavuşması zaman aldığından bir¬ 
kaç yıl içinde aynı yerde tahrir tekrarlanır¬ 
dı. Buna örnek olarak Yavuz Sultan Selim 
devrinde ele geçirilen Doğu ve Güneydoğu 
Anadolu’daki bazı sancakların 924 (1518) 


ve 928 (1522-23) yıllarında yazılması gös¬ 
terilebilir (Göyünç, s. 38-42). Macaristan’¬ 
da 1540-1590 arasında yaklaşık on yıllık 
aralıklarla tahrir yapıldığı tesbit edilmek¬ 
tedir (Dâvid, s. 7-13). Klasik dönemde fetih 
tahriri dışında bazı yerlerin tahrirleri yak¬ 
laşık yirmi beş-otuz beş yıllık aralıklarla ya¬ 
pılırken bazı yerlerde çok daha kısa aralık¬ 
larla yapıldığı dikkate alınırsa tahrirlerin 
sancakların durumuna göre merkezî hü¬ 
kümetin gerekli gördüğü zamanlarda ger¬ 
çekleştirildiği söylenebilir. 

Osmanlı belgelerinde tahririn amacı ül¬ 
kedeki reâyânın oturduğu yerleri ve işle¬ 
rinin bütün özelliklerini, mallarının ve ürün¬ 
lerinin kaynaklarını, timar sahiplerinin ge¬ 
lirlerini, reâyâ ile timar sahipleri arasında¬ 
ki uzlaşmazlıkları hükümdarın (devlet) bil¬ 
mesi olarak belirtilir. Bunun yanında şeri¬ 
ata ve yerleşik kanuna aykırı bid’at ve zu¬ 
lümlerin önlenmesi, avârız vergisinin yük¬ 
lenmesi durumunda hâne sayısının bilin¬ 
mesi, vakıfların durumunun ortaya konul¬ 
ması gibi amaçlar da söz konusudur. Za¬ 
man içerisinde daha önce tâbi oldukları es¬ 
ki kanunların Kânûn-ı Osmânî ile değişti¬ 
rilmesini talep eden halkın bu talepleri de 
dikkate alınmıştır. Tahrir sırasında hiçbir 
kişinin ve gelir getiren hiçbir nesnenin def¬ 
ter harici bırakılmaması (“efrâd-ı nâstan 
bir ferd ve ebvâb-ı mahsûlâttan bir habbe 
cüz'î ve küllî hâric-ez-defter nesne kalma¬ 
yıp") il yazıcılarına gönderilen hükümlerde 
en sık vurgulanan hususlardandır. Tahrir 
sırasında yollanan emirlerde sayımların ti¬ 
tizlikle yapılmasına yardım eden dirlik sa¬ 
hiplerinin terakkî ile ödüllendirileceği, ih¬ 
mal gösteren mahallî idarecilerin azledi- 
leceği yönündeki uyarılar da yer alır. 

Merkezden aldığı görevlendirme talima¬ 
tıyla tahrir yapacağı sancağa giden ve yük¬ 
sek mevkide görevli bir kişi olan eminle (il 
yazıcısı, muharrir vb.) kâtipten oluşan tah¬ 
rir kurulu dirlik sahipleri yahut vekilleri ve 
kadılarla birlikte teftişe başlardı. Kadılar 
kendi kazaları yazılırken tahrir eminine yar¬ 
dımcı olmakla mükellefti. Eminler tecrü¬ 
beli devlet adamlarından seçilirdi. Meselâ 
XV. yüzyılda Timurtaş Bey, Umur Bey, Mi- 
haloğlu Ali Bey, Türsün Bey, Baltaoğlu Sü¬ 
leyman Bey; XVI. yüzyılda nişancılık yap¬ 
mış olan Celâlzâde Mustafa ve Trabzon 
sancak beyi Ömer Bey gibi şahsiyetler dik¬ 
kati çekmektedir. XVI. yüzyılda maliye tec¬ 
rübesine sahip eyalet defterdarlarının ya¬ 
nında sancak beyi, kadı gibi yöneticilerin 
de tahrir eminliği yaptıkları görülmekte¬ 
dir. Yanlarında yazım görevini yerine ge¬ 
tirmek üzere defterdarlık, defterhane, ka- 
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pıkulu ocakları vb. birimlerde kâtiplik ya¬ 
panlardan seçilen bir kişi bulunurdu. Tah¬ 
rir heyeti, eski defterin (defter-i atîk) bir 
nüshası ile karşılaştırmalı olarak vergi mü¬ 
kellefi reâyâyı kaydederken eski defterde¬ 
ki verileri güncelleştirirdi. Önceki tahrir¬ 
den yeni tahrire kadar geçen sürede ve¬ 
fat eden kişileri siler, bulûğ çağına gelen¬ 
leri eklerdi. Kişilerin medenî hallerinde ve 
fizikî yapılarında meydana gelen değişik¬ 
likler de tesbit edilirdi. Çeşitli sebeplerle 
vergi muafiyeti tanınan kişiler ve gruplar 
bu durumu gösteren belgelerini kurula su¬ 
narlardı. Teftiş sırasında emine merkez¬ 
den verilen defterde yer alan ürünlerin hâ¬ 
sılat rakamları, reâyâ ve dirlik sahiplerin¬ 
den edinilen bilgiler ışığında ortaya çıkan, 
her bir üründen alınan üç yıllık vergi mik¬ 
tarı ile karşılaştırılır ve uygun bulunduğu 
takdirde bu üç yılın ortalaması yıllık gelir 
olarak deftere kaydedilirdi. 

Tahrir sürecinde mahallî âyan, eşraf, bil¬ 
gi sahibi kişiler yanında bilhassa yeni ele 
geçirilen yerlerde Osmanlılar’la uzlaşarak 
konumlarını sürdüren eski yönetici veya 
dirlik sahiplerinin de rol oynadığı anlaşıl¬ 
maktadır. Meselâ XV. yüzyıl ortalarında 
Rum beylerbeyiliği içerisinde yer alan ve 
genellikle on-on beş köyün birleşmesiyle 
oluşan, “divan” ve “bölük” denilen bazı İda¬ 
rî birimlerin tahririnde bu birimlerin ay¬ 
nı zamanda dirlik sahibi olan divanbaşı ve 
kethüdâ gibi yöneticilerinin verdikleri bil¬ 
giler esas alınırdı. Yine tahrir sürecinde il 
yazıcılarına merkezden gönderilen emir¬ 
lerde yetkilerini aşmamaları hatırlatılmak¬ 
ta, kanunlara aykırı değişiklikler bid'at ka¬ 
bul edilip kaldırılmaktaydı. Tahrir sırasın¬ 
da kurulla dirlik sahipleri ve halk arasında 
bazan tartışmalar meydana gelmekteydi. 
11. Bayezid devrinde zâhiren dinî özellik 
gösteren isyanların çıkmasında ve yayıl¬ 
masında tahrir sonuçlarından memnun 
olmayan timar sahiplerinin rolü vardır. Bu 
durum Yavuz Sultan Selim ve Kanunî Sul¬ 
tan Süleyman dönemindeki isyanlarda da 
görülmektedir. Geçim darlığı yüzünden re- 
âyânın tahrir esnasında köylerinin gerçek 
hâsılatını gizlemesi, köylerini terkederek 
deftere yazılmaması, timar sahibinin raiy- 
yetlerini tahrirden kaçırması vb. olaylar 
yaygın biçimde meydana gelmekteydi. Öte 
yandan güvenlik sorunu tahrir sürecini et¬ 
kileyen unsurlardan biriydi. Meselâ 1642 
yılı avârız tahriri sırasında Aydın sancağı 
il yazıcısına gönderilen bir fermanda sağ¬ 
lıklı bir sayım için öncelikle silâhlı reâyâ- 
nın silâhlarının toplanması emredilmiştir 
[Hüdauendigâr Livası Tahrir Defterleri, s. 
57-62) Tahrir işlemi olağan durumlarda bir 


iki yıl kadar sürmekle birlikte bu işlem tah¬ 
rir edilen alanın büyüklüğü, tahrir süre¬ 
cinde ortaya çıkan problemler, tahrir he¬ 
yetinin halkın arzusuyla değiştirilmesi, il 
yazıcısının vefatı gibi sebeplerle uzayabilir¬ 
di. Bu süreçte vakıf köylere sonradan ge¬ 
lip yerleşenlerin durumu, kanuna aykırı 
vergi alınması, yazım sırasında ortaya çı¬ 
kan fazlalığın (zevâid) nasıl tahsis edilece¬ 
ği, tahrir davetine icâbet etmeyen köylüle¬ 
rin durumlarının tahkiki, tahriri zamanın¬ 
da bitirmeyen eminlerin uyarılması vb. 
meselelerle ilgili olarak gerek tahrir heye¬ 
tine gerekse mahallî idarecilere merkez¬ 
den çeşitli fermanlar gönderilirdi (BA, MD, 
nr. 5, s. 2-7, 1 6 vd .). Emin ve kâtipler gö¬ 
revleri karşılığında her hâneden 2'şer ak¬ 
çe toplardı. Tahrir sonunda müsveddeler 
iki nüsha olarak temize çekilir, biri defter- 
hânede saklanırken diğeri ait olduğu bey- 
lerbeyiliğe gönderilirdi. Tahrir neticesinde 
mufassal, icmal / mücmel ve evkaf defter¬ 
leri tertip edilirdi. 

Tahrir sonucunda hazırlanan tahrir def¬ 
terleri (arşiv kataloglarında tapu tahrir defter¬ 
leri), Osmanlılar'ın klasik dönem denilen 
XV ve XVI. yüzyıllarda timar sistemini uy¬ 
guladıkları bölgelerde vergi mükelleflerine 
ait çeşitli bilgileri, bunların yaşadıkları yer¬ 
lerden toplanması beklenen vergileri, bu 
vergilerin hangi kişi veya kurumların ta¬ 
sarrufunda bulunduğunu tesbit eden ve 
genellikle sancak esasına göre düzenlenen 
resmî belgelerdir. Bu defterlerde vergi mü¬ 
kellefiyetini ve toplanacak tahminî vergi 
miktarını sağlıklı biçimde belirlemek için 
sayımı yapılan bölgedeki vergiden muaf 
kişiler de yazılırdı. Tahrir işlemiyle görev¬ 
li kurul görevini tamamladıktan sonra 
bu tür bilgiler mufassal deftere yazılırdı. 
Bir köyün vergi mükelleflerinin yazımı sı¬ 
rasında bunların dirlik sahibine ödemek¬ 
le yükümlü oldukları vergilerin bir yıllık top¬ 
lamı da deftere kaydedilirdi. Köylü çiftçi¬ 
lerin her birinin ne kadar vergi ödeyeceği 
belirtilmezdi. Çift, ekinlü-bennâk, caba- 
bennâk vb. şeklinde yazılan kişilerden bu 
statüleri gereği ne kadar vergi alınacağı 
belliydi; ancak üretimle ilgili vergiler ve¬ 
ya ârızî vergilerin kimden ne kadar tah¬ 
sil edileceği deftere yazılmamıştır. Zira 
Osmanlı tahrir defterlerindeki bu tür veri¬ 
ler, gerçekte tarhedilen veya toplanan ver¬ 
gi yekününü değil tahminî vergi miktar¬ 
larını göstermekteydi. Konu hakkındaki bir 
kanun hükmüne ve yerleşik kanaate gö¬ 
re üretimden alınan vergilere dair veriler 
tahrir işleminden önceki üç yılın üretim 
miktarları esas alınarak hesaplanırdı. Tah¬ 
rir heyeti bu miktarı tesbit ederdi, fakat 


akçe değeri ve köylerin toplam gelir rakam¬ 
ları merkezde belirlenirdi. 

Mufassal tahrir defterlerinin düzenlen¬ 
mesinde zaman içerisinde birtakım deği¬ 
şiklikler meydana gelmişse de XVI. yüzyıl¬ 
da klasikleşmiş biçimiyle bu defterlerin ter¬ 
tip tarzı şu şekilde tanımlanabilir: Defte¬ 
rin başında genellikle bir mukaddime ve 
sancak kanunnâmesi yer alır. Rum beyler¬ 
beyiliği gibi bazı eyaletlerde her sancağın 
ayrı bir kanunnâmesi olmadığından ka¬ 
nunnâme metni merkezî sancağın defte¬ 
rinin (TK, TD, nr. 14, vr. 3 a -4 b ) başında bu¬ 
lunur. XVI. yüzyılın son çeyreğine ait son 
klasik tahrir defterlerinin başında ayrıntılı 
fihristler vardır. Bunların ardından merkez 
kazadan başlayarak sancağı oluşturan ka¬ 
za ve nahiyeler sıralanır. Bir kazada önce 
eğer varsa merkez konumundaki (“nefs” 
diye anılan) şehir veya kasaba, yoksa yine 
merkez durumundaki bir köy yazılır. Şe¬ 
hir ve kasabaların mahalleleri, bu mahal¬ 
lelerde kayıtlı yetişkin erkeklerin adları ve 
baba adları, meslekleri belirtilir. Yetişkin 
nüfus evli-bekâr (müzevvec-mücerret ve¬ 
ya hâne-mücerret) ayırımına göre verilir. 
Mahallelerin yazımından sonra şehir / ka¬ 
sabanın geliri (hâsıl), bunu oluşturan un¬ 
surlar (genellikle pazar, boyahane, boza- 
hane kapan, gümrük, liman şehirlerinde 
iskele vb. mukâtaalari; bazı kasabalarda 
tarım üretiminden gelen öşür vb.), bura¬ 
daki kuruluşlar, bağ, bahçe, zemin vb. sı¬ 
ralanır. Ardından kazadaki köylere geçilir. 
Köyler bütün olarak yazılabildiği gibi ge¬ 
liri hisselere ayrılmış köyler hisseler ha¬ 
linde ayrı parçalar şeklinde kaydedilebilir 
(hisse-i evvel, hisse-i sânîvb.). Köyün adı, 
hâsılının nasıl tahsis edildiği (timar, ze- 
âmet, has, vakıf, mülk vb.) belirtildikten 
sonra köydeki veya hissedeki yetişkin er¬ 
kekler, baba adları ve konumları göste¬ 
rilir (meselâ Ali veled-i Mehmed, çift). 
Gayri müslimler genellikle hâne (müzev¬ 
vec-mücerret) ayırımına göre yazılırken 
müslümanlar tasarruflarındaki toprak mik¬ 
tarını (tam çift, nîm / yarım çift, ekinlü- 
bennâk, caba-bennâk vb.) ve medenî du¬ 
rumlarını (hâne, mücerret) belirten işaret¬ 
lerle kaydedilir. Anadolu'da XVI. yüzyıl or¬ 
talarına kadar gayri müslimler de müslü¬ 
manlar gibi çift resmi kategorilerine gö¬ 
re yazılmış, bu tarihten itibaren onlar için 
resm-i çift vb. yerine ispençe denilen ver¬ 
gi konulduğundan defterlere müzevvec- 
mücerret diye geçirilmiştir. Şahısların kay¬ 
dından sonra çiftlik, hassa çiftlik, zemin, 
mevkuf zemin vb. toprak parçaları yazılır. 
Ardından köyün / hissenin toplam geliri, 
bu geliri oluşturan vergiler (resm-i çift, is- 
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pençe, resm-i bennâk, resm-i mücerred; 
buğday, arpa, darı, pamuk, pirinç, meyve, 
sebze, bağ, keten, kendir, bal vb, öşürleri; 
bâd-ı hevâ, deşt-bânî, koyun vergisi vb.) 

gelir. Köylerin yanı sıra bunların yakının¬ 
daki mezraalar, yaylaklar vb. de gelirleriy¬ 
le birlikte yazılır. Kısaca mufassal defter¬ 
de bulunabilecek veriler şunlardır: Bir san¬ 
cakta yer alan kasaba ve köyler (karyeler), 
mezraalar, çiftlikler, pirinç arkları, değir¬ 
menler, çeşitli sınaî tesisler vb.; yerleşim 
birimlerinde yaşayan vergi mükellefi er¬ 
kek nüfus (muaf kişiler ve gayri müslimler- 
le, meskûn yerlerde hâne sahibi dul kadınlar da¬ 
hil), çoğu yerlerde reâyânın işlediği top¬ 
rakların büyüklüğü (ekilebilir toprak mikta¬ 
rı), timar sistemi içerisinde bulunmayan 
avârız ve XVI. yüzyıldan itibaren cizye vb. 
vergiler hariç reâyâdan toplanan çift, ben¬ 
nâk, caba, mücerret, ispençe vergileri, 
öşürler, bâd-ı hevâ türü ârızî vergiler (cü¬ 
rüm ve cinayet, evlenme, müjdelik vb.); 
vergilendirilen koyun ve kovan sayısı. 

Özet halindeki defterler (icmal / mücmel), 
bilhassa XVI. yüzyılda mufassal defterde 
yer almayan dirlik sahiplerinin isimlerini ve 
gelir toplamlarını içerir. XV. yüzyılda bu tür 
bilgiler yanında bazı yerlerde dirlik sahip¬ 
lerinin askerî yükümlülüklerinin de mufas¬ 
sal defterlere kaydedildiği dikkati çeker. 
Esasen bu devirde mufassal defterlerin 
bir kısmı dirlik esasına göre düzenlenmiş¬ 
tir. Aynı dönemde timar sahiplerinin isim¬ 
leri ve gelirlerinin yazıldığı icmal defterle¬ 
rine de rastlanır. Yine bu defterlerde dir¬ 
liği oluşturan yerleşimlerin vergi nüfusu 
toplam rakam halinde yazılmıştır. Mufas¬ 
sal defterlerde olduğu gibi icmal defter¬ 
lerinin içerik ve yapısında da zamanla de¬ 
ğişiklikler meydana gelmiştir (meselâ Hic¬ 
rî 835 Tarihli Sûret-i Defter-i Sancak-i Ar- 
uanid'de dirlik sahiplerinin askerî yüküm¬ 
lülükleri kayıtlı iken daha sonra yer alma¬ 
ması gibi). XV. yüzyılın sonlarından itiba¬ 
ren timar icmallerinde padişahtan başla¬ 
yarak dirlik sahipleri derecelerine göre sı¬ 
rayla belirtilmiş, her dirlik sahibinin gelir 
sağladığı köyler, bu köylerin toplam gelir 
rakamı, bu köyden dirlik sahibine düşen 
pay ve sonuçta dirlik sahibinin toplam ge¬ 
liri verilmiştir. 

Kanûnî Sultan Süleyman’ın ilk yıllarına 
has görünen bir başka icmal daha vardır. 
“Muhâsebe-i vilâyet defteri” diye adlandı¬ 
rılan ve 1530 yılına tarihlenen, fakat muh¬ 
temelen 1520’lere ait tahrirlerin sonuçları¬ 
nı yansıtan bu tür mufassal icmaller, “Ala- 
man seferi” öncesinde imparatorluğun ge¬ 
nel durumunu öğrenmek amacıyla derlen¬ 
miştir. Bunlarda bir sancak ve kazadaki 
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dirlikler padişah hasları, beylerbeyi hasla¬ 
rı, hisar muhafızı timarları, timar ve zeâ- 
metler evkaf ve emlâk şeklinde toplu hal¬ 
de kayıtlı olup her kategoride bulunan yer¬ 
leşim birimlerinin nüfusu hâne, mücerret 
vb. şeklinde toplam rakam olarak veril¬ 
miş ve yine toplam vergi geliri yazılmıştır. 
Bir kazanın yazımı bittikten sonra orada 
mevcut toplam kasaba, cami, köy, mez- 
raa, zâviye vb. sayısı, muaf kişilerle vergi¬ 
ye tâbi nüfus özetleri çıkarılmıştır. Bu iş¬ 
lem sancak ve eyalet düzeyi içinde gerçek¬ 
leştirilerek genel verilerin kolayca görü¬ 
lebilmesi amaçlanmıştır. Ancak mufassal 
defterlerle yapılan mukayeseler bu tür def¬ 
terlere verilerin kaydı sırasında önemli yan¬ 
lışlıkların yapılabildiğini göstermiştir (Eme- 
cen, sy. 16 (1996|, s. 37-44). Tahrirler ne¬ 
ticesi hazırlanan diğer bir defter çeşidi de 
evkaf defterleridir. Bu defterlerden vakıf 
olarak tahsis edilmiş yerleşim yerleri hak¬ 
kında bazan mufassal defterlerde yer al¬ 
mayan veriler elde edilebilmektedir. Yine 
bazı yerlerde, vakfa tahsis edilen yerleşim 
birimlerinin nüfus ve hâsılı hakkında mu¬ 
fassal defterdekinden farklı bilgiler yoksa 
da vakıf gelirlerinin harcandığı yerler hak¬ 
kında ayrıntılar mevcuttur. Evkaf defter¬ 
leri, mufassalları tamamlaması açısından 
bölgeden bölgeye ve zaman içerisinde fark¬ 
lı özellikler gösterir. 

Defterler ilk başlarda, meselâ Fâtih Sul¬ 
tan Mehmed döneminde tevki’ hattıyla ka¬ 
leme alınırken II. Bayezid devrinden itiba¬ 
ren siyâkat yazısı hâkim olmaya başlamış, 
vergi miktarları ve nüfusa ilişkin sayılar 
bazı yerlerde veya bazı dönemlerde nor¬ 
mal Arap rakamlarıyla, diğerlerinde divan 
rakamlarıyla kaydedilmiştir. Tahrir defter¬ 
lerindeki terimler, ölçü ve tartı birimleri 
standart olmayıp sancaktan sancağa fark¬ 
lılıklar gösterebilir. Bazan aynı eyalet ya 
da sancak içinde bile farklı öşür oranları¬ 
na rastlanır. Dolayısıyla bu defterlerdeki 
bilgiler, ancak başlarında yer alan veya o 
yöreye ait olduğu bilinen kanunnâmeler 
ışığında anlaşılabilir. Tahrir defterleri timar 
ve arazi meselelerinde temel başvuru kay¬ 
nağı sayıldığından iki tahrir arasında ve¬ 
ya son tahrirlerin ardından meydana ge¬ 
len anlaşmazlıklarda, problemlerde nişan¬ 
cı tarafından defterde tashihlerin yapıldığı 
görülür. Yine son tahrirlerin ardından vak¬ 
fedilen gelirlerle ilgili belgeler, ihtilâflı ko¬ 
nulara dair arzuhal ve hüccetler, çeşitli hu¬ 
suslardaki ilmühaberler, mülknâme, fer¬ 
man ve buyruldular gibi mufassal ve ev¬ 
kaf defterlerine iliştirilmiş pek çok resmî 
belge mevcuttur. Bu defterlerin devletin 
bir nevi hâzinesi niteliğini taşıdıkları için 


sıkı koruma altında tutulduğu, defter emi¬ 
ninin nezâretinde Defterhâne'de saklandı¬ 
ğı, işlemlerin de burada yapıldığı bilinmek¬ 
tedir. 

Başbakanlık Osmanlı Arşivi’nde Tapu- 
Tahrir Defterleri Katalogu nda 1110 
adet mufassal, icmal, evkaf, piyade, mü¬ 
sellem vb. defter bulunmaktadır. Aynı 
arşivin Bâb-ı Âsafî Defterhâne-i Âmire 
Defter Katalogunda büyük kısmı parça¬ 
lar halinde 851 adet mufassal, icmal, ev¬ 
kaf vb. tahrir defteri muhafaza edilmek¬ 
tedir. Mâliyeden Müdevver Defterler 
Katalogunda da klasik tahrir ve avârız 
tahrir defterleri vardır. Mufassal avârız 
defterlerine Tapu-Tahrir Katalogunda 
da rastlanmaktadır. Ayrıca Kâmil Kepe- 
ci Tasnifinde (Mevküfat Kalemi) çok sa¬ 
yıda mücmel avârızhâne defteri mevcut¬ 
tur. Tapu ve Kadastro Genel Müdürlüğü 
Kuyûd-ı Kadîme Arşivi’nde 203 mufassal, 
162 icmal ve elli bir evkaf defteri bulun¬ 
maktadır. İstanbul Belediyesi Atatürk Ki¬ 
taplığı Muallim Cevdet yazmaları arasın¬ 
da da mufassal, icmal ve evkaf defterleri¬ 
ne rastlanır. Özellikle son tahrirlere ait def¬ 
terler bazan çok geniş bölgeleri kapsadı¬ 
ğından birden fazla cilt halinde muhafa¬ 
za edilmektedir (Sivas ve Tokat, TK, TD, 
nr. 10, 12, 14; Amasya, TK, TD, nr. 26, 30, 
34; Rum-ili Sol-kol, TK, TD, nr. 187, 194; 
Halep, TK, TD, nr. 36, 39; Şam, TK, TD, nr. 
99, 177, 195). 

XVI. yüzyıl sonlarında iki cepheli savaş¬ 
lar ve içeride Celâli isyanlarının patlak ver¬ 
mesiyle yaşanan karmaşa ortamında hal¬ 
kın ve timar sahiplerinin düştüğü kötü du¬ 
rum köylülerin yerlerini yurtlarını terke- 
dip daha korunaklı yerlere kaçmaları, ateş¬ 
li silâh kullanan askerlerin devreye soku¬ 
luşu, merkezî hazine gelirlerinin arttırılma¬ 
sı ihtiyacı vb. sebeplerle timar sistemi es¬ 
ki önemini kaybedince klasik tahrir usulü 
de terkedilmiştir. Avârız vergisinin merke¬ 
zî maliye açısından giderek ön plana çık¬ 
tığı ve olağan duruma geldiği, timar ola¬ 
rak tasarruf edilen mîrî arazinin mukâtaa 
haline geldiği bu süreçte avârız vergisinin 
toplanması bakımından önem arzeden 
avârız tahrirleri yapılmaya başlanmıştır. 
Esasen XVI. yüzyılda avârız sayımları ya¬ 
pılmış, ancak genelde avârız ve cizye yü¬ 
kümlüleri birlikte kaydedilmişti. Müslüman 
avârız yükümlüleri veya daha önce muaf 
olan kesimler için tutulan müstakil avârız 
defterlerinin ilk örneği 1600-1601 yıllarına 
aittir. Bu defter daha önce yardımcı askerî 
güç olarak hizmet eden piyade ve müsel¬ 
lemleri içerir. Tokat’a ait bu defterde piya¬ 
de ve müsellemlerin yanında avârız öde- 
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yemeyecek derecede fakirlerle Celâlî kor¬ 
kusundan kaçanlar da yazılıdır (BA, MAD, 
nr. 1294). 

XVII. yüzyılın ilk çeyreğine ait başka mü¬ 
sellem ve piyade defterleri de vardır. 1620’- 
den sonra avârız defterleri daha kapsamlı 
hale gelmiştir. Bundan maksat, avârız yü¬ 
kümlülüğünü bir bölgedeki bütün vergi 
mükelleflerine âdil biçimde yaymaktı. 1616 
tarihli Halep defteri en erken tarihli def¬ 
terlerdendir. Bu tür defterler en çok 1642 
yılı civarında görülür. Ancak yapılan genel 
sayım yüzünden devrin sadrazamı Keman¬ 
keş Kara Mustafa Paşa epeyce tepki çek¬ 
miştir. Naîmâ’ya göre onun azlinin ve kat¬ 
linin sebeplerinden biri de hazine gelirle¬ 
rini arttırmak için yaptığı çeşitli ıslahat¬ 
larla bu çerçevede yapılan avârız ve cizye 
tahriri sırasında halka yapılan zulümlerdir 
(Târih, III, 977-978). XVII. yüzyılın ileri dö¬ 
nemlerinde de avârız ve cizye tahrirleri ya¬ 
pılmış, bu tür sayımların neticesinde mu¬ 
fassal ve icmal defterleri tertip edilmiştir. 
Sancaklar veya eyaletler arasında farklar 
olmakla birlikte defterlerin ortak özellik¬ 
leri vardır. Mufassal defterlerde kasaba ve 
köylerde askerî ve ulemâ kesimiyle reâyâ 
ayrı ayrı yazılmıştır. Bazı defterlerde top¬ 
lam rakamlar, bazılarında ise bunların kaç 
avârız hânesine tekabül ettiği gibi bilgiler 
mevcuttur. Kişilerin meslekleri, özürlülük 
halleri, muafiyetleri vb. hususlar da defter¬ 
lerde yazılıdır. Bölgelerin bir kısmında (Şar- 
kîkarahisar, Erzurum vb.) hânelerin yanın¬ 
da bazı kişilerin tasarrufundaki bağlar ve 
araziler de kaydedilmiştir (BA, MAD, nr. 
299, 5152). 

Mufassal avârız defterleri esas olarak 
yerleşim birimlerindeki hâneleri kayda ge¬ 
çirmiştir. Bazan bu hâneler nefer, hâne ve 
mücerret gibi kategoriler şeklinde zikre¬ 
dilir, fakat asıl olan, avârız vergisini öde¬ 
yebilen yetişkin hâne sahibi erkekleri ve 
bazı hallerde dul kadınları kaydetmektir. 
Bunların arasında yaşlılık, fakirlik, avârız 
ödemeye yeterli toprağı bulunmama ve 
hastalık gibi sebeplerle hâneye dahil ol¬ 
mayanlarla avârız yükümlülüklerini belirli 
hizmetler karşılığında yerine getirdiklerin¬ 
den vergiden muaf tutulanlar da zikredi¬ 
lir. Defterlerde ayrıca hâne sahibi askerî 
sınıf mensuplarının (askerî, ulemâ, seyyid- 
ler, zâviyedarlar vb.) yazılı olduğu (BA, MAD, 
nr. 3880, 5152), ancak özet defterlerde (BA, 
MAD, nr. 6422; KK, nr. 2602) bu hânelerin 
ilgili birimin hâne sayısına dahil edilmedi¬ 
ği tesbit edilmektedir. Bazı eyaletlerin mu¬ 
fassal defterlerinde sadece avârız ödeye¬ 
bilen nüfusun belirlenmesiyle kalınmamış, 
sancak temelinde özet halinde bunların 


kaç nefer ve kaç hâne (avârız hânesi) oldu¬ 
ğu da belirtilmiştir (BA, MAD, nr. 3074). 
Diğer bölgelerde ise bu tesbit işi icmal 
defterlerinden izlenebilmektedir. Sivas’a 
bağlı Amasya sancağı defterinde dul ka¬ 
dınlar (havâtîn-i tul) kategorisi özellikle dik¬ 
kati çeker. Klasik tahrir defterlerinde gay¬ 
ri müslim nüfusun yoğun olduğu yerler¬ 
de hâne reisi konumundaki kadınlar ise 
“bîve” (dul) adı altında yazılmıştır. XVII. 
yüzyılda avârız tahrirleri hem Anadolu’da 
hem Suriye'de hem de Balkanlar'da çeşit¬ 
li sancaklarda birçok defa yapılmış, XVIII. 
yüzyılda da sürmüştür. Tanzimat dönemi 
öncesinde II. Mahmud’un kurduğu yeni 
ordu için asker tedariki gündeme gelince 
erkek nüfusun durumunu tesbit amaçlı, 
geniş çaplı nüfus tahrirleri yapılmıştır. Bu 
tahrirlerde erkek nüfus yaş ve dış görü¬ 
nüş kategorilerine göre tesbit edilmiş, al¬ 
tı aylık periyotlarla nüfusun geçirdiği vu¬ 
kuat da (ölüm, doğum, göç) yazılarak ana 
kütük defterlerine kaydedilmiştir. Bu ge¬ 
lişme ileride modern nüfus sayımlarının 
başlangıcını oluşturacaktır. Ayrıca Tanzi¬ 
mat’tan sonra temettuat denilen mal ve 
varlık sayımlarını içeren defterlerin hazır¬ 
landığı bilinmektedir. 
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sy. 6, Ankara 1995, s. 51-89; Zeki Arıkan, “Tah¬ 
rir Defterlerinde Geçen Deyimler", Osm.Ar., sy. 
16 (1996), s. 1-13; Fatma Acun, “Osmanlı Târihi 
Araştırmalarının Genişleyen Sınırları: Defterolo- 
ji”, Türk Kültürü İncelemeleri Dergisi, sy. 1, İs¬ 
tanbul 2000, s. 319-332; Suraiya Faroqhi, “Tah¬ 
rir”, El 2 (İng ), X, 112-113. İTİ 

ftl Mehmet Öz 

T “I 

et-TAHRÎR ve’t-TENVÎR 

( 3 ) 

Muhammed Tâhir ibn Âşûr’un 

(ö. 1973) 

Kur’an tefsiri. 

Eserin önsözünde belirtildiğine göre ilk 
adı Tahnrüj-ma c rıe's-sedîd ve tenvî- 
rü'l-^akli'l-cedîd min tefsiri'1-kitâbi'l- 
mecîd olup sonraları müellifi tarafından 
et-Tahrîr ve't-tenvîr mine't-tefsîr şek¬ 
linde kısaltılmıştır. İbn Âşûr, Zeytûne Üni- 
versitesi’nde verdiği tefsir derslerini önce 
Mecelletü'z-Zeytûne'de periyodik olarak 
yayımlamış (Belkâsım el-Gâlî, s. 75), ardın¬ 
dan bunları bir araya getirip eserini oluş¬ 
turmuştur. İbn Âşûr, tefsirin başında ken¬ 
di yöntemini anaiırken daha önce yazılan 
tefsir kitaplarındaki yorumları olduğu gibi 
benimsemediğini, bunlara karşı bir tavır 
da almadığını ifade etmekte, kendisinin 
hiçbir kaynakta görmediği bazı mânaları 
kitabında kaydettiğini belirtmektedir. Özel¬ 
likle meânî, beyân ve bedî’ sanatlarını içe¬ 
ren belâgatın Kur’an’ın hemen her âyetin¬ 
deki yansımalarını ortaya koymaya ağırlık 
verdiğini zikretmekte ve bu hususun eski 
tefsirlerin hiçbirinde yer almadığını söyle¬ 
mektedir. Müellif ayrıca âyetler arasındaki 
muhteva ve üslûp ilişkisine (tenâsübü'l-âyât) 
önem verdiğine dikkat çekmekte, sûreler 
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et-TAHRÎR ve't-TENVÎR 


arasındaki tenâsübü anlatmanın ise mü- 
fessirin görevi olmadığını vurgulamakta¬ 
dır. 

et-Tahrîr, sunuş niteliğindeki bu kısım¬ 
dan sonra Kur’an ilimlerinden bahseden 
on bölümle (mukaddime) başlar. Burada 
tefsirin tarifi, müstakil bir ilim olduğu, tef¬ 
sir ve te’vil arasındaki fark, tefsir ilminin 
dayandığı belâgat, lügat, tefsire dair riva¬ 
yetler, usûl-i fıkıh ve kelâm ilmi, dirâyet tef¬ 
sirinin meşruiyeti ve işârî tefsirin eleştirisi, 
Kur’an tefsirinde hedeflenen amaçlar, nü- 
zûl sebepleri, kıraat farklılıkları, Kur’an’da 
yer alan kıssalar, Kur’an’ın isimleri, âyet ve 
sûrelerinin tertibi, Kur’an’ın hakiki, meca¬ 
zi, kinayeli mânaları ve i’câzı konuları yer 
alır. Bu kısmın sonunda “Mübtekerâtüi- 
Kur’ân” (Kuranın orijinal yönleri) başlığı al¬ 
tında Kur’an’daki darbımeseller, özlü anla¬ 
tımlar (îcâz), birden çok anlam taşıyan ke¬ 
limelerin yer aldığı ifadeler vb. konulara 
yer verilir, ardından yine Kur’an’ın etkili 
anlatım özelliklerinin bir kısmına temas 
edilir (krş. Vural, s. 122). 

Eser, klasik dirâyet tefsiri niteliğinde gö¬ 
rülmekle birlikte kendine özgü bir iç plana 
sahiptir. Müellif bir sûrenin tefsirine geç¬ 
meden önce onun ismi veya isimleri hak¬ 
kında bilgi verir, Mekkî yahut Medenî ol¬ 
duğunu, nüzul sırasını ve sebebini, önce¬ 
ki sûre ile münasebetini ve âyet sayısını 
belirtir. Daha sonra sûrenin muhtevasını 
özetler veya maddeler halinde sıralar. Âyet¬ 
leri bölümlere ayırarak açıklamaya çalışır. 
Eserde Zemahşerî, Fahreddin er-Râzî ve 
Muhammed b. Ahmed el-Kurtubî’nin tef¬ 
sirleriyle Süyûtî’nin el-İtkân'\ başta olmak 
üzere daha çok dirâyet tefsirlerine, ayrı¬ 


ca hadis, fıkıh ve fıkıh usulü, kelâm, tasav¬ 
vuf ve siyer kaynaklarına bolca atıflar ya¬ 
pıldığı görülür. Bunların dışında kitapta is- 
tişhâdda bulunmak amacıyla Câhiliye dev¬ 
rinden itibaren Arap şiirine başvurulmuş, 
eserde 2682 beytin yer aldığı tesbit edil¬ 
miştir (a.g.e., s. 254-259). Arap atasözle¬ 
rini de kullanan İbn Âşûr tefsirinde bütün 
kıraat vecihlerini zikretmiş, İbn Atıyye’nin 
görüşüne muhalefet ederek şâz kıraatle¬ 
rin fesahate aykırı olmadığını söylemiştir 
(Birrî, s. 52). Müellifin genç yaşta Muham¬ 
med Abduh’un sohbetlerine katılması ve 
bazı görüşlerini benimsemesi, tefsirinde 
ondan etkilendiği düşüncesini akla getir¬ 
se de et-Tahrîr de böyle bir etkinin varlı¬ 
ğından söz etmek mümkün değildir. İbn 
Âşûr eserinde bazı orijinal tesbitlerde bu¬ 
lunsa da genel olarak klasik yöntemden 
ayrılmamıştır. Eserin sonunda verilen bil¬ 
giye göre otuz dokuz yıl altı ayda tamam¬ 
lanan tefsir otuz cüz, on beş mücelled ha¬ 
linde yayımlanmıştır. İlk cüz Tunus’ta basıl¬ 
mış ( 1956), sonraki cüzler Kahire’de (1965- 
1966) ve 1968’den itibaren yine Tunus'ta 
basılmaya devam etmiştir. Tam neşri ilk 
defa 1984’te Tunus’ta gerçekleştirilmiş 
olup sonraki yayımlar tıpkıbasımdır (Vu¬ 
ral, s. 87). 

BİBLİYOGRAFYA : 

M. Tâhir İbn Âşûr, et-Tahrîr ve’t-terıvîr, Beyrut 
1420-1421/2000,1-XXX; Subhî Atik, et-Tefsîr ve’l- 
makâşıd ‘inde’ş-Şeyh Muhammed Tâhir İbn 
‘Âşûr, Tunus 1989, tür.yer.; Bibliyografya fimâ 
bi-mu’ellefâti’ş-Şeyh Muhammed et-Tâhir İbn 
‘Âşûr, Tunus 1993, tür.yer.; M. Azîz b. Âşûr, “Mu¬ 
hammed et-Tâhir İbn c Âşûr”, Dahretu’l-ma^ri- 
fı’t-Tûnisiyye, Kartâc 1990,1, 40-46; Ömer Dum- 
lu, “Konulu Tefsir ve Düşündürdükleri”, Örnek¬ 
lerle Tefsirin Dünü Bugünü Sempozyumu, Sam¬ 


sun 1993, s. 157-176; Belkâsım el-Gâlî, Şeyhüî- 
Câmi‘iî-a‘zam Muhammed et-Tâhir İbn ‘Âşûr: 
Hayâtühû ueâşâruh, Beyrut 1417/1996, s. 75; 
Mahmûd Şemâm, A‘lâm mine’z-Zeytûne, Tunus 
1996; Havvâs Birrî, el-Mekâyîsü’l-belâğıyye fi 
tefsİri’t-Tahrîr ve’t-tenvîr, Beyrut 2002, s. 52; Fa¬ 
ruk Vural, Tahir ibn Âşûr ve et-Tahrîr ve’t-Ten- 
vîr İsimli Tefsiri (doktora tezi, 2002), MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü; Ergin Çoban, Taberî ve Tahir 
İbn Âşûr Tefsir Mukaddimelerinin Usûl Açısın¬ 
dan Değerlendirilmesi (yüksek lisans tezi, 2004), 
MÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü. 

E Ahmet Coşkun 

r n 

TAHRIRİYYE 

( ) 

Abdiilbâki Nasır Dede’nin 
(ö. 1821) 
kendi geliştirdiği 
mûsiki yazısına dair eseri. ^ 

Yenikapı Mevlevîhânesi şeyhlerinden Ab- 
dülbâki Nâsır Dede'nin Türkçe kaleme aldı¬ 
ğı mûsikiyle ilgili iki eserinden biridir. 1209 
(1794) yılında tamamlanan eser müellifin 
bildirdiğine göre Sultan 111. Selim’in em¬ 
riyle kaleme alınmıştır. Eserde Abdülbâki 
Nâsır Dede’nin kendi adıyla anılan, ebced 
mûsiki yazısını esas alarak düzenlediği harf¬ 
lere dayalı nota sistemi açıklanmış ve ba¬ 
zı mûsiki eserleri bu yeni yazıyla kaydedil¬ 
miştir. Tahrîriyye mukaddime, notalı bö¬ 
lüm ve hâtime olmak üzere üç kısımdan 
ibarettir. Müellif eserin başında, Tedkık 
u Tahkik adlı risâlesini padişaha takdim 
ettikten sonra o zamana kadar mûsiki ya¬ 
zım kuralları hakkında hazırlanmış herhan¬ 
gi bir eserin bulunmadığını söyler ve ese¬ 
rine Tahrîriyye adını verdiğini kaydeder 
(eserin diğer nüshasında bu isim Tahrîrly- 
yetüî-mûsikl şeklinde de geçmektetedir). 
Tahrîriyye'nin “Şürû‘" adlı giriş bölümün¬ 
de Abdülbâki Nâsır Dede mûsiki yazımı¬ 
nın, nağmelerin işareti olan harflerin yazı¬ 
mıyla bu harflerin altına vuruş sayısını ra¬ 
kamla ve sözlerini hecelere taksim ederek 
yazmaktan ibaret olduğunu söyler. Daha 
sonra yegâhtan tiz hüseynîye kadar otuz 
yedi perdeden oluşan harf mûsiki yazısı 
bir tablo halinde verilir, ardından bu yazı¬ 
nın nasıl kullanılacağı örneklerle anlatılır ve 
bu sistemde yer alan “sus" işareti üzerin¬ 
de durulur. Bu arada Nâsır Dede’nin “te¬ 
neffüs” adını verdiği, nokta ile gösterilen 
sus işaretinin Türk mûsikisi tarihinde ilk 
defa bu nota sisteminde kullanıldığını ifa¬ 
de etmek gerekir. Bu notanın bir diğer özel¬ 
liği de harflerin noktasız yazılmış olması¬ 
dır. 

Eserin notalı bölümünde yeni nota sis¬ 
temiyle İli. Selim’in sûzidilârâ makamın- 
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Tahrîriyye 1 nin 
ilk ve son sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, 
nr. 3898) 
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daki Mevlevi âyini, düyek peşrevi ve saz 
semâisi. Vardakosta Ahmed Ağa'nın aynı 
makamdaki devr-i kebîr saz semâisi bu¬ 
lunmaktadır. Burada önce âyinin sözlü kıs¬ 
mı yer alır. Bu âyin notası da mûsiki tari¬ 
hinde notaya alınan ilk Mevlevi âyini olarak 
bilinmektedir. Ardından yazılan peşrevin 
başındaki, “Âyîn-i şerifin bend-i evvelinden 
sonra serhâne ve mülâzimesi ve bend-i 
sânîsinden sonra orta hâne ve son hânesi 
terennüm-sâzdır” ifadesinden bu kısmın 
aynı âyinin terennümü olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. Daha sonraki saz semâisi de adı ge¬ 
çen âyinin terennümü içerisindedir. Bu bö¬ 
lümün son eseri, âyîn-i şerif icrasında devr-i 
Veledi esnasında icra edileceği belirtilen 
üç hâne ve bir mülâzimeden oluşan devr-i 
kebîr peşrevidir. Ancak Mevlevi âyinleri 
üzerinde Türkiye’de yapılan iki ayrı nota 
neşriyatındaki (Türk Musikisi Klasiklerin¬ 
den Mevlevi Âyinleri, İstanbul 1935, X, sy. 
486-507; Sadettin Heper, Mevlevi Âyinleri, 
Konya 1974, sy. 175-183) sûzidilârâ âyini 
notalarıyla Tahrîriyye'deki notaların ta¬ 
mamen farklı olduğu görülmektedir. Tah- 
rîriyye’nin son bölümünde eser bestele¬ 
me konusu ele alınmakta, bazı mûsiki ya¬ 
zılarında görülen eksikliklerden söz edil¬ 
mekte ve özellikle mûsiki yazımının eğitim 
gerektirdiği vurgulanmaktadır. Burada bir 
üstadın eğitiminden geçen, beste çalış¬ 
maları yapan ve sazında belli bir düzeye 
ulaşan kişilere bu eğitimin verilebileceği 
ifade edilmektedir. Eserin tesbit edilen iki 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’ndedir 
(Nâfiz Paşa, nr. 1242/2; Esad Efendi, nr. 
3898) Nüshaların her ikisi de müellif hat¬ 
tıdır. Türkiye'de eser üzerine ciddi bir çalış¬ 
ma yapılmıştır (bk. bibi ). 

BİBLİYOGRAFYA : 

AbdülbâkiNasırDede’nin Müzik Yazısı “Tah¬ 
ririye” (haz. Recep Uslu - Nilgün Doğrusöz Dişi- 


açık), İstanbul 2009; N. Ali - M. Sîret, Cevahirü’z- 
zeuâhir, İstanbul 1310, II, 95-96; Suphi Ezgi, Na- 
zarî-Amelİ Türk Mûsikisi, İstanbul 1953, V, 528- 
530; Fatma Âdile Başer, Türk Mûsikisinde Ab¬ 
dülbâki Nasır Dede (1765-1821) (doktora tezi, 
1996), MÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, s. 31-55; 
a.mlf., “Yenikapı Mevlevihânesi Şeyhi Mûsikişi- 
nas Abdülbâki Nâsır Dede”, MM, sy. 462 (1998), 
s. 32; E. Popescu-Judetz, Türk Mûsiki Kültürü¬ 
nün Anlamları (trc. Bülent Aksoy), İstanbul 1996, 
s. 42-46; Ekmeleddin İhsanoğlu v.dğr., Osmanlı 
Mûsiki Literatürü Tarihi, İstanbul 2003, s. 131; 
Müzik Ansiklopedisi (haz. Ahmet Say), Ankara, 
ts„ III, 914. m 

İSİ Nuri Özcan 
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TAHSÎB 

( ) 

Hacda Mina’dan 

Mekke’ye dönerken Ebtah (Muhassab) 
mevkiinde konaklama anlamında 
bir fıkıh terimi 
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(bk. EBTAH). 
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TAHSİN EFENDİ, Haşan 

H 


(1847-1912) 


L 

Osmanlı hattatı. 

j 


Hâfız Haşan Tahsin Hilmi Efendi 1847'- 
de İstanbul'un Çukurcuma semtinde doğ¬ 
du. Kılıç Ali Paşa Camii serdevirhanı Hâ- 
fız İsmâil Efendi’nin oğludur. Sıbyan mek¬ 
tebinde okurken mektebin hocası İsmâil 
Efendi’nin yanında hıfzını tamamladı. Bir 
süre Tophane müftüsü Hoca Bekir Efen¬ 
di’nin derslerine devam ederek dinî bilgi¬ 
lerini ilerletti. Mehmed Şefik Bey’den sü¬ 


lüs ve nesih, Sâmi Efendi'den ta’lik meş- 
ketti. Galatasaray Sultânîsi hat hocası Meh¬ 
med İzzet Efendi tarzında rik’a yazdı. İz¬ 
zet Efendi ile birlikte öğrencilere yönelik 
olarak hazırladıkları Sülüs, Nesih ve Ta‘- 
lik Meşk Mecmuası İstanbul’da neşre¬ 
dilmiştir (1306, 1323). Mühendis, Sanayi, 
Kız Sanayi mektepleri, Cihangir İnâs Rüş- 
diyesi, Dârülmuallimât-ı Âliye, Galatasaray 
Mekteb-i Sultânîsi ve ölümüne kadar Dâ- 
rüşşafaka’da olmak üzere çeşitli okullarda 
hüsn-i hat dersleri verdi. Uzun süre Mah- 
mud Bey Matbaası’nın hatlarını yazdı. Ay¬ 
rıca hat öğrencilerine bu matbaada ders 
verdi. Mahmud Celâleddin Efendi üslûbu¬ 
na yakın bir tavırda yazdı. 14 Şubat 1912 
tarihinde bir ömür yaşadığı Çukurcuma 
semtinde vefat etti ve Eyüp’te Kırkmerdi¬ 
ven Kabristanı’nda defnedildi. İbnülemin 
Mahmud Kemal, Tahsin Efendi’nin, oğlu 
Mahmud Cemâleddin Bey’den naklen üç 
dört kadar mushaf-ı şerif yazdığını, üze¬ 
rinde bir imzaya rastlanmamakla birlikte 
Cağaloğlu’ndaki Mahmud Nedim Paşa’ya 
ait türbenin celi sülüs kitâbesinin de ona 
ait olduğunu zikreder. Çeşitli müze ve özel 
koleksiyonlarda eserleri bulunmaktadır. Ya¬ 
zılarının altına genellikle “el-Hac Hâfız Tah¬ 
sin el-Hilmî" veya kısaca “el-Hâfız Tahsin” 
şeklinde imza atmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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Iftl M. Hüsrev Subaşi 
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TAHSİN EFENDİ, Tokatlı 

(1851-1915) 

Osmanlı hattatı. 



Haşan Tahsin 
Hilmi Efendi'nin 
müfredat 
meşk kıtası 
(Sakıp Sabancı 
koleksiyonu) 


Hâfız Haşan Tahsin Efendi 1851’de To¬ 
kat'ta doğdu. Meydan Camii imamı Os¬ 
man Efendi’nin oğludur. 1867 yılında İs¬ 
tanbul’a giderek medrese tahsili gördü. 
Kayserili Derviş Ali Rızâ Efendi’nin Beya¬ 
zıt Camii’ndeki derslerine devam edip il¬ 
miye icâzeti aldı. Ayrıca Hattat Muhsinzâ- 
de Abdullah Hamdi Bey’den sülüs ve ne¬ 
sih meşketti ve icâzet aldı. Muhsinzâde’- 
nin hocası Kazasker Mustafa İzzet Efen- 
di’den de faydalandı. Beyazıt’ta Ali Paşa 
Mescidi’nde imam-hatiplik görevine başla¬ 
dı ( 1869). Mercan yangınında caminin yan¬ 
dığı güne kadar kırk beş yıl burada göre¬ 
vini sürdürdü. Bunun dışında rüşdiye mek¬ 
teplerinde hat ve Arapça hocalığı yaptı. 
Beyazıt Devlet Kütüphanesi 1884'te açıl- 
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Tokatlı Tahsin Efendi'nin celî sülüs levhası (M. Hüsrev Subaşı 
fotoğraf arşivi) 


dığında ikinci ve ardından birinci hâfız-ı 
kütüb oldu. Ölümüne kadar yirmi dokuz 
yıl boyunca burada yöneticilik görevini sür¬ 
dürdü. Kütüphanenin IS.000 ciltlik bölü¬ 
münün katalogunu hazırladı. Sülüs ve ne¬ 
sih dalında çeşitli formlarda eserler veren 
Tahsin Efendi’nin elinden çıkmış pek çok 
yazı, elli yıl gibi uzun bir süre zarfında bir 
araya getirdiği nâdide yazma eser hat ko¬ 
leksiyonu ve içinde değerli kalemtıraş, mak¬ 
ta’, divit ve hokkaların bulunduğu zengin 
bir arşivle birlikte önce Beyazıt’ta, daha 
sonra Sultanahmet’te oturduğu iki ayrı 
evde geçirdiği yangınlar yüzünden büyük 
ölçüde yok oldu. Uğradığı bu felâketlerin 
üzüntüsüyle kendisine inme indi. Bir yıl 
sonra 13 Aralık 1915 tarihinde vefat etti. 
Eyüp’te Bahariye sırtlarında Kâşgarî Der¬ 
gâhı yakınında kendisinden önce genç yaş¬ 
ta vefat eden kızının yanına defnedildi. 

Tahsin Efendi koleksiyonunda yer alıp 
söz konusu iki yangından kurtarılabilen 
eserler Halil Edhem Arda’ya geçmiş, bu¬ 
nun bir kısmı daha sonra Topkapı Sarayı 
Müzesi’ne intikal etmiştir. İbnülemin Mah- 
mud Kemal ve kardeşi Ahmed Tevfik ço¬ 
cukluk yıllarında sülüs ve neshi ondan meş- 
ketmiş ve icâzet almıştır. Bu vesile ile ken¬ 
disini yakından tanıyan İbnülemin onun 
İlmî ve tasavvufî meclisleri seven, mûsiki 
ve şiire âşinâ, halim selim bir zat olduğu¬ 
nu söyler. Hayatı boyunca yazdığı, kıta ve 
levha boyutlarında, usta düzeyinde pek 
çok eser bırakmış, İbnülemin’e göre bir¬ 
kaç nüsha, M. Uğur Derman’a göre ise 120 
kadar mushaf-ı şerif yazmıştır. Çeşitli mü¬ 
zeler ve özel koleksiyonlar yanında İstan¬ 
bul Üniversitesi Kütüphanesi’nde bulunan 
İbnülemin koleksiyonunda eserleri vardır. 
Haşan Tâhsin Efendi’nin 1894’te okunaklı, 
362 yaprak, her sayfada on üç satır, gü¬ 
zel bir nesihle cüzler halinde yazıp tamam¬ 
ladığı 35,6 x 24,4 cm. ebadındaki bir mus- 
haf-ı şerifi, devrin usta müzehhiplerinden 
Osman Yümnî Efendi tarafından 1904’te 
klasiğe yakın tarzda tezhip edilmiş, eser 
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iki kap arasına alınarak tek cilt haline ge¬ 
tirilmiştir. Bu Kur’ân-ı Kerim önce Fuat 
Şemsi Bey’de iken bugün Sabancı Üniver¬ 
sitesi Sakıp Sabancı Müzesi Hat Koleksiyo¬ 
nu içinde bulunmaktadır (nr. 100-0352). 
Çadırcılar semtinde yer alan hanın dış cep¬ 
hesindeki celî sülüs "Sarnıçlı Han” ibaresi 
de onun eseridir. Tahsin Efendi yazıları¬ 
na genellikle “Tahsin el-İmam”,“Hâfız Ha¬ 
şan Tahsin” veya kısaca “Tahsin” şeklinde 
imza atmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnülemin. Son Hattatlar, s. 424-427; M. Uğur 
Derman, Sabancı Üniversitesi Sakıp Sabancı 
Müzesi Hat Koleksiyonundan Seçmeler, İstan¬ 
bul 2002, s. 206-207; Şevket Rado, Türk Hattat¬ 
ları, İstanbul, ts. (Yayın Matbaacılık), s. 249. 

H M. Hüsrev Subaşi 

r n 

TAHSÎNİYYÂT 

( ) 

Hayatı güzelleştirmeyi hedefleyen 
ve insanı mükemmeli 
aramaya teşvik eden -zarûriyyât 
ve hâciyat düzeyine çıkmamış- 
diizenlemeleri ve bunların 
sağladığı faydaları ifade eden 
fıkıh usulü terimi 

(bk. MAKÂSIDÜ’ş-ŞERÎA; MASLAHAT). 

r n 

TAHSİS 

( ) 

Am bir lafızla, 
kapsadığı fertlerden 
bir kısmının kastedildiğinin 
bir delille açıklanması anlamında 
fıkıh usulü terimi. 

Sözlükte “belirlemek, bir şeyi kendisiyle 
ortak olmayan diğer şeylerden temyiz et¬ 
mek, özgülemek” anlamındaki tahsîs ke¬ 
limesi fıkıh usulü terimi olarak âm bir laf¬ 
zın anlamının bu lafız kapsamına giren 
fertlerden bir kısmıyla sınırlandırılmasını 
ifade eder. Fıkıh usulünün önemli konu¬ 
larından birini oluşturan tahsis elfâz ba¬ 
hisleri içinde aynı isimle veya âm, hâs gi¬ 
bi başlıklar altında geniş biçimde incelenir. 
Mutlakın takyidinin bir tür tahsis olup ol¬ 
madığı usulcüler arasında tartışılmıştır (bk. 
MUTLAK). Hanefî usulcülerinin açıklama¬ 
larından hareketle bu ekolde benimsenen 
tahsis anlayışını belirtmek üzere, "âm la¬ 
fızla, baştan beri fertlerinden bir kısmı¬ 
nın kastedildiğinin müstakil ve mukârin (eş 
zamanlı) bir delille açıklanması” şeklinde bir 
tanım yapılabilir (Cessâs, I, 142; Abdülazîz 
el-Buhârî, I, 306; İbn Melek, s. 77). Müte- 
kellimîn usulcülerinden Ebü’l-Hüseyin el- 
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Basrî, “hitabın kapsadığı şeylerden bir kıs¬ 
mının mukârin bir delille ondan çıkarılma¬ 
sı” biçiminde Hanefîler’inkine yakın bir ta¬ 
nım vermekle birlikte ( el-Mu'temed, 1, 252) 
aynı ekole mensup usulcüler bunu kendi 
temel yaklaşımlarına uygun hale getirme¬ 
ye çalışmışlardır. Meselâ Fahreddin er-Râ- 
zî tanımdaki "mukârin bir delil” ifadesine 
yer vermeyerek tahsisi "hitabın kapsadığı 
şeylerden bir kısmının ondan çıkarılması” 
biçiminde genişletmiş, Kâdî Beyzâvî, Râ- 
zî’nin tarifindeki hitap kelimesini "!afız”la 
değiştirmiştir (Fahreddin er-Râzî, 1/3, s. 7; 
Beyzâvî, II, 374-375). Aynı ekolün temsil¬ 
cilerinden Mâlikî İbnü’l-Hâcib tahsisi "âm- 
mı müsemmeyâtından bir kısmına hasret¬ 
mek” diye tanımlamış ( Muhtaşarü’l-mün- 
tehâ, II, 129), Tâceddin es-Sübkî burada 
geçen müsemmeyâttan maksadın âmmın 
müşterek fertleri olduğunu belirterek mü- 
semmeyâtından yerine "fertlerinden” kay¬ 
dını koymuştur ( Cerrfu’l-cevâmT, II, 31). 
Ancak neshi de kapsar genişlikte olduğu 
dikkate alınıp bu tariflere “hükmün istik¬ 
rar kazanmasından önce” şeklinde bir ka¬ 
yıt konması uygun olur. Öte yandan Ha¬ 
nefî ve mütekellimîn usulcülerinin, özü iti¬ 
bariyle tahsisin "âmmın fertlerinden bir 
kısmının çıkarılması ve kapsamının daral¬ 
tılması” anlamına geldiği noktasında bir¬ 
leştikleri ve tanımlarında görülen farklılık¬ 
ların bilhassa âmmın tanımı, delâleti, bu 
delâleti daraltacak delillerin geliş zama¬ 
nı ve delâlet derecesiyle ilgili ihtilâflardan 
kaynaklandığı göz önüne alınarak tahsis, 
"daha başlangıçta şâriin umumdan mak¬ 
sadının onun fertlerinin tamamı değil bir 
kısmının olduğunun açıklanması” veya 
"umumla ilgili hükmün meşruiyetinin ba¬ 
şından beri bir kısım fertlerine ait olduğu¬ 
nun beyan edilmesi" şeklinde tarif edilebi¬ 
lir (Abdülvehhâb Hallâf, c llmü uşûli'Tfıkh, 
s. 218). 

Fakihler, hüküm veya haber içeren bü¬ 
tün umum lafızlarında tahsisin mümkün 
olduğu hususunda birleşmiştir. Zira bu ak¬ 
len imkânsız olmadığı gibi dilde kullanıldı¬ 
ğı da tümevarım metoduyla sabittir. Usul¬ 
cüler arasında tahsisin mümkün olduğu 
düşüncesi o kadar yaygındır ki, “Bir kısmı 
tahsise uğramayan hiçbir âm yoktur” sö¬ 
zü darbımesel haline gelmiştir (Teftâzânî, 
1,71). Tahsisin umum ve şümul anlamı ta¬ 
şıyan lafızlar için mümkün olduğu nokta¬ 
sında görüş birliği vardır. Mefhumların tah¬ 
sise konu teşkil etmesi ise bunların umum 
vasfına sahip olup olmadığı meselesiyle iliş¬ 
kilidir. Hanefîler’de “nassın delâleti” adı ve¬ 
rilen mefhûm-i muvâfakat, bazı mütekel¬ 
limîn usulcüleriyle İbnü’l-Hümâm gibi Ha- 
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nefîler’e göre umum niteliğine sahip bu¬ 
lunduğundan tahsise konu olur. Bâkıllânî, 
Şîrâzî ve Gazzâlî gibi usulcülere göre ise 
mefhum ve fahve’l-kelâmla amel etmek 
lafızla değil sükûtla amel etmek mânası¬ 
na gelir, dolayısıyla bunlar umum niteliği¬ 
ni taşımaz ve tahsise konu olmaz. 

Âmmın kapsamındaki fertlerden bir kıs¬ 
mını onun dışına çıkaran delil veya karine¬ 
ye “muhassıs” adı verilir. Gerçek muhas- 
sıs, mütekellimin âm lafızla onun fertlerin¬ 
den bir kısmını kastetme yönündeki irade¬ 
si olmakla birlikte bu iradeye delâlet eden 
lafzı veya gayri lafzî delillere de mecazen 
muhassıs denmiştir. Hanefî usulcüleri bir 
delilin âmmı tahsis edebilmesi için onun 
hem âmdan ayrı (müstakil) hem de onunla 
eş zamanlı olmasını şart koşmuştur. De¬ 
lilin müstakil oluşundan maksat, tahsis 
delilinin bizzat bir mâna veya hüküm ifa¬ 
de edecek tarzda olmasıdır. Zira tek başı¬ 
na bir anlam veya hüküm ifade etmeyip 
kendinden önceki sözün bir parçası olma¬ 
sı beyan niteliğine aykırıdır. Hanefîler mut¬ 
tasıl lafızlarla âmmın daraltılıp fertlerin¬ 
den bir kısmını ifade eder hale getirilmesi¬ 
ne “kasr” adını verirler. Usul âlimlerinin ço¬ 
ğunluğu, ister âmma muttasıl ister on¬ 
dan müstakil olsun beyan ifade ettiği sü¬ 
rece her lafzın tahsis delili sayılacağını ile¬ 
ri sürmüştür. Bu görüş dilcilerin anlayışıy¬ 
la da örtüşmektedir. Tahsis delilinin eş za¬ 
manlı olması (mukârenet) veya gecikme¬ 
si (terâhî) hususundaki görüş ayrılığı, âm 
nassm nüzûl veya vürûd vaktinden itiba¬ 
ren uygulanmasına ihtiyaç duyulduğu za¬ 
mana kadar geçen süreyle ilgilidir. Bu sü¬ 
reden sonra gelen delilin tahsis değil ne¬ 
sih sayılacağı konusunda usulcüler ittifak 
etmiştir. Hanefî usulcülerine göre tahsis 
beyanı âmdan önce ve -belirtilen süre için¬ 
de de olsa- âmdan sonra olamaz. Usulcü- 
lerin çoğunluğu ise tahsis delilinin âmdan 
önce, onunla beraber ve ondan sonra ge¬ 
lebileceğini, ancak âmdan sonraki sürenin 
ihtiyaç ve uygulama vaktiyle sınırlı oldu¬ 
ğunu, bu vakitten sonra gelen beyanların 
tahsis değil nesih sayılacağını söylemiştir. 

Hanefîler, yalnız müstakil delilleri mu- 
hassıs kabul ettiği için tahsis delillerini bu 
açıdan ayırıma tâbi tutmazken mütekel- 
limîn usul âlimleri bunları âm lafza bitişik 
ve ondan ayrı oluşlarına göre iki katego¬ 
ride incelemişlerdir. Muttasıl tahsis delil¬ 
leri, tek başına mâna ifade etmeyen ve 
kendisine bitiştiği sözle alâkası bulunan la¬ 
fızlardır. Bu deliller çoğunluk tarafından 
istisna, şart, sıfat ve gaye olarak sayılmış, 
İbnü’l-Hâcib bunlara bedelü’l-ba’zı, Şehâ- 


beddin el-Karâfî hal, temyiz, zaman zarfı, 
mekân zarfı, câr ile mecrur, mef ûl li-ec- 
lih ve mef ûl maahı, Birmâvî ise atf-ı beyâ¬ 
nı ilâve etmiştir. Munfasıl tahsis delilleri 
ise tek başına bir mâna ifade edebilen ve 
kendinden önce herhangi bir söze ihtiyaç 
duymayan delillerdir. 

Tahsis delillerini Cessâs Kur’an, sünnet, 
icmâ, akıl, haber-i vâhid ve kıyas; Gazzâlî 
his, akıl, icmâ, hususi nas, mefhum, Hz. 
Peygamber’in fiil ve takriri, âdet, sahâbî 
mezhebi ve hususi sebep diye sıralarken 
EbüT-Hüseyin el-Basrî, Ebû İshak eş-Şîrâ- 
zî, Ebü'l-Hattâb el-Kelvezânî, Alâeddin es- 
Semerkandî ve Karâfî gibi usulcüler aklî 
ve naklî (şer'î, sem'î); Fahreddin er-Râzî ve 
Kâdî Beyzâvî akıl, duyu ve naklî; Sadrüş- 
şerîa söz, akıl, his ve âdet şeklinde ayırı¬ 
ma tâbi tutmuştur. Hissin tahsis delili ol¬ 
masından maksat, duyuların âm lafzın kap¬ 
samına giren bütün fertlerin mütekellim 
tarafından kastedilmediğine delâlet etme¬ 
sidir. Meselâ, “Biz onlara kendi katımız¬ 
dan bir rızık olarak her şeyin ürünlerinin 
toplanıp getirildiği, güvenli, dokunulmaz 
bir yeri (Mekke) mekân vermedik mi?" (el- 
Kasas 28/57) ve, “-Belkıs’a- her şey verilmiş 
ve onun büyük bir tahtı var” (en-Neml 27/ 
23) meâlindeki âyetlerde geçen “her şey" 
ifadesi sözü edilen bölge ve kişinin içinde 
bulunduğu zaman ve mekân boyutuyla sı¬ 
nırlı olup şâri‘ bu sınırlandırmayı baştan 
itibaren kastetmiştir; zira duyular, Mekke 
halkına ve Belkıs'a varlık âlemindeki her 
ürünün veya her şeyin verilmediğini gös¬ 
terir. Bu örneklerde his yoluyla tahsisin 
kabul edilmemesi durumunda şâriin ha¬ 
berlerinde gerçeğe aykırılık söz konusu 
olurdu. Aklın tahsis delili olmasından mak¬ 
sat ise âm lafızla onun fertlerinden bir kıs¬ 
mının kastedildiğine aklın hükmetmesidir. 
Meselâ, “O her şeyi yarattı" âyetindeki (el- 
En'âm 6/101) “her şey” tabirinin umumi 
ifadesi Allah’ın zât ve sıfatlarını da içer¬ 
mekle birlikte O'nun zât ve sıfatlarının ya¬ 
ratılması aklen mümkün değildir. Bu du¬ 
rumda söz konusu âyet, “Allah -kendi zât 
ve sıfatları dışında- her şeyin yaratıcısıdır” 
şeklinde tahsis edilir. 

Usul âlimleri şer’î delillerle tahsisi her 
delil bakımından ayrı ayrı tartışmıştır. Kur- 
’an’ın Kur’an'la tahsisi görüş birliğiyle ka¬ 
bul edilmiştir. Usulcülerin çoğunluğu Kur’an 
ile mütevâtir sünnetten birinin diğerini 
tahsis edebileceği görüşündedir. Hanefî- 
ler’e göre meşhur sünnet hem Kur'an'ı 
hem sünneti tahsis edebilir. Ebû Hanîfe, 
Mâlik, Şâfiî ve Ahmed b. Hanbel ile usul¬ 
cülerin çoğunluğuna nisbet edilen bir gö¬ 


rüşe göre haber-i vâhid gerek kitap gerek¬ 
se mütevâtir veya âhâd sünnette yer alan 
âm nassı tahsis edebilirken bazı Şâfiî ve 
Hanbelîler’le İraklılardan bir gruba, bazı 
kelâmcılara ve Mu’tezile’ye nisbet edilen 
bir görüşe göre ise haber-i vâhid Kur’an ve 
mütevâtir sünneti tahsis edemez. îsâ b. 
Ebân'a göre Kur'an veya mütevâtir sünne¬ 
tin umumi ifadesi kendisi gibi kati nasla 
tahsis edildikten sonra haber-i vâhid tara¬ 
fından da tahsis edilebilir. İcmâın tahsis 
delili olması, Kur'an ve Sünnet’in bazı umu¬ 
mi ifadelerinin aslında hususi bir mânaya 
delâlet ettiğinin icmâ yoluyla bilinmesi de¬ 
mektir. İcmâı kaynak kabul eden büyük 
çoğunluk onun tahsis delili olacağını da ka¬ 
bul etmiştir. Usul âlimleri kıyası mutlak şe¬ 
kilde tahsis delili kabul eden veya redde¬ 
denler, bazı şartlarla kabul edenler ve bu 
konuda tevakkuf edenler şeklinde çeşitli 
gruplara ayrılmıştır. EbüT-Hüseyin el-Bas- 
rî, Şîrâzî, Gazzâlî, Râzî ve Âmidî gibi usul¬ 
cüler genelde örf ve âdetin delil olmadığı¬ 
nı, dolayısıyla tahsis etme gücünün de bu¬ 
lunmadığını ileri sürmüştür. Hitabın geli¬ 
şiyle eş zamanlı olan amelî örfün âm nas- 
sı tahsis edeceği Hanefîler’le Mâlikîler’in 
çoğunluğunca kabul edilir. Başta Şâfiîler 
gelmek üzere usul âlimlerinin büyük bir 
kısmı, İslâm hukukunda gerçek delilin an¬ 
cak şâriin lafızları olduğu gerekçesiyle bu¬ 
nu uygun bulmaz. Fakihlerin ekserisi, mas- 
lahat-ı mürselenin sübût veya delâleti ka¬ 
ti olan âm nassı tahsis edemeyeceği ka¬ 
naatindedir; ancak Necmeddin et-Tûfî'- 
nin maslahat hakkmdaki düşünceleri do¬ 
layısıyla mürsel maslahatların tahsis delili 
olup olamayacağı meselesi bu bağlamda 
önemli tartışma konularından biri haline 
gelmiştir (bk. Koca, İLAM Araştırma Der¬ 
gisi, 1/1 (1996|, s. 93-122; MASLAHAT; TÛ- 
FÎ). Öte yandan usul kitaplarında hususi 
sebep, siyak, zamir, âmmın şart, istisna, 
sıfat veya bir hükümle takyit edilmesi, 
hâssın âmmın hükmüne uygun olması ve 
hâssın âm üzerine atfedilmesi gibi bazı 
karineler tahsis delili sayılıp sayılmama¬ 
ları açısından geniş bir şekilde incelenmiş¬ 
tir. 

Tahsisle ilgili önemli tartışma konula¬ 
rından biri de tahsisten sonra âm lafzın 
fertlerinden ne kadarına delâlet edeceği 
ve tahsisin sınırının ne olacağı meselesidir. 
EbüT-Hüseyin el-Basrî'nin ileri sürdüğü, 
İmâmüT-Haremeyn el-Cüveynî, Gazzâlî, 
Fahreddin er-Râzî, Seyfeddin el-Âmidî ve 
Kâdî Beyzâvî’nin benimsediği görüşe gö¬ 
re âm lafızlar geride çok sayıda fert kalın¬ 
caya kadar tahsis edilebilir. Basrî ile diğer 
bazı usulcüler bunu belirsiz çokluk, İbnü’l- 
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Hâcib âmmın ifade ettiği fertlere yakın bir 
çokluk, İbn Abdüşşekûr çoğunluk, Bah- 
rülulûm el-Leknevî yandan fazla şeklinde 
açıklamıştır. Pezdevî, Alâeddin es-Semer- 
kandî, Sadrüşşerîa, Ebü’l-Berekât en-Ne- 
sefî ve İbnü’l-Hümâm gibi Hanefî usulcü- 
leri ise belirsiz çoğul sîgalarınm geride üç 
fert kalıncaya kadar tahsis edilebileceği¬ 
ni ileri sürmüştür. Buna karşılık Mâlikî ve 
Şâfiî usulcülerinin büyük bir kısmı âm laf¬ 
zın geride bir fert kalıncaya kadar tahsis 
edilebileceğini söylemiştir. Bu bağlamda 
tartışılan diğer bir konu tahsise uğrayan 
âm nassın mânasının hakikat mi yoksa 
mecaz mı olacağıdır. Bir lafzın âm olarak 
kabul edilebilmesi için onun istiğrak ifade 
etmesini şart koşanlara göre hangi şekil¬ 
de tahsis edilirse edilsin ve tahsisten son¬ 
ra geriye kalan ister tek ister birden çok 
fert olsun âm lafız mecaz sayılır. Zira cü¬ 
zün yok olmasıyla bütün de yok olur ve bu¬ 
nun sonucunda ortada âm diye bir lafız 
kalmaz. Âm lafızda çokluk şartını yeterli 
bulanlara göre ise tahsisten sonra geride 
kalan fertlerin miktarı üçten aşağı ise âm 
lafız mecaz, üç ve daha yukarı ise hakikat 
olur. 

Hanefîler’den Cessâs ve Alâeddin es-Se- 
merkandî, Şâfiîler'den Gazzâlî, Râzî ve Âmi- 
dî, MâlMler’den İbnüT-Hâcib ve Hanbelî- 
ler’den Ebü’l-Hattâb el-Kelvezânî başta ol¬ 
mak üzere usul âlimlerinin çoğunluğu, âm- 
mın tahsisten sonra geride kalan fertler 
hakkında hüccet sayılabilmesi için tahsis 
edilen kısmın belli olmasını şart koşmuş¬ 
tur. Bu gruba göre tahsise uğrayan fert¬ 
ler belirsiz ve kapalı ise tahsisten sonra ge¬ 
ride kalan fertler bilinemeyeceği için âm- 
mın bu meçhul fertler hakkında hüccet sa¬ 
yılması da söz konusu değildir. Debûsî, Pez¬ 
devî, Serahsî ve Ebü'l-Muîn en-Nesefî baş¬ 
ta olmak üzere Hanefî usulcülerinin ço¬ 
ğunluğu, tahsis edilen kısım ister mâlûm 
ister meçhul olsun âmmın tahsisten son¬ 
raki kısım hakkında delil olmaya devam 
edeceği kanaatindedir. İbnü’s-Selcî, Ebû 
Zeyd el-Belhî ve EbüT-Hasan el-Kerhî'ye 
göre âm lafız tahsisten sonra geride ka¬ 
lan kısım hakkında mücmel hale gelir ve 
açıklanmaya (beyan) ihtiyaç duyar. Kâdî 
Abdülcebbâr ve EbüT-Hüseyin el-Basrî’- 
nin tercih ettiği görüşe göre âm lafız tah¬ 
sisten önce beyana muhtaç değilse tah¬ 
sisten sonraki kısım hakkında delil olma¬ 
ya devam eder; ancak tahsisten önce be¬ 
yana muhtaçsa (mücmel) tahsisten geriye 
kalan kısım hakkında delil sayılamaz. Esa¬ 
sen bu ihtilâf, âm lafzın anlamının tahsis¬ 
ten sonra hakikat mi yoksa mecaz mı sa¬ 
yılacağına ilişkin görüş ayrılığından kay¬ 


naklanmaktadır. Hakikat olduğunu savu¬ 
nanlar âmmın geriye kalan fertler hakkın¬ 
da delil olmaya devam edeceğini, mecaz 
olduğunu savunanlar ise âmmın geriye 
kalan fertler hakkında delil olmaktan çıka¬ 
cağını ileri sürmüştür. 
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Hükümdarlık makamını 
ifade eden terim. 

Sözlükte “yatmak veya oturmak ama¬ 
cıyla hazırlanmış zeminden yüksek yer" 
anlamındaki Farsça taht kelimesi (Arap¬ 
ça’sı serîr, kürsî, arş) “hükümdarlık, hü¬ 
kümdarın koltuğu ve makamı” mânaların¬ 
da terim olarak kullanılır. Bu anlamda taht 
hükümdarlık ve saltanat alâmetidir. Tah¬ 
tın bulunduğu yere pây-taht (başşehir) de¬ 
nir. Kitâb-ı Mukaddes'te “kralın tahtı, Al¬ 
lah’ın tahtı” ifadeleri yer alır, Dâvûd ve Sü¬ 
leyman peygamberlerle Firavun'un taht¬ 
larına arş adı verilir (Luka, 1/32; I. Krallar, 
1/46; Yeremya, 22/30). Kur’ân-ı Kerîm’de 
Hz. Süleyman, Yûsuf ve Sebe Melikesi Bel- 
kıs'ın tahtından bahsedilirken kürsî ve arş 
kelimeleri kullanılmış (Yûsuf 12/100; en- 
Neml 27/23, 38, 41, 42; Sâd 38/34), Âye- 
tü’l-kürsî diye bilinen âyette (el-Bakara 2/ 
255) kürsî Allah'a nisbet edilerek O’nun 
kürsîsinin gökleri ve yeri kuşattığı, İlâhî 
kudret ve ilminin bütün kâinatı kapladığı 
bildirilir. Hadislerde, Resûl-i Ekrem’in Ceb- 
râil’i ilk defa Hira dağında gökle yer ara¬ 
sında bütün ufku kaplamış bir taht üzerin¬ 
de otururken gördüğü belirtilir (Buhârî, 
“Tefsîr", 65/5; Müslim, “îmân”, 257, 258). 

İslâm öncesinde Arap, Türk, Roma ve 
Sâsânî hükümdarlarının saraylarında altın 
ve mücevherlerle süslü, genellikle ahşap¬ 
tan yapılmış tahtları vardı. Tahtın hüküm¬ 
darın meclisinde bulunan kişilerle aynı se¬ 
viyede olmaması gerekirdi; otağ ve salon¬ 
larda diğer resmî erkânın mevkiinden da¬ 
ha yüksek bir yere konulurdu (İbn Haldûn, 
II, 117). Türkler'de doğu yönü kutsal ka- 
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bul edildiği için hakanlar tahtta doğuya 
yönelerek otururlardı. Uygur tahtları sekiz 
köşeli birer setten ibaretti (Esin, VI/ 10- 
11 11968|, s. 150). Göktürk Kağanı İstemi 
Han Bizans elçisi Zemarque’yi, gerektiğin¬ 
de bir atla çekilebilen iki tekerlekli altın 
bir taht üzerinde otururken huzuruna ka¬ 
bul etmişti (Chavannes, s. 301). Taht önem¬ 
li savaşlarda orduyla birlikte götürülürdü. 
İslâm öncesinde Araplar'da tahtın ilk de¬ 
fa Irak’ta hüküm süren Tenûhîler’in üçün¬ 
cü hükümdarı Cezîme el-Ebraş tarafından 
kullanıldığı rivayet edilmektedir (Cevâd Ali, 
V, 210). 

Kasır ve saraylarda halife, hükümdar 
ve diğer yöneticilerin devlet adamlarını, 
elçileri kabul ettiği, taht odası adı veri¬ 
len bir bölüm vardır. Emevî devrine ait 
önemli eserlerden Kusayru Amre'nin taht 
odasının batı duvarında “Altı Kral" pa¬ 
nosu yer almakta, arka duvarında tah¬ 
tına oturmuş Emevî halifesinin denizlere 
de hâkim olduğunu gösteren bir sahne 
resmedilmektedir. Karahanlılar tarafından 
yaptırılan, daha sonra Gazneli, Gurlu ve Bü¬ 
yük Selçukluların kullandığı, XI-XI1. yüzyıl 
sivil mimarisinin önemli örneklerinin ba¬ 
şında gelen Tirmiz Sarayı’nın eyvanlarında 
iki katlı yüksek ve geniş taht odası üç ta¬ 
raftan alçak koridorlarla çevrili olup kare 
pâyeler üzerine tonoz örtülü idi. I. Alâed- 
din Keykubad'ın yaptırdığı Kubâdâbâd Sa- 
rayı'nın taht odası kabul salonuna açılıyor, 
aralarında törenler sırasında sultanı top- 


Sultan I. Ahmed'in ceviz üzerine bağa ve sedef kakma tah¬ 
tı (TSM, Envanter nr. 2/1652) 




luluktan ayırmak için gerektiğinde çekile¬ 
bilen perde bulunuyordu. 

İslâm tarihinde taht üzerinde oturma 
geleneğini başlatan ilk hükümdarın Muâ- 
viye b. Ebû Süfyân olduğu kaydedilir (Ya 1 - 
kübî, II, 232). Daha sonra bütün İslâm dev¬ 
letlerinde halife ve sultanlar tahtı hâkimi¬ 
yet ve hükümdarlık sembolü diye kullan¬ 
mıştır. Abbâsî davetinin önemli isimlerin¬ 
den Ebû Müslim-i Horasânî, EbüT-Abbas 
es-Seffâh adına biat alırken bir tahtta otu¬ 
ruyordu (Zehebî, VI, 57). Abbâsîler döne¬ 
minde veliaht ilân edilenler bazan halifey¬ 
le birlikte, bazan da yalnız başlarına özel 
günlerde tahta oturabilirlerdi (İbn Kesîr, 
IX, 163). 305’te (917-18) Muktedir-Billâh, 
Bizans elçisini abanoz ağacından yapılmış, 
ayaklarının altına altın iplerle işlenmiş bir 
halı serilmiş, sağ ve sol tarafına yedişer 
adet kıymetli mücevherden oluşan birer 
salkımın konulduğu tahtın üzerinde kabul 
etmişti (İbn Kesîr, XI, 136). Nâsır-ı Hüsrev, 
Fâtımî halifesinin 4 arşın yüksekliğinde, üç 
tarafı tamamen altından muhteşem bir 
tahtı olduğunu kaydeder (Sefernâme , s. 
85-86). Gazneli hükümdarlarının çok de¬ 
ğerli ve gösterişli tahtları bulunduğu gibi 
eşlerinin de tahtları vardı. Beyhaki, Sul¬ 
tan Mes'ûd’un yakut, zümrüt, inci, fîrûze 
gibi kıymetli taşlarla süslü altın tahtından 
bahseder (Târîh, s. 540). 

Selçuklu sultanlarının elçileri kabul me¬ 
rasiminde iyi elbiseler giymiş, altın işleme¬ 
li ve mücevher kakmalı silâhla teçhiz edil¬ 
miş, güzel yüzlü yirmi gulâm tahtın etra¬ 
fında dururdu (Nizâmülmülk, s. 67). Sul¬ 
tanlar evlenme merasimlerinde de taht 
üzerinde otururlardı. Tuğrul Bey, Halife 
Kâim-BiemrillâhTn kızı Seyyide Hatun ile 
evlenirken nikâh töreninde tahta oturmuş, 
gelinin oturması için altından, kendisine de 
gümüşten bir taht yaptırmıştı. Selçuklu 
sultanları sefer sırasında tahtı beraberle¬ 
rinde götürürlerdi. Sultan Alparslan, Ma¬ 
lazgirt Savaşı’ndan sonra İmparator Roma- 
nos Diogenes ile beraber tahta oturmuş¬ 
tu. Sencer, İraktaki meseleleri halletmek 
için Rey şehrine ilerlediğinde yeğeni Mah- 
mûd b. Muhammed Tapar’ı yanında tah¬ 
ta oturtmuştu. Hükümdarlar seferlerde 
değişik tahtlar kullanıyordu. Melik Sencer, 
SI 0’da (1117) Gazne'ye hâkim olduğunda 
ele geçirdiği ganimetler arasında altın ve 
gümüşten on yedi taht bulunuyordu. Sul¬ 
tan Alparslan oğlu MelikşahT veliaht ilân 
ettiğinde ona kırmızı altınla süslenmiş bir 
taht üzerine oturmasını söylemişti. Koltuk¬ 
larına girilerek tahta oturtulan sultana dev¬ 
let ileri gelenleri biat edip elini öpüyordu. 
Sultanlar veliaht tayinlerinde de tahta otu¬ 


rurdu. Sultan II. Kılıcarslan, oğlu Gıyâsed- 
din Keyhusrev'i veliaht tayin etmeye karar 
verdiğinde devlet erkânını yüce tahtın 
önüne çağırarak bu durumu açıklamış, on¬ 
lar da Gıyâseddin Keyhusrev’e biat edip 
tahtın sağında ve solunda durmuştu. Sul¬ 
tan I. Gıyâseddin Keyhusrev, Dîvân-ı Mezâ- 
lim’de davalıların şikâyetlerini taht üze¬ 
rinde dinlerdi. Anadolu Selçuklu sultanları 
elçileri tahtta oturarak karşılıyordu. Alâ- 
eddin 1. Keykubad, Sultan Celâleddin Hâ- 
rizmşah’ın elçilerini kabulü sırasında mü¬ 
cevher kakmalı altın tahtına oturmuştu. 
Sultanlar meşveret meclislerinde, şeyhle¬ 
rin ve büyüklerin katıldıkları toplantılarda 
da tahta otururlardı. 

Memlükler’de biri sultanın elçileri kabu¬ 
lü ve cülûs merasimleri başta olmak üze¬ 
re önemli günlerde, diğeri normal gün¬ 
lerde kullanılan iki taht vardı (Uzunçarşı- 
lı, Medhal, s. 303). Delhi Türk Sultanlığım¬ 
da sultan başşehirde olmadığı zamanlar¬ 
da bile devlet adamları kabul dairesine gi¬ 
rerken tahtı selâmlardı. Genelde taht ah¬ 
şaptan yapılır ve üzeri altınla kaplanırdı. 
Sultan Muhammed b. Tuğluk’un her par¬ 
çası ayrı bir kişi tarafından taşınan tahtı 
altındandı, ayakları mücevherlerle süslüy¬ 
dü. Bu taht bayram günlerinde kuruluyor, 
diğer günlerde daha az gösterişli olan bir 
taht kullanılıyordu. Taht üzerine bir min¬ 
der konur, sultanın başucuna denk gelen 
kısma da mücevherlerle süslü bir çetr yer¬ 
leştirilirdi. Hükümdar annelerinin de taht¬ 
ları olduğu ve bazı törenlerde bu taht üze¬ 
rine oturdukları bilinmektedir. Muhammed 
Şah Tuğluk’un annesi Mahdûme-i Cihan, 
oğlunun tahta çıkması münasebetiyle teb¬ 
rikleri mücevherlerle süslü bir taht üzerin¬ 
de kabul etmişti. 

Osmanlılar'da cülûs merasimi padişahın 
öldüğü yerde veya başşehirde yapılırdı. 
Topkapı Sarayı'nda Bâbüssaâde önüne ku¬ 
rulan tahta oturan şehzade resmen padi¬ 
şahlığını ilân ederdi. Cülûs merasimi es¬ 
nasında tahtın sağında ve solunda iki üç 
kişiden oluşan has odalılar bulunurdu. Dî- 
vân-ı Hümâyun toplantılarından sonra pa¬ 
dişahın izniyle Arz Odası’na girilir, bu sıra¬ 
da padişah tahtta otururken içeri girenle¬ 
ri karşılardı. Padişah serdarlığa tayin edi¬ 
len vezir ve paşaları Arz Odası’nda taht 
üzerinde kabul ederdi. Padişahlar sefere 
çıktıklarında tahtlarını birlikte götürür, taht 
arz çadırında kurulurdu. Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman 1532’de Macaristan seferi sırasın¬ 
da Habsburg İmparatoru I. Ferdinand'm 
elçilerini arz çadırında altın bir taht üze¬ 
rinde kabul etmişti. Surre-i hümâyunun 
gönderilmesi esnasında da padişahın tah- 
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tı yine Bâbüssaâde önüne kurulurdu. Sa¬ 
ray mensubu ve görevlileriyle bayramlaş¬ 
ma töreni arefe günü yapıldığından padi¬ 
şahlar bu merasimde arefe tahtı denilen 
özel bir tahta otururlardı. I. Ahmed bu 
amaçla 1610’lu yıllarda abanoz, fildişi ve 
sedef kakmalı, gölgelikli bir taht yaptırmış¬ 
tı. İç hâzinede muhafaza edilen altın işle¬ 
meli taht, bayram törenlerinde otuz kadar 
baltacı tarafından getirilip Bâbüssaâde 
önünde sütunlar arasına konur, bayram¬ 
laşmanın ardından kaldırılıp hâzineye tes¬ 
lim edilirdi. Baltacılar bu tören sırasında 
tahtın arkasında dururdu. Padişah tahta 
oturduğunda çavuşlar tarafından yüksek 
sesle alkışlanırdı. Bazı durumlarda yeni 
taht yaptırılıyordu. Vezir İbrâhim Paşa ta¬ 
rafından 111. Murad'a hediye edilen ceviz 
ağacından yapılmış bayram tahtının üzeri 
som altından bir levha ile kaplıydı. Bu taht 
son zamanlara kadar padişahlar tarafın¬ 
dan bayram tebriklerini kabullerde ve cü- 
lûs merasimlerinde kullanılmıştır. 111. Mu- 
rad, 1. Ahmed ve IV. Murad’ın yaptırdığı 
sütunlu tahtlar meşhurdur. Padişahların 
katıldığı evlenme ve sünnet düğünlerin¬ 
de taht kurulduğuna dair örnekler vardır. 
Selçuklular’da olduğu gibi Osmanlılar’ın 
ilk dönemlerinde düğünlerde gelinin taht 
üzerine oturtulduğu kaydedilmektedir 
(Uluçay, s. 112-113). Fâtih Sultan Meh- 
med, oğulları Bayezid ile Mustafa Çelebi 
için Edirne’deki sünnet düğününde serîr-i 
saltanata oturmuş, Makbul İbrâhim Pa- 
şa’nın düğün töreninde İbrâhim Paşa Sa- 
rayı’nın bir köşesinde mehterhâne mey¬ 
danına bakan yerde Sultan Süleyman için 
bir taht hazırlanmıştı. Yine Şehzade Mus¬ 
tafa, Mehmed ve Selim’in sünnet düğü¬ 
nünde Kanûnî için aynı yerde bir taht ku¬ 
rulmuştu. Osmanlı padişahları yabancı dev¬ 
let elçilerini Arz Odası'nda tahtta oturur va- 


XVI. yüzyılın 
ikinci 

yarısına ait 
abanoz üzerine 
fildişi ve sedef 
kakma taht 
(TSM, Envanter 
nr. 2/2879) 


ziyette karşılardı. II. Bayezid 897’de (1492) 
Mantova elçisini zengin halı ve brokarlar¬ 
la kaplanmış bir taht üzerinde kabul et¬ 
mişti. Kanûnî 1533’te bir elçiyi kabulün¬ 
de altın dokumalı kumaşla örtülü, değer¬ 
li taşlarla kaplı yüksekçe bir tahtta otur¬ 
muştu. Kanûnî Sultan Süleyman, Sigetvar 
seferinde vefat ettiğinde geçici olarak tah¬ 
tın altına defnedilmişti (Selânikî, I, 39). 
IV. Murad'ın Revan Seferi esnasında kale 
muhafızı Emîr Gûneoğlu teslim olup hu¬ 
zura geldiğinde padişah onu otâğ-ı hü¬ 
mâyun içindeki taht-ı Süleymânî’de kabul 
etmişti (Haşan Beyzade, ili, 1068). IV. 
Mehmed'in 1084'te (1673) Edirne dışın¬ 
daki padişah çadırında da bir taht bulun¬ 
maktaydı (Galland, İstanbul’a Ait Günlük 
Anılar, Ii, 80). Bazı isyan hareketlerinde 
kapıkulunun saraya girip padişahla görüş¬ 
mek istediğinde tahtın Bâbüssaâde önü¬ 
ne çıkarıldığı, padişahın âsileri burada din¬ 
lediği bilinmektedir. IV. Murad, orta kapı¬ 
dan içeri girip Dîvân-ı Hümâyun'a gelen ve 
kendisiyle görüşmek isteyen âsilerle Bâ¬ 
büssaâde önüne kurdurduğu taht üzerin¬ 
de konuşmuş, hatta bazı âsiler tahtın ya¬ 
kınına kadar gelerek padişahı tehdit et¬ 
mişti. Padişah daha sonra yine taht üze¬ 
rinde olduğu halde Akağalar Kapısı önün¬ 
de dört âsi elebaşısıyla görüşüp onlara na¬ 
sihat vermişti. Bu durum, özellikle âcil ko¬ 
nuların konuşulduğu ayak divanına padi¬ 
şahın katılımı durumunda tahtının da çı¬ 
karıldığını göstermektedir. Taht kelimesi 
tarihî ve edebî metinlerde “taht-ı âlî-baht-ı 
Osmânî, taht-ı Süleymânî” gibi tamlama¬ 
lar şeklinde sıkça kullanılmıştır. Padişahın 
bulunduğu başşehir İstanbul'da kadılık ya¬ 
panlara “taht kadısı” denirdi. Osmanlı pa¬ 
dişahlarının kullandığı tahtlardan bazıları 
bugün Topkapı Sarayı'nda muhafaza edil¬ 
mektedir. 
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TAHTACILAR 

Batı ve Güney Anadolu’da bulunan 
Alevî inançlı 
Türkmen topluluğu. 

Günümüzde büyük çoğunluğu Batı Ana¬ 
dolu'da yaşayan Tahtacılar'm XIII. yüzyılın 
ilk yarısında yazılı kaynaklarda zikredilen 
Ağaçeri Türkmenleri’nin bir devamı oldu- 
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ğu ileri sürülmektedir. Bunların Anadolu’¬ 
daki yerli bir kavmin veya hıristiyan bir 
topluluğun kalıntıları olduğu veya XVI. yüz¬ 
yılın sonlarında İran'dan geldiği yolundaki 
görüşler inanılır bulunmamaktadır. Bu top¬ 
luluğun, Oğuzlar’ın Anadolu'ya göçleri sıra¬ 
sında ormanlık alanlara yerleştiği için “ağaç 
eri” (orman adamı) denilen gruba mensup ol¬ 
duğu genel kabul görmüştür. Muhteme¬ 
len ağaç kesip tahta işiyle uğraşmaların¬ 
dan dolayı Osmanlı döneminde bu adla anıl¬ 
mışlardır. Nitekim bazı yörük toplulukla¬ 
rının birtakım hizmetler karşılığı vergi mu¬ 
afiyeti kazandıkları ve bu hizmetin adının 
daha sonra bu topluluklara verildiği, res¬ 
mî belgelerde ellici, yaycı / yağcı, buğurcu 
vb. ekonomik işlevleri dolayısıyla tanım¬ 
landıkları bilinmektedir. 

Tahtacılar esas itibariyle Türkmen asıl¬ 
lı olup Türkçe'den başka bir dil bilmezler, 
dinî âyinlerini de Türkçe yaparlar. Tahtacı 
oymakları hakkında verilen listelerde adı 
geçen on iki oymak arasında Beydili adı da 
bulunur. Beydili bir Oğuz / Türkmen boyu¬ 
dur. Tahtacılar’ın Çaylaklı, Tomakiı, Nacar- 
lı gibi öz oymaklarının “Üsküdarlı" sayılma¬ 
sı onların OsmanlIlar döneminde Üsküdar’¬ 
daki Mihrimah Sultan Camii evkafına bağ¬ 
lı Yeni İl bölgesi Türkmenlerinden geldi¬ 
ğine delâlet eder. Bunların merkezi Sivas 
Kangal olan Yeni İl bölgesi Türkmenleri'ne 
mensubiyetleri, XIII ve XIV. yüzyıllarda Tür¬ 
kiye’de görülen Ağaçeri topluluğundan gel¬ 
dikleri ihtimalini ortadan kaldırmaz. XVI. 
yüzyılda tahrir kayıtlarında “Cemâat-i Tah- 
tacıyân” adı altında zikredilen topluluk için¬ 
de Çobanlı, Nacarlı, Çaylak, Aydınlı, Ense- 
li / Eseli, Sivrikülâhlı, Kokluca, Cingöz, To¬ 
maklar, Evci, Çiçili, Mazıcı, Alçı, Gökçeli, 
Kahyalı gibi adlar taşıyan gruplar vardır. 
Tahtacılar’ın Batı bölgelerine XVIII. yüzyıl¬ 
da geldikleri düşünülmektedir. XVIII. yüz¬ 
yıla ait kayıtlarda Tahtacı cemaati adı altın¬ 
daki grupların Teke, Menteşe, Hudâven- 
digâr ve Aydın’da bulunduğu dikkati çe¬ 
ker. Bu aşiretler, aslında bir dinî merkez 
olarak Hacıbektaş ocağına bağlı olmayıp iki 
ayrı bağımsız dede-ocağını tanırlar. Bun¬ 
lardan ilki İzmir Narlıdere’deki Yanınyatır, 
diğeri Aydın Reşadiye’de Hacı Emirli oca¬ 
ğıdır. İlkine bağlı on iki oymaktan Çobanlı 
İzmir ve yöresindeydi; Çaylaklar, Aydın Çi¬ 
ne'de Köyceğiz ve Madran dağlarında yay¬ 
lamaktaydı. Üsküdarlı denilen gruba dahil 
olanlar Kütahya-Balıkesir yöresinde topla¬ 
nanlardır; Edremit'te Kazdağı’ndaki köy¬ 
lerde oturmaktadırlar. Bir bölümü daha 
önce Manisa, Bergama ve Menemen dola¬ 


yına inmiştir. Eseliler Finike-Antalya, Ala- 
abalılar Adana, Saimbeyli, Çiçililer Çanak¬ 
kale, Gökçeliler Çukurova'da bulunmakta¬ 
dır. Hacı Emirli ocağına bağlı olanlardan 
Şehepli / Şihaplı İzmir dolayında, Osmani¬ 
ye Antalya ve Pozantı'da, Kabakçı İslahi¬ 
ye’de, Aydınlı ise Çukurova'da idi. Bu iki 
ocak Tahtacı dedelerinin mensubu bulun¬ 
duğu sülâleler olup bunlardan sayılmayan¬ 
lar onlara dedelik yapamamaktadır. Tah¬ 
tacıların en önemli ziyaret yerleri Durha- 
san Dede ile (Ceyhan) İbrâhîm-i Sânî (İs¬ 
lahiye) olup bunları kendi ataları sayar¬ 
lar. Günümüzde Türkiye'de yoğun biçim¬ 
de Adana, Mersin, Antalya, Aydın, Balıke¬ 
sir, İsparta, Muğla, Denizli, İzmir, Gazian¬ 
tep bölgelerinde yaşamaktadırlar. 

Tahtacılar kendilerini genellikle Ca'ferî 
mezhebine bağlı kabul eder ve Bektaşî- 
ler’den ayrı bir topluluktur. On iki imam 
Şiîler’i gibi hareket ederler. Hz. Ali’ye aşırı 
bir sevgi duyarlar. Kapalı bir topluluk du¬ 
rumundadır, aralarına dışarıdan yabancı 
almazlar. M enâkıbü'l-esrâr adlı kitapla¬ 
rına göre mezheplerinde üç sünnet, yedi 
farz mevcuttur. Bunlar namaz, oruç gibi 
ibadetlerle alâkalı değildir. Tahtacı cema¬ 
atinin başı dede olup cemaat üzerindeki 
nüfuzu mutlaktır. Bunlar ocakzade kabul 
edilir ve Hz. Peygamber soyundan geldik¬ 
lerine inanılır. Dedenin yardımcıları mü- 
rebbi, rehber, musâhib, tâlip, pervane, ku¬ 
yucu, süpürgeci, delilci / çerağcı, şemsî / 
sâki, sazcı gibi görevlilerdir. Kendilerine 
göre kutsal kitapları Eğribozlu Yemînî'nin 
Faziletnâme si (nşr. Ahmed Hızır Ali Hay¬ 
dar, İstanbul 1325-1327), Menâkıbü'l-es- 
râr, Behcetü'l-ahbâr, Salnâme-i Sad - 
reddin, Kumrunâmeve Hutbetü'l-be- 
yân’dır. 
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Edirne’de 

XV. yüzyılın ilk yarısında 

inşa edilen çifte hamam. 

838 (1434-35) yılında II. Murad tarafın¬ 
dan Dârülhadis Külliyesi’ne gelir sağlamak 
amacıyla yaptırılmıştır. Çevresindeki bina¬ 
lar yüzünden günümüzde sadece erkek¬ 
ler bölümünün soyunmalık kubbesi görü¬ 
lebilen hamamın kadınlar kısmı halen iş¬ 
levini sürdürmektedir. Edirne’nin en bü¬ 
yük hamamı olarak önemini koruyan ya¬ 
pı zamanla yükselen yol kot seviyesi se¬ 
bebiyle çukurda kalmıştır. Yapı doğu-batı 
yönünde uzanan dikdörtgen bir plan şe¬ 
masına sahiptir. Hamamın güneyinde ka¬ 
dınlar kısmı, kuzeyinde erkekler kısmı bu¬ 
lunmaktadır. Her iki kısımda bölümler do- 
ğu-batı doğrultusunda sıralanmıştır. Ka¬ 
dınlar kısmı kare planlı bir soyunmalık, 
dikdörtgen planlı bir ılıklık ile enine dik¬ 
dörtgen planlı iki eyvanlı, çifte halvetli bir 
sıcaklık bölümünden meydana gelmekte¬ 
dir. Erkekler kısmı yine kare planlı bir so- 
yunmalık, dikdörtgen planlı bir aralıkla ılık¬ 
lık ve dört eyvanlı, köşe halvetli bir sıcak¬ 
lık mekânından oluşmaktadır. Hamamın 
batısında su deposunun da içinde bulun¬ 
duğu dikdörtgen planlı külhan yer almak¬ 
tadır. Duvarlarda taş ve tuğla, kemer ve 
örtülerde ise tuğla kullanılmıştır. Erkekler 
kısmı kadınlar kısmına oranla daha büyük 
boyutlu olan hamamda kadınlar kısmı so- 
yunmalığı batıya doğru çıkıntı yapmakta¬ 
dır. Yapıda mukarnaslı ve köşeleri kum sa¬ 
ati formunda düzenlenmiş mermer kur¬ 
nalar dikkat çekicidir. 

Erkekler bölümüne giriş Saraçlar cadde¬ 
si üzerinde bulunmaktadır. Pencereden 
bozma bir kapıdan girilen hamamın oriji¬ 
nal kapısı dükkânlar arasında kalmıştır. 
Edirne hamamları içinde en büyük açıklı¬ 
ğa sahip Tahtakale Hamamı erkekler bö¬ 
lümü soyunmalığmın üzeri 16 m. çapın¬ 
daki sekizgen kaideli bir kubbe ile örtülü¬ 
dür. Kubbeye geçişte mukarnaslı pandan¬ 
tifler kullanılmıştır. Kubbe ortasında sekiz¬ 
gen bir aydınlık feneri görülen yapı, ayrıca 
dört cephede kasnakta yer alan yuvarlak 
kemerli pencereler vasıtasıyla aydınlanmak- 
tadır. Soyunmalığın dört duvarı önüne ah¬ 
şap sekiler yerleştirilmiş olup altlarında se¬ 
kileri sıcak tutması için küllükler ve ayak¬ 
kabı nişleri bulunmaktadır. Yerden 70 cm. 
yükseklikteki bu sekilerin üzerinde ahşap 
balkon biçiminde ikinci kat sekileri yer al¬ 
maktadır. Soyunmalığın ortasında fıskiye¬ 
li bir havuz vardır. Bu bölüm, 1990’lı yıliar- 
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da yapılan yanlış restorasyonlarla lokanta 
haline getirilerek dinlenme sekileriyle fıs¬ 
kiyeli havuz kaldırılmış, pencere hizasına 
kadar duvarlar Kütahya çinileriyle kaplan¬ 
mıştır. Ilıklık ile soyunmalık arasında yan 
yana üç birimden oluşan aralık bölümü yer 
almaktadır. Soyunmalık ve ılıklık kapıları¬ 
nın açıldığı orta birim ilginç bir prizmatik 
üst örtüye sahiptir. Sağda ve soldaki me¬ 
kânlar mukarnaslı kubbelerle örtülüdür. 
Bu hücrelerden sağdaki usturalık, soldaki 
helâ olarak düzenlenmiştir. Dört birimden 
oluşan ılıklık bölümü ortada mukarnaslı 
geçişli büyük bir kubbe ve bunun sağın¬ 
da dilimli yarım kubbe ile örtülü eyvanla 
enine genişlemektedir. Soğukluğun batı¬ 
sında biri diğerinden biraz daha büyük iki 
mekân bulunmaktadır. Bunlardan kubbe¬ 
li mekâna geniş bir açıklıkla bağlanan ilk 
mekân aynalı tonozla örtülü olup bir kapı 
ile bitişiğindeki mukarnas dolgulu üst ör¬ 
tüye sahip küçük hücreye geçilmektedir. 
Sıcaklık bölümü merkezî bir kubbe etrafı¬ 
na yerleştirilmiş dört eyvanlı ve köşe hal- 
vetli bir mekândır. Sıcaklığa geçiş doğu¬ 
daki eyvanın içinden sağlanmaktadır. Orta 
kısma büyük bir kemerle açılan dikdört¬ 
gen planlı eyvanlar dilimli yarım kubbeler¬ 
le örtülüdür. Bu bölümde yakın zamana 
kadar aydınlanma için kandil ve fener koy¬ 
maya yarayan ahşap çırağmanların oldu- 


Edirne Tahtakale Hamamı'nın erkekler kısmının soğukluk 
bölümü kubbesi 




ğu bilinmektedir. Ancak son onarımlarda 
bunlar kaldırılmıştır. Kare planlı orta me¬ 
kânın üzeri mukarnaslı pandantiflerle ge¬ 
çişi sağlanan kubbeyle örtülüdür. Kare plan¬ 
lı ve üzerleri kubbeyle örtülü halvet hücre¬ 
lerine pahlı köşelerdeki kapılarla ulaşılmak¬ 
tadır. 

Kadınlar bölümüne giriş Tahtakale cad¬ 
desinden sağlanmaktadır. Kadınlar bölü¬ 
mü soyunmalığının üzeri 9 m. çapında kub¬ 
be ile örtülüdür. Kubbeye geçiş Türk üç¬ 
genleriyle sağlanmıştır. Özellikle kubbe için¬ 
de ve geçişlerde geç devir kalem işleri iz¬ 
lerinden bu bölümün oldukça süslü oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Kubbe ortasında yu¬ 
varlak planlı bir aydınlık feneri mevcuttur. 
Güneydeki kapı açıklığından geçilen dik¬ 
dörtgen planlı ılıklığın üzeri sekizgen ka¬ 
ideli bir kubbeyle örtülüdür. Ilıklığın solun¬ 
da yer alan küçük birim helâ olarak düzen¬ 
lenmiştir. Sıcaklık ortada kubbe, iki yanda 
eyvanlı ve üç haivetli bir plan özelliği gös¬ 
termektedir. Eyvanlardan güneydeki dilim¬ 
li yarım kubbe ile, batıdaki basık bir beşik 
tonozla örtülüdür. Bunlardan kuzeydeki 
eyvanın ortadaki kubbe ile birleştiği yer¬ 
de altı adet ışık gözü bulunmaktadır. Ka¬ 
re planlı ve kubbe ile örtülü halvet hücre¬ 
lerinden girişin karşısındaki aynı büyüklük¬ 
te olup kubbeye geçişleri mukarnaslıdır. Gi¬ 
rişin yanındaki hücre diğerlerine göre bi¬ 
raz küçüktür. Bu mekânın 1970 yılına ka¬ 
dar yahudi havuzu (batağı / çukuru) olarak 
kullanıldığı bilinmektedir. Batıda yaklaşık 
24,50 x 2,50 m. ölçüsünde beşik tonoz 
örtülü bir külhan mevcuttur. Edirne ha¬ 
mamları içinde en büyük tonoz açıklığı¬ 
na sahip dikdörtgen planlı külhan oldukça 
önemlidir. Bir dönem lokanta olarak işle¬ 
tilen hamamın erkekler kısmı günümüzde 
boş ve bakımsız haldedir. 
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TAHTÂVÎ, Ahmed b. Muhammed 

Ahmed b. Muhammed b. İsmail 
ed-Dûkâtî et-Tahtâvî 
(ö. 1231/1816) 

Mısırlı Hanefî âlimi ve müftüsü. 

Circâ müdüriyetine bağlı Tahtâ’da doğ¬ 
du. Mısırlı tarihçi Abdurrahman el-Ceber- 
tî babasının Anadolu'dan geldiğini ve ka¬ 
dılık yaptığı Tahtâ’da evlendiğini bildirir. 
Yine onun zikrettiği Dûkâtî nisbesinden 
Tokatlı olduğu anlaşılmaktadır. Tahtâvî, ilk 
öğrenimini memleketinde gördükten ve 
hıfzını tamamladıktan sonra Kahire'ye git¬ 
ti (1181 /1767) ve Ezher’e girdi. Ahmed b. 
Muhammed el-Hamâki, Haşan b. Nûred- 
din el-Makdisî, Muhammed el-Harîrî, Mus¬ 
tafa b. Muhammed et-Tâî ve Abdurrah¬ 
man b. Ömer el-Arîşî'den fıkıh dersleri al¬ 
dı. Kendisinden ed-Dürrü'l-muhtâr'\ oku¬ 
duğu hocası Arîşî bir görevle İstanbul’a 
gönderilince (1183/1769) kitabın kalan kıs¬ 
mını arkadaşlarıyla birlikte Haşan el-Ce- 
bertî’nin yanında tamamladı. Bu sırada 
hocasının oğlu Abdurrahman el-Cebertî ile 
arkadaşlık kurdu ve onunla birlikte Nû- 
rü'l-îzâh'ı müellifi Şürünbülâlî'nin oğlun¬ 
dan öğrenen babasından özel olarak oku¬ 
du. Tahtâvî, Haşan b. Gâlib el-Cüddâvî, el- 
Emîrü’l-Kebîr es-Sünbâvî ve Abdülalîm el- 
Feyyûmî’den hadis tahsil etti. Daha sonra 
Türk asıllı yüksek mevki sahiplerinin otur¬ 
duğu mahalledeki Şeyhûniyye ve Sargat- 
mışiyye medreselerinde ders vermeye baş¬ 
ladı. Bu sırada vakfının yönetimine geti¬ 
rildiği Şeyhûniyye Camii ve Tekkesi’ni ta¬ 
mir ettirdi. Ezher'de her gün verdiği kursa 
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rağbet artınca Ezher'e yakın Ayniyye Med- 
resesi’ne nakledildi. NâzırüT-mühimmât 
Muhammed Efendi Vidinlî, Lebûdiye sem¬ 
tinde evi yanındaki cami ve mektebi imar 
ettirince Tahtâvî’yi burada hadis okutmak¬ 
la görevlendirdi. Tahtâvî, İbrâhim b. Mu¬ 
hammed el-Harîrî vefat ettiğinde ( 19 Ce- 
mâziyelevvel 1224/2 Temmuz 1809) Hane¬ 
fî müftülüğüne tayin edildi. Ancak Nakî- 
büleşraf Ömer Mekrem, Mehmed Ali Pa¬ 
şa tarafından görevinden alınıp Dimyat’a 
sürgün edince (27 Cemâziyelâhir 1224/9 
Ağustos 1809), Ezher şeyhlerinin onunla 
ilgili olarak devlet makamına yazdığı arzu¬ 
hali imzalamadığı için bu görevden alın¬ 
dı. Mehmed Ali Paşa, Hicaz’a Vehhâbîler 
üzerine 1811’de düzenlediği sefer esna¬ 
sında her mezhepten bir âlimin orduda 
bulunmasını istedi ve Hanefîler’i temsilen 
Tahtâvî’yi seçti. Bir yıl sonra dönen Tahtâ¬ 
vî, kendi yerine Hanefî müftülüğüne tayin 
edilen Hüseyin b. Haşan el-Mansûrî vefat 
edince görevine iade edildi ( 1 Safer 1230/ 
13 Ocak 1815). ISReceb 1231 (11 Haziran 
1816) tarihinde vefat eden Tahtâvî, Karâ- 
fe'de Ebû Ca’fer et-Tahâvî’nin mezarı ya¬ 
kınında yaptırdığı kabre defnedildi. 

Eserleri. 1. Haşiye c ale'd-Dürri'l-muh- 
târ. Haskefî'nin Hanefî fıkhına dair eseri 
üzerine yazılmıştır (I-IV, Bulak 1254, 1268, 
1283; 1-1II, Bulak 1269; Kalküta 1264; I-1V, 
Kahire 1282, 1304). İbnÂbidîn’in Reddü'l- 
muhtâr adıyla aynı kitaba yazdığı meşhur 
hâşiyede çok faydalandığı eser Abdülha- 
mîd el-Ayıntâbî tarafından Türkçe'ye ter¬ 
cüme edilmiştir (1-V1I1, İstanbul 1285-1288). 
2. Haşiye c alâ Merâkı'l-felâh. Şürünbü- 
lâlî'nin ibadetlere dair eseri üzerine hâşi- 
yedir (Bulak 1269, 1279, 1290, 1318; Kahi¬ 
re 1304, 1315, 1320, 1321, 1328, 1360, 1372, 
1389/1970; İstanbul 1327, 1329, 1330; nşr. 
Abdülkerîm el-Atâ, 1-11, Dımaşk 2001). 3. 
Cevâb c an su’âlin yete^allaku bi'r-ribâ 
(Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 
257, vr. 93-104). 4. Risale fi ecvibe c ani'l- 
es* ileti'İleti se’elehâ şulahâ’ü Yanyâ 
(Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 
706, vr. 42-46). S. Keşfü'r-reyn c an beyâ- 
ni'l-mesh C ale'l-cevrebeyn (Mektebetu 1- 
Melik Abdullah b. Abdülazîz er-Rakamiy- 
ye, nr. 243). Tahtâvî’nin kaynaklarda Risa¬ 
le fi'l-mesh c ale'l-huffeyn adlı bir eseri 
de anılır. 
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( çt-all ^0,^-î ) 

Ahmed Râfi’ b. Muhammed b. Abdilazîz 
el-Hüseynî el-Kâsımî et-Tahtâvî 
(1859-1936) 

Mısırlı Hanefî âlimi. 


Circâ müdüriyetine bağlı Tahtâ’da doğ¬ 
du (1275/1859). Tanınmış bir seyyid aile¬ 
sine mensuptur. İlk öğrenimini ve hıfzını 
memleketinde tamamladı. 1287 (1870) yı¬ 
lında Kahire’ye giderek Ezher’de tahsilini 
sürdürdü. Muhammed İlîş, Abdülhâdî el- 
Ebyârî, Zeyn b. Ahmed el-Mersafî, Abdül- 
kâdir er-Râfiî, Abdurrahman en-Nevâvî, 
Abdurrahman eş-Şirbînî, Muhammed el- 
Hudarî, Muhammed el-İnbâbî, Haşan et- 
Tavîl, Muhammed eş-Şerkâvî, Muhammed 
Ali el-Besyûnî gibi âlimlerden ders aldı. 
Ali b. Halîl el-Asyûtî, İbrâhim es-Sekkâ ve 
Muhammed el-Üşmûnî’den hadis okudu. 
1299’da (1882) Ezher şeyhi Muhammed 
el-İnbâbî’den icâzet ve tedrîs izni aldı. 
Mehdî el-Abbâsî Ezher şeyhi olduğunda 
Tahtâvî’ye dinî işlerle ilgili yüksek derece¬ 
de bir görev vermek istediyse de Tahtâvî 
kabul etmeyerek memleketine döndü, öğ¬ 
retim ve telifle meşgul oldu. Kendisinden 
ders alanlar arasında Râgıb et-Tabbâh, 
Ebü’l-Feyz İbnü’s-Sıddîk el-Gumârî, kar¬ 
deşi Ebü’l-Fazl İbnü’s-Sıddîk el-Gumârî ve 
Zâhid Kevserî gibi âlimler vardır. 1898’de 



Ahmed Râfi' 
et-Tahtâvî 


Tahtâ’da Medresetü feyzi’l-mün’im adlı 
özel bir medrese yaptırdı ve bir süre faali¬ 
yet gösterdikten sonra devlete devretti 
(1912). 1901’de ikinci dereceden, 1904’te 
birinci dereceden kisve-i teşrîfi’l-mazha- 
riyye nişanıyla ödüllendirildi. 1908’de yer¬ 
leştiği Kahire’de vefat etti. 

Eserleri. 1. Bulûğu's-sûl fi tefsiri "le- 
kad câ’eküm resûl" (Kahire 1 305). 2. Ke- 
mâlü’l- c inâye bi-tevcîhi mâ fi “leyse ke- 
mişlihî şey’ün" mine'l-kinâye (Kahire 

1313) 3. el-Kavlü’l-îcâbî fi tercemeti’l- 
c Allâme Şemsiddîn el-İnbâbî (Kahire 

1314) 4. Refu'l-ğavâşî c an mu c dılâti'l- 
Mutavvel ve'l-havâşî. Teftâzânî’nin el- 
Mutavvel’i ile Seyyid Şerîf el-Cürcânî ve 
Siyâlkûtî’nin buna yazdıkları hâşiyeler üze¬ 
rine yazılmış bir ta’likattır. Beş cilt olup ilk 
cildi basılmıştır (Kahire 1333). 5. eş-Şağ- 
rü'l-bâsim fi menâkıbi Sîdî Ebi’l-Kâsım 
(Kahire 1339). Müellifin mensup olduğu 
seyyid ailesinin atası Ebü’l-Kâsım Celâled- 
din b. Abdülazîz b. Yûsuf b. Râfi’ el-Hüsey- 
nî et-Tilimsânî hakkındadır. 6. et-Tenbîh 
ve'l-îkâz li-mâ fi züyûli Tezkireti'l-huf- 
fâz. Zehebî’nin eserine Ebü’l-Mehâsin el- 
Hüseynî, Takıyyüddin İbn Fehd ve Süyûtî’- 
nin yazdığı zeyiller üzerine kaleme alınan 
bir ta’likat olup bu eserlerin sonunda ba¬ 
sılmıştır (Dımaşk 1348). 

Tahtâvî’nin diğer eserleri de şunlardır: 
Nefehâtü't-tîb c alâ tefsîri'l-Hatîb, Şer- 
hu ’ş-şadr bi-tefsîri sûreti'l-Kadr, Naz- 
mü'd-düreri'l-hisân fi tefsiri âyeti şeh¬ 
ri Ramazân, el-Mes c a'r-racîh ilâ fehmi 
şerhi Garâmî Sahih (İbn Ferah el-lşbîlî’- 
nin hadis terimlerine dair eseri üzerine ya¬ 
pılmış bir çalışmadır), en-Nesîmü's-se- 
harî c alâ Mevlidi'l-Hudarî, Minşatü'l- 
ibtihâc bi-kışşati'l-isrâ 3 ve'l-mfrâc, Fe- 
râ’idü'l-fevâ’idi'l-vefiyye bi-makâşıdi 
hafiyyeti'l-elfiyye, Hidâyetü'l-müctâz 
ilâ nihâyeti'l-îcâz fi't-teşbîh ve'l-kinâye 
ve'l-mecâz, er-Riyâzü'n-nediyye c ale’r- 
Risâleti's-Semerkandiyye, et-Tırâzü'l- 
mu c allem c alâ havâşi's-Süllem, Resâ’i- 
lü'l-muhâdara fi mesâ’ili'l-münâzara, 
el-Mes c a'l-hamîd fi beyâni ve tahrîri’l- 
esânîd (Irşâdü’l-müstefid ilâ beyâni ve 
tahrîri’l-esanid). Tahtâvî ayrıca birçok ese¬ 
re ta’likat yazmış, bazı eserleri ihtisar et¬ 
miştir (Zekî Fehmî, s. 515). 
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TAHVİL 

( ) 


Devletin veya özel kuruluşların 
çıkardığı faizli borç senedi 
(bk. FAİZ; SENET). 

r n 

TAHVİL 

( ) 

Farklı isnadları bulunan 
bir hadisi rivayet ederken 
isnadların birinden 
diğerine geçmeyi ve bunların 
ortak râvisinden sonra konulan 
özel işareti belirten 
hadis terimi. 

Sözlükte “dönüştürmek, durumunu ve¬ 
ya yerini değiştirmek" anlamındaki tahvîl, 
terim olarak “bir hadisi farklı isnadlarıyla 
birlikte rivayet ederken bir isnaddan diğe¬ 
rine geçmek" anlamına geldiği gibi isnad- 
ların birleştiği isimden sonra konulan özel 
işaretin de adıdır. Bir hadisin ayrı ayrı is- 
nadlarınm, bu isnadların her birinde bu¬ 
lunan müşterek râviden itibaren birleşti¬ 
rerek zikredilmesi isnadın ve metnin her 
seferinde tekrarlanmasını engelleme ko¬ 
laylığı sağlar. Bu uygulama iik döneme ait 
muteber hadis kaynaklarında görülmek¬ 
le birlikte (meselâ bk. Buhârî, “îmân”, 8; 
‘“İlim", 2; Müslim, “îmân", 8; Ebû Dâvûd, 
“Tahâre”, 12; Tirmizî, “Tahâre”, 1; Nesâî, 
“Tahâre”, 60; İbn Mâce, “Sünne”, 2) özel¬ 
likle isnadların uzadığı ve sayıca arttığı 
sonraki dönemlerde yaygınlaşmıştır. Tah¬ 
vil, en yaygın şekliyle isnadların her birin¬ 
de bulunan ortak râviden sonra senedler 
arasına konulan ve “hâü’t-tahvîl” yahut 
“hâü’l-havâle” olarak adlandırılan noktasız 
bir hâ (^) harfiyle gösterilir. Mutlak an¬ 
lamda tahvil denilince bu harf kastedilir. 
Tirmizî'nin el-Câmfu'ş-şahîh’indeki şu is- 


nad (“Tahâre", 1 ) bir tahvil örneğidir: UIas-" 

Jj1j*j 1 Çy 1 - LÛ 

çpı cfi 
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Bu senedierdeki ortak râvi Simâk b. 
Harb’dir. Tahvil işareti olan “hâ”nın hangi 
kelime veya ifadenin kısaltması olduğu 
konusunda bilgi bulunmadığı gibi rivayet 
sırasında okunup okunmayacağı, okuna¬ 
caksa nasıl telaffuz edileceği de tartışma¬ 
lıdır. Bu meselede önceki âlimlere ait her¬ 
hangi bir açıklamaya rastlamadığını söy¬ 
leyen İbnü’s-SalâhTn ( c Cllûmü’l-hadîş, s. 
203) vicâde yoluyla elde ettiği birkaç nüs¬ 
hadaki kayıtlarla bazı çağdaşlarından nak¬ 
lettiği görüşler konuyla ilgili ilk bilgilerdir. 
Bu sebeple tahvil işaretinin bir usul mese¬ 
lesi olarak İbnü’s-Salâh'tan önce ele alın¬ 
madığı, meselenin daha çok müteahhirîn 
dönemi hadis âlimlerinin ictihadları üze¬ 
rinden tartışıldığı belirtilmiştir ( Bedreddin 
ez-Zerkeşî, III, 595). 

En yaygın görüşe göre tahvil işareti “tah¬ 
vîl” veya “tahavvül" kelimelerinden alınmış 
olup “hâ" şeklinde uzatılarak okunur. İb- 
nü’s-Salâh’a göre V (XI) ve VI. (XII.) yüzyıl¬ 
larda yaşamış bazı muhaddislere ait nüs¬ 
halarda tahvil işaretinin bulunması gere¬ 
ken yerlerde metnin oradaki şekliyle doğ¬ 
ru olduğunu gösteren bir işaret olan “sah- 
ha” ) kelimesinin yazılmış olması tah¬ 
vil işaretinin “sahha”nm kısaltması oldu¬ 
ğunu akla getirse de bu işaretler aslında, 
hadisin farklı senedleri sıralanırken birin¬ 
ci senede ait metnin düştüğü zannını ve¬ 
ya ikinci senedin birincisine karıştırılıp tek 
isnad haline getirildiği yanılgısını ortadan 
kaldırmak amacıyla konulmuştur (‘CIlû- 
mü’l-hadîs, s. 203-204). Mağribli muhad¬ 
dislere göre tahvil işareti, “Hadisi sonuna 
kadar oku" mânasına gelen “el-hadîse” iba¬ 
resinin kısaltması olup “el-hadîs” diye oku¬ 
nur. Öte yandan bu işaretin iki isnadı bir¬ 
birinden ayırması itibariyle “ayıraç, engel” 
anlamına gelen “hâil” veya “hâciz” kelime¬ 
lerinin kısaltması olduğu, hadisten sayıl- 
madığı için rivayet sırasında okunmayaca¬ 
ğı da söylenmiştir. Tahvil işaretinin nokta¬ 
lı hâ (£) olduğu da ileri sürülmüştür. Bu¬ 
na göre işaretin söz konusu şekli “isnâdü 
âhar” ibaresindeki “âhar" {j>\) kelimesin¬ 
de, “bir isnaddan diğerine geçiş / çıkış” an¬ 
lamındaki “hurûc" (kelimesinde ya 
da “ahberenâ” veya “habberenâ” gibi riva¬ 
yet lafızlarında bulunan (Bedreddin ez-Zer¬ 
keşî, III, 595) hâ harfini ifade etmektedir. 
Ancak İbn Kesîr, noktasız hâ kullanımının 
neredeyse üzerinde icmâ edilmiş kadar 
meşhur olduğunu söylemektedir (Ahmed 


M. Şâkir, s. 134). Ayrıca çok yaygın olma¬ 
sa da vav harfi de tahvil işareti olarak kul¬ 
lanılmıştır. 
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S Emin Âşikkutlu 

r n 

TAHVİL 

( ) 

Dîvân-ı Hümâyun Kalemi’ne bağlı 
şubelerden biri. 

Sözlükte “değiştirmek" anlamına gelen 
tahvîl kelimesi Osmanlı merkez teşkilâtın¬ 
da, “mahlûl” adı verilen boş timar ve zeâ- 
metlerin el değiştirmesinde gerekli olan 
tahvil hükmünü hazırlayan şubenin adı¬ 
dır. Ayrıca boş timar ve zeâmetlerin kayıt¬ 
larını, bazı nizâmnâmeleri ve çeşitli önem¬ 
li evrakı saklama görevi sebebiyle Kese Ka¬ 
lemi, burada tutulan nişan defterleri dola¬ 
yısıyla Nişan Kalemi adlarıyla da bilinmek¬ 
tedir. Osmaniı Devleti'nde timar sistemi¬ 
nin uygulandığı zamanlardan beri bu şu¬ 
benin görevleri nişancıya bağlı divan kâtip¬ 
lerince yürütülmüştür. Yukarıdaki isimler, 
Dîvân-ı Hümâyun Kalemi'nin XVII. yüzyılın 
ortalarından itibaren şubelere ayrılmasın¬ 
dan sonra kullanılmaya başlanmıştır. Ka¬ 
lemin âmiri olan tahvil kesedarına belge¬ 
lerde tesbit edilebildiği kadarıyla ilk defa 
XVIII. yüzyılın ortalarından sonra rastlan¬ 
mıştır (BA, A.RST, nr. 1-11; 11 Rebîülev- 
vel 1169 / 15 Aralık 1755 tarihli buyruldu). 
Kalemde hazırlanan evrakın kontrolünü 
yapan, kesedara bağlı ve onun yardımcısı 
durumundaki bir tahvil mümeyyizinin gö¬ 
rev yaptığı tesbit edilmektedir. Diğer divan 
kalemleri gibi Tahvil Kalemi de beylikçi ve 
reîsülküttâbın idaresi altında olup buraya 
ait evrakın cinsine göre âmedci efendinin 
de kontrolü söz konusudur. 

Tahvil Kalemi klasik dönemde daha çok 
timar ve zeâmet tevcihi işlemleriyle uğ¬ 
raşmaktaydı. Mahiûl timar ve zeâmetle¬ 
rin tevcihi Tahvil Kalemi, Ruûs Kalemi ve 
Defterhâne tarafından tutulan kayıtlara 
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göre yapılırdı. Timar ve zeâmetlerin en son 
durumu ve boş olan tımarların kayıtları 
Tahvil Kalemi'ndeki belgelerde mevcut ol¬ 
duğundan kendilerine timar tevcih edilen 
kişiler için timar mahallini belirleme işi ve 
belirlenen yerin tasarruf edilebilmesi için 
gerekli belgelerin Defterhâne ile beraber 
düzenlenmesi timar tevcihindeki en önem¬ 
li görevdi. Timar tevcih işlemlerinde timar 
sistemindeki genel uygulamalara bağlı ola¬ 
rak zamanla çeşitli değişiklikler meydana 
gelmiştir. XVI. yüzyılda merkezden timar 
tevcih edildiğinde öncelikle sadrazam buy- 
ruldusu gerekir ve buyruldu ruûs defter¬ 
lerine işlenirdi. Timar tasarruf edecek ki¬ 
şiye buradaki kayda göre tahvil hükmü ve¬ 
rilip bulunduğu beylerbeyiliğe gönderilir, 
beylerbeyinden alınacak tezkireden sonra 
Defterhâne’deki rûznâmçe defterlerine iş¬ 
lenerek berat tezkiresi verilirdi; bu tezki¬ 
re ile merkezden berat alınıp timarın ke¬ 
sin tasarrufu sağlanırdı. 

Daha sonraki yüzyıllarda timar tevcihin¬ 
de bürokratik işlemler artmış, XVII. yüz¬ 
yılın sonlarından itibaren timar tevcih edil¬ 
meden önce tımarın o andaki durumu arz¬ 
lar üzerine yazılan derkenarlarla hem tes- 
bit hem de kontrol edilmeye başlanmış¬ 
tır. Timarın Defterhâne’de kimin adına ya¬ 
zılı olduğu bulunarak ilgili evrak Tahvil Ka- 
lemi'ne gönderilirdi. Tahvil Kalemi'nde, 
mevcut bütün timarların kimler tarafın¬ 
dan tasarruf edildiğini, tasarruf edenin eş¬ 
kâlini, ne zaman ve kimden boşalıp tahvil 
hükmü verildiğini gösteren asıl tahvil def¬ 
terlerine bakılıp buradaki bilgi Defterhâne 
derkenarının altına yazılırdı. Onun altına da 
tımarın halen kimin üzerinde bulunduğu 
ve başkasına tahvil hükmü verilip verilme¬ 
diği belirtilirdi. Daha sonra Dîvân-ı Hümâ¬ 
yun kesedarının kontrolünden geçtiğini ve 
kaydın doğruluğunu ifade eden “sahihtir” 
kaydı düşülürdü. Defterhâne derkenarı ile 
tahvil derkenarındaki isimde herhangi bir 
değişiklik olmaması gerekirdi. Çünkü de¬ 
ğişiklik işlemlerden doğan bir hatayı ya da 
hileyi meydana çıkarıyordu. XVIII. yüzyıl¬ 
da çeşitli tarihlerde çıkarılan nizâmnâme¬ 
lerde derkenarlarla yetinilmeyip kalemle¬ 
rinin en büyük âmirleri olan reîsülküttâb 
veya defter emininden tevcih edilecek ti¬ 
mar için kendi konularıyla ilgili olarak ay¬ 
rıca i'lâm yazmaları istenmiştir. İşlemler 
tamamlandıktan sonra Defterhâne belge¬ 
ye bakarak berat tezkiresi verirdi. Bu tez¬ 
kire ile timar tevcih edilen kişinin timarı- 
nı tasarruf edebilmesi için beratı yazılırdı. 
Defterhâne’den gelen berat tezkireleri Dî¬ 
vâna Hümâyun kesedarında toplanır, ke¬ 


sedar Tahvil Kalemi ile Beylik Kalemi kâtip¬ 
lerinden bazılarını bu işle görevlendirirdi. 

Tahvil Kalemi’nde Beylik Kalemi ve ba¬ 
zı maliye kalemleri tarafından verilen be¬ 
ratlardan farklı şekilde bazı büyük taşra 
memuriyetlerinin beratları düzenlenmek¬ 
teydi. Vezirlerin, beylerbeyilerin, yüksek 
dereceli vilâyet kadılarının, mevâlînin ve 
bunlara tahsis edilen arpalıkların, sancak 
beyleri ve alay beylerinin beratları Tahvil 
Kalemi tarafından hazırlanırdı. Ayrıca Kı¬ 
rım hanlarının, Mekke-i Mükerreme emir¬ 
lerinin, Dîvân-ı Hümâyun tercümanlarının, 
Eflak ve Boğdan voyvodalarının beratları¬ 
nın hazırlanması da bu kalemin görevleri 
arasındaydı. Hazırlanan beratların kayıt¬ 
ları yahut vezâreti kaldırılan kişilerin hü¬ 
kümleri kalemde bu konuda tutulan def¬ 
terlere yazılırdı. Beratların, “Nişân-ı hü¬ 
mâyun yazıla ki” şeklinde bir cümle ile baş¬ 
laması ve bu cümlenin beratların özetleri¬ 
nin kaydedildiği deftere de işlenmesi se¬ 
bebiyle bu defterler nişan defteri adıyla 
anılmaktaydı. Bunlar kalemin kıdemli kâ¬ 
tiplerinden biri tarafından tutulurdu (Mün¬ 
şeat Mecmuası, vr. 1 l a ). Büyük taşra gö¬ 
revlerinin yanı sıra bazı tevliyetler, meşi¬ 
hatlar ve esnaf kethüdâlıkiarının beratla¬ 
rını da Tahvil Kalemi hazırlardı. Bunlar Dî¬ 
vâna Hümâyun Kalemi kesedarı tarafın¬ 
dan tesbit edilen, berat yazabilecek kabi¬ 
liyete sahip Tahvil ve Beylik Kalemi kâtip¬ 
lerine havale edilirdi. Yazılan beratların ilk 
kontrolü berat mümeyyizi tarafından ya¬ 
pılırdı. 

Çeşitli kimselere devlet tarafından özel 
mülk şeklinde bağışlanan arazinin kayıtla¬ 
rı Defterhâne’de tutulmakta, fakat bun¬ 
ların tasarrufu için bir nevi berat mahiye¬ 
tinde olmak üzere merkezden verilen mülk- 
nâmeler Tahvil Kalemi’nce düzenlenmek¬ 
teydi. Mülknâmelerin diğer beratlarda ol¬ 
duğu gibi cülûs veya zayi gibi sebeplerle 
yenilenmesi gerektikçe işlemleri yine Tah¬ 
vil Kalemi'nde yapılır, ardından defterlere 
kaydedilirdi. Vergiye tâbi olan halkın çeşit¬ 
li hizmetler karşılığında veya âfet, fakir¬ 
lik, göç gibi durumlarda köylüyü toprağa 
bağlamak amacıyla tanınan vergi muafi¬ 
yetleri için verilen muâfiyetnâmeler de bu 
kalemde hazırlanırdı. Sahibi tarafından bir 
arzuhal ile beratın yenilenmesi talebinde 
bulunulur, arzuhal, “Kaydı derkenar ola" 
yazısıyla Tahvil Kalemi'ne havale edilir, bu¬ 
rada daha önce verilen beratın sûreti ar¬ 
zın ön yüzüne yazılır, buna göre mûcib buy- 
ruldusu çıkar ve beratı hazırlanırdı. 

Tahvil Kalemi’nin görevlerinden biri de 
bazı resmî merasimler için yüksek rütbe¬ 


li kimselere yazılan davet tezkirelerini ha¬ 
zırlamaktı. Ancak bütün tezkirelerin ha¬ 
zırlanması işi yalnız Tahvil Kalemi’nin so¬ 
rumluluğunda olmayıp Sadâret Kethüdâ- 
lığı Kitâbeti, Sadâret Mektûbî Kalemi, Teş¬ 
rifat Kalemi arasında davetiye gönderile¬ 
cek kişilerin rütbesine göre paylaştırılırdı. 
Tahvil Kalemi genellikle ilmiye mensupla¬ 
rına yazılan davetiyelerle ilgilenmekteydi. 
Mevlid törenlerinde resmî davet yazılma¬ 
sı gereken kazaskerler, mevâlî ve Ayasof- 
ya şeyhi, Sultanahmed Camii şeyhi ve nö¬ 
betçi şeyhlerin listesi şeyhülislâm tarafın¬ 
dan kapı çuhadarı vasıtasıyla reîsülküttâ- 
ba gönderilir, buna göre Tahvil Kalemi'n- 
den davet tezkireleri hazırlanıp bir gün ön¬ 
ce çavuşbaşıya verilir, divan çavuşları ara¬ 
cılığıyla yerlerine ulaştırılırdı (BA, KK, nr. 
676, mükerrer 1, s. 12). Bayramlarda padi¬ 
şahla bayramlaşacak mevâlî ve sadreyne 
yazılacak davet pusulaları, arefe günü Tah¬ 
vil Kalemi’nde hazırlanıp yerlerine ulaş¬ 
tırması için İstanbul kadısına gönderilirdi 
(Şem'dânîzâde, II/A, s. 82). Kasabalar ve 
nahiye merkezleri gibi kadısı bulunan kü¬ 
çük yerleşim yerlerindeki pazarlar mer¬ 
kezden izin alınarak kurulduğundan kadı 
uygun bir gün tesbit edip merkeze arze- 
der, kabul edildiği takdirde Tahvil Kale- 
mi’nden kadıya hitaben emir yazılır, bu 
emir kadı sicillerine işlenerek yürürlüğe 
girerdi. 

XVIII. yüzyıl ortalarında Tahvil Kalemi’n- 
ce yapılan derkenarlardan 20 para, tahvil 
hükmünden 2 kuruş alınırdı. Tahvil hüküm¬ 
lerinden alınan resmin 1 kuruşunun üçte 
biri reîsüiküttâba ayrılırdı. XIX. yüzyılda 
timarlara ait işlemlerden bütün kalemle¬ 
rin payı tımarın % 20’si kadardı; bunun 
da % 20’lik kısmı Tahvil Kalemi’nin payı¬ 
na düşerdi. Tahvil Kalemi'ne ayrılan mik¬ 
tarın yarısının % 15’i reîsülküttâb, % 31 ’i 
kesedar, % 13’ü tatbikçi ve geri kalan % 
41 ’i kalem personeline verilirdi (BA, Buy¬ 
ruldu Deften, nr. 2, s. 141). 12 Mart 1836’- 
da yayımlanan bir hatt-ı hümâyunla Âme- 
dî, Beylikçi, Tahvil ve Ruûs kalemleri Ha¬ 
riciye nâzırının maiyetinde bırakılmıştır. 
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lifti Recep Ahishali 

r n 

TAHYÎR 

( ) 

Mükellefin 

iki hüküm veya fiil arasında 
seçim yapmakta serbest olması 
anlamında fıkıh terimi. 

Sözlükte “bir kimseye iki veya daha faz¬ 
la seçenek arasında tercih imkânı vermek" 
anlamındaki tahyîr kelimesi usûl-i fıkıhta 
ve fıkıhta sözlük anlamına uygun biçim¬ 
de değişik bağlamlarda kullanılmıştır. Ay¬ 
nı kökten türeyen ihtiyâr ve tahayyur “iki 
durumdan daha iyi olanı istemek ve seç¬ 
mek" (aynı anlamda isim olarak “hıyâr” / 
“muhayyerlik” kullanılır), hîre / hıyere / 
hayre “seçim yapmak” ve “seçilen", istiha¬ 
re “yapılması düşünülen bir işin Allah ka¬ 
tında hayırlı olan şekliyle gerçekleşmesini 
istemek" demektir. Kur’ân-ı Kerîm'de hı- 
yere kelimesi iki âyette (el-Kasas 28/68; el- 
Ahzâb 33/36) ve bazı hadislerde geçmek¬ 
te, tahyîr masdarından türeyen fiiller de 
birçok hadiste yer almaktadır (Wensinck, 
el-Mu'cem, “hyr” md.). Hanımlarının bazı 
maddî talepleri ve aralarındaki kıskançlık 
sebebiyle üzüntü duyan Resûl-i Ekrem’in 
onlara bir ay süreyle yaklaşmamak üzere 
yemin edip bunu uygulaması üzerine (bk. 
İLÂ) nâzii olan ve Peygamber eşlerinden 
dünya nimetleriyle Allah, Allah’ın resulü ve 
âhiret arasında tercih yapmalarını isteyen 
âyetle (el-Ahzâb 33/28-29), haklarında hü¬ 
küm vermesi için kendisine gelen kâfirler 
arasında hüküm verip vermeme konusun¬ 
da Resûlullah’ı muhayyer bırakan âyet (el- 
Mâide 5/42) kaynaklarda "tahyîr âyeti" di¬ 
ye adlandırılmıştır. Tahrîm sûresinin (66) 
5. âyeti de Ahzâb sûresindekiyle ilişkiien- 
diriierek bazı kaynaklarda aynı adla anıl¬ 
mıştır. 

Fıkıh usulünde teklifi hükümlerle ilgili 
terminolojinin çerçevesi çizilirken iktizâ (ge¬ 
rekli kılma) ve tahyîr (serbest bırakma) 
kavramları esas alınır. Bazı usul âlimleri, 
mükellefe sorumluluk yüklemeyen hüküm¬ 
leri “tahyîrî hüküm" adıyla ayrı bir katego¬ 
ri biçiminde değerlendirerek hükmü tek¬ 
lifi (iktizâî), tahyîrî ve vaz’î diye üç kısma 
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ayırmışlarsa da genelde tahyîr teklifi hü¬ 
küm kapsamında ele alınıp teklifi ve vaz’î 
şeklindeki ikili hüküm taksimi benimsen¬ 
miş ve usul literatüründe bu taksim yer¬ 
leşmiştir (bk. HÜKÜM; MUBAH). Kişinin 
gerek Allah'a gerekse insanlara ve toplu¬ 
ma karşı görevleri değişik yönlerden tas¬ 
nif edilirken kişiye zaman veya fiil açısın¬ 
dan seçim imkânı tanınması tahyîr tabi¬ 
riyle ifade edilir. Meselâ belli bir vakitte ye¬ 
rine getirilmesi gereken (mukayyet) vâcip 
için belirlenen zaman dilimi aynı cinsten 
başka bir ibadetin yerine getirilmesine el¬ 
verişli ise (muvassa') mükellef onu bu di¬ 
lim içinde istediği bir zamanda eda ede¬ 
bilir. Yine şâriin mükellefi birden fazla iş¬ 
ten birini seçme hakkı tanıyarak yüküm¬ 
lü tutması halinde muhayyer vâcipten söz 
edilir. Bazı usul âlimleri vâcibin bu türle¬ 
riyle karışmaması için mendubun tanımı¬ 
na “terkinin kınamayı gerektirmediği” ve¬ 
ya “terki halinde herhangi bir bedele ge¬ 
rek bulunmadığı" şeklinde bir kayıt koyma 
ihtiyacı duymuştur. Beş kısım üzerine ku¬ 
rulan teklifi hüküm tasnifinde (vâcip, men- 
dup, haram, mekruh, mubah) mükellefin 
yapıp yapmamakta muhayyer bırakıldığı 
fiiller mubah diye adlandırılmıştır. Bura¬ 
daki tahyîr bir fiili yapıp yapmama arasın¬ 
da olup her iki davranış sebebiyle sevap 
kazanması veya ceza görmesi söz konu¬ 
su değildir. Muhayyer vâcip ve muvassa' 
vâcip ile mükellefe bazı menduplar veya 
bunları yerine getirme biçimleri arasında 
seçim yapma imkânı tanınması durumun¬ 
da ise tahyîr, mükellefe yapma veya yap¬ 
mama konusunda değil yerine getirilecek 
fiiller veya eda zamanı ve şekilleri arasın¬ 
da bir seçim imkânının verilmesini ifade 
eder. Dolayısıyla tahyîr ibâhaya nisbetle 
daha kapsamlıdır; her ibâha tahyîrdir, fa¬ 
kat her tahyîr ibâha sayılmaz. 120 sığırı 
olan mükellefin zekât olarak üç yaşında 
üç tosun veya iki yaşında dört dana ver¬ 
mekte serbest bırakılması, hastalık vb. bir 
sebeple ihram yasaklarını ihlâl eden kim¬ 
senin bir koyun kurban etme, üç gün oruç 
tutma veya altı fakiri doyurma arasında 
muhayyer olması, anne ve babası ayrılmış 
çocuğun belirli bir yaşa gelmesiyle bakım 
ve gözetim (hidâne) süresinin dolması ha¬ 
linde anne veya babasını tercih hakkına 
sahip bulunması, yemin kefâretinde kişi¬ 
nin on fakiri doyurma, giydirme veya bir 
köle âzat etme arasında serbest bırakıl¬ 
ması, öldürülen kişinin velilerinin katile kı¬ 
sas uygulanmasını isteme, ondan diyet ta¬ 
lep etme, bir mal karşılığında veya karşı¬ 
lıksız onu affetme konusunda tercih hak¬ 
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kına sahip olması fürû-i fıkıhta rastlanan 
tahyîr örneklerindendir. Bazı durumlarda 
aslî hükmün gereğine uymamayı meşrû 
kılan geçici hükme göre amel etme mü¬ 
kellefin seçimine bırakılabildiği için tahyîr 
kavramı azîmet-ruhsat konularında da 
gündeme gelmektedir. Özellikle satım söz¬ 
leşmesinde bazı hallerde taraflardan bi¬ 
rinin veya her ikisinin akdi onama yahut 
feshetme hakkına sahip olması (bk. MU¬ 
HAYYERLİK), seçimlik borcun söz konusu 
olduğu durumlarda borçlunun belirlenen 
seçeneklerden birini seçebilmesi borç iliş¬ 
kileriyle ilgili tahyîr örnekleri arasında sayı¬ 
labilir. 

Ca’feriyye mezhebinde Usûliyye ekolü¬ 
ne göre şer’î deliller kitap, sünnet, icmâ 
ve akıl olup karşılaşılan meseleye dair bir 
dayanağın bunlarda bulunmaması halin¬ 
de uygulama ilkelerine (usûl-i ameliyye) 
başvurulur. Bu ilkeler arasında istishâb, 
berâet-i asliyye, ihtiyat ve tahyîr başta ge¬ 
lir. Ca’ferî usul kitaplarında çeşitli yönler¬ 
den incelenen tahyîr genel anlamda iki de¬ 
lilin, ahkâmın taalluk ettiği iki emârenin 
çatışması ve teliflerinin yahut ikisi arasın¬ 
da tercihin mümkün olmaması durumun¬ 
da mükellefin birini seçebilmesini ifade 
eder. Bu durumda müctehid bizzat amel 
için iki hükümden birini seçme, müftü fet¬ 
va isteyeni iki hüküm arasında serbest bı¬ 
rakma ve hâkim de iki hükümden birini 
belirleyip ona göre karar verme mevkiin¬ 
dedir. Bu çerçevede tahyîrin esasen şer'î 
bir hüküm değil kolaylık prensibine daya¬ 
lı şer’î bir vazife olduğu belirtilmiş, bunun 
şer’î bir hüküm olan muhayyer veya mu¬ 
vassa' vâcipteki tercihten ayrı sayılması 
gerektiğine dikkat çekilmiştir. Sünnî usul 
kaynaklarında da şer'î deliller arasında ça¬ 
tışma bulunması halinde tercihin şartları 
ve tercih imkânı ortadan kalktığında her 
iki delilin geçersiz olup olmadığı, tahyîre 
yer bulunup bulunmadığı ve başvurulacak 
diğer delillerin neler olduğu gibi hususlar 
tartışılmıştır (bk. TEARUZ-, TERCİH). 
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Suudi Arabistan’da bir şehir. 

Hicaz'ın üç önemli şehrinden biri olup 
Mekke’nin 88 km. doğusunda, Serât silsi¬ 
lesinden Gazvân dağının güney eteklerin¬ 
deki dalgalı bir plato içine derin bir şekil¬ 
de gömülmüş olan Vec vadisinde denizden 
yaklaşık 1700 m. yükseklikte kurulmuştur. 
Adını Amâlik’ın oğullarından Vec b. Abdül- 
hay'dan alan Vec, Tâif vadisi ve Tâif şehri¬ 
nin bulunduğu alanın tamamı için de kul¬ 
lanılır. Tâif, Hicaz’ın kış aylarında iklimi 
en soğuk yerleşim birimidir. Yazın mutedil 
havası sebebiyle günümüzde olduğu gi¬ 
bi Mekke eşrafının tarih boyunca sayfiye 
şehri özelliği kazanmıştır. Zengin su kay¬ 
naklarına, verimli topraklara sahip olan ve 
bazı coğrafyacılar tarafından Necid bölge¬ 
sinden sayılan şehir aynı zamanda Arabis¬ 
tan’ın doğu, batı ve güneyden gelen yol¬ 
larının kesişme noktasında yer almakta ve 
Haremeyn’e açılan doğu kapısı vasfını ta¬ 
şımaktadır. Vâdîabbas da denilen Tâif va¬ 
disi, Câhiliye devrinde Sakif kabilesinin hâ¬ 
kimiyeti sırasında şehrin etrafının bir sur¬ 
la çevrilmesinden sonra Tâif (etrafı duvar¬ 
la çevrili) olarak adlandırılmıştır (Tâif adı¬ 
nın verilişiyle ilgili diğer rivayetler için bk. 
Yâküt, IV, 9). Sur içinde iç kale bulunuyor, 
geceleri kapılar kapanıyordu. Surların baş¬ 
langıçta Bâbü Benî Yesâr ve Bâbü Benî Avf 


adlı iki kapısı varken daha sonra Bâbü Ibn 
Abbas, Bâbü'rî ve Bâbü’l-hazm isimli üç 
kapısı olmuştur. 1947’de şehir planında 
yapılan düzenlemeler sebebiyle önemli kıs¬ 
mı ortadan kaldırılıncaya kadar ayakta ka¬ 
lan surların bazı bölümleri aslına uygun bi¬ 
çimde restore edilmiştir (Abdülmecîd İs¬ 
mail Dağıstânî, s. 36). 

Vec vadisindeki yerleşim Nûh tûfanı ön¬ 
cesine kadar çıkarılmakta ve Benî Mehlâil 
b. Kaynân’ın burada oturduğu rivayet edil¬ 
mektedir (Taberî, I, 203). Tûfanın ardın¬ 
dan ilk sakinleri Amâlika kavmidir. Bu dö¬ 
nemde bölgeye gelen Semûd kavminin 
Vâdilkurâ’ya geçmeden Amâlika’yı bura¬ 
dan çıkardığı söylenmektedir. Daha sonra 
başta Benî Hilâl olmak üzere çeşitli Arap 
kabilelerinin bir süre ikamet ettiği Tâif in 
günümüzde izlerine rastlanan en eski sa¬ 
kinleri Kays Aylân'a bağlı kabilelerdir. Ön¬ 
ce Benî Advân b. Amr, ardından Benî Âmir 
b. Sa’saa bölgeye geldi. Başlangıçta iyi ge¬ 
çinen ve aralarında akrabalık kuran iki ka¬ 
bilede baş gösteren mücadele Benî Âmir'in 
Benî Advân’ı Vec vadisinden çıkarmasıyla 
sonuçlandı. Tâif’in şehir olarak ortaya çık¬ 
masında en büyük pay Benî Sakif’in atası 
Kasî b. Münebbih’e aittir. İyâd’a mensup 
olan Kasî III. yüzyılın başlarında kabilesiyle 
birlikte Vecc'e gelerek buraya yerleşti. Kays 
Aylân’ın reisi Âmir b. Zarib el-Advânî’den 
eman alıp Hevâzin'e katıldı ve onun kızıy¬ 
la evlendi. Kasî tarafından getirilen üzüm 
çubuklarının dikilmesiyle ziraat önem ka¬ 
zandı. Çeşitli meyve ağaçlarının yetiştiği 
bahçe ve bağlar oluşturuldu. Sulama iş¬ 
lerine önem verilip dere ağızlarına bent ve 
barajlar yapıldı. Hayvancılık ve tarımla uğ¬ 
raşan Sakîfiiler, Tâif’i bayındır bir yerleşim 
merkezi haline getirdilerse de Âmiroğul- 
ları ile aralarında çıkan düşmanlık yüzün¬ 
den şehri terketmek zorunda kaldılar. An¬ 
cak çobanlıkla uğraşan Âmiroğulları, ta¬ 
rım alanında başarılı olamayınca Vec'deki 


bağ ve bahçeleri işlemeleri için Sakifliler’in 
Tâif’e dönmesine izin verdiler. Tâif’e dön¬ 
melerinin ardından giderek nüfusları ar¬ 
tan Sakifliler tekrar başlayan mücadeleyi 
kazandılar ve Âmiroğulları'nı vadiden çıka¬ 
rıp şehirde hâkimiyeti ele geçirdiler (Bek- 
rî, I, 78). Tâif, İslâmiyet’in hemen önce¬ 
sinde bir vadinin iki eteğinde Sakif ve Vaht 
adını taşıyan yerleşim alanlarından mey¬ 
dana geliyordu. Arabistan’ın o dönemde¬ 
ki diğer şehirleri gibi bu iki yerleşim alanı 
da 200 ile 1500 metre arasında değişen 
uzaklıklarda kurulmuş, her birinde ayrı bir 
kabilenin oturduğu mahalleler halindeydi. 
Şehir nüfusunun çoğunluğu Sakif’in kolları 
İlâç, Mâlik ve Cehm ile (Ahlâf) Avf'tan mey¬ 
dana geliyordu. Ayrıca kölelerin ve âzat- 
lıların yanı sıra az sayıda yahudi bulunu¬ 
yordu. 

Tâif, Benî Sakif’in hâkimiyetinden itiba¬ 
ren Arabistan'da hem dinî hem ticarî bir 
merkez olan Mekke'den sonra en önemli 
şehir haline geldi. Bostan ve bahçeleriyle 
ünlü Tâif başta Mekke olmak üzere civar¬ 
daki şehirlerin meyve ve sebze ihtiyacını 
karşılıyordu. Tarım ve hayvancılık yanında 
çeşitli el sanatları ve ticarette de ilerlemiş¬ 
ti. Kuru üzüm, şarap, zeytinyağı ve bal üre¬ 
timinde meşhurdu ve deri işlemeciliğinde 
bütün Arabistan’da tanınıyordu. Mekke’¬ 
den başka Bizans ve Sâsânîler ile ticarî 
ilişkiler kuruldu. Tâif’te üretilen malların 
önemli bir kısmının Suriye’den Horasan'a 
kadar pazarlanması işi Mekkeli tüccarlar 
tarafından yapıldı. Özellikle hac seferleri 
ve bu güzergâhta kurulan panayırlar tica¬ 
rî canlılığı daha da arttırıyordu. Tâif’teki 
üretim bolluğu başta Ukâz olmak üzere 
yakın bölgelerde panayırların kurulması¬ 
na zemin hazırladı. Başlangıçta bu pana¬ 
yırlara üretici sıfatıyla katılan Tâifliler gide¬ 
rek Arabistan’ın en maharetli tüccarları 
arasında anılmaya başlandı. Tâifli tüccar¬ 
lar tarım ve ticaretten elde ettikleri geliri 
faiz karşılığı borç verirlerdi. İslâm öncesin¬ 
de Arabistan’ın en ünlü tefecileri arasın¬ 
da çok miktarda Tâifli vardı. Tâif ile Mek¬ 
ke ve Yemen arasında sıkı ticarî ilişkiler 
kurulmuştu. Hîre-Tâif-Yemen kervan yolu¬ 
nu kontrol altına alma istekleri bazan si¬ 
lâhlı çatışmalara yol açıyordu. Bazı Tâifli¬ 
ler ticarî maksatlarla Mekke'de otururdu. 
Öte yandan Tâif’teki ekonomik canlılık, 
özellikle para işlerini yürüten çok sayıda 
yahudi için burayı önemli bir merkez ha¬ 
line getirmişti. 

Tâifliler’le Mekke halkı arasında köklü bir 
akrabalık bağı vardı. Bu dönemde Kureyş 
ile Sakif karşılıklı evlilikler yoluyla akraba- 
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lıklar kurmuştu. Ayrıca Kureyş zenginle¬ 
rinden pek çoğunun sayfiye şehri olarak 
kullandığı Tâif’te bağ ve bahçeleri vardı. 
Ancak bu yakınlık iki şehir arasında dinî ve 
siyasî alanda baş gösteren rekabeti önle¬ 
yemedi. Mekke'nin Arabistan’da en önem¬ 
li dinî merkez oluşundan duydukları rahat¬ 
sızlık sebebiyle Tâifliler, Kâbe’ye karşılık 
içinde beyaz taştan Lât putunun bulun¬ 
duğu bir mâbed inşa ettiler. Tâif, İslâm 
öncesi Arap toplumunda büyük saygı gö¬ 
ren Lât putunun kutsal mekânı idi. Sakif- 
liler, Kureyşliler'le olan rekabet ve düşman¬ 
lık yüzünden bu beyaz taşı Mekke’deki si¬ 
yah taşın (Hacerülesved) yerine koyuyor 
ve Kâbe gibi üzerinde örtü bulunan Bey- 
türrabbe adlı bir binada koruyup tapını¬ 
yordu; bu sebeple Tâif de bir tür hac me¬ 
kânı oldu. Bu çekişme siyasal ilişkilere de 
yansıdı. Tâifliler, Kâbe’yi yıkmak amacıyla 
Mekke üzerine giderken Tâif’e uğrayan ve 
kendilerinden bir kılavuz isteyen Ebrehe’- 
ye Lât’a ve mâbedine dokunmaması şar¬ 
tıyla Ebû Rigâl’i kılavuz olarak vermek su¬ 
retiyle onun ordusuna yardım eden tek 
putperest Arap kabilesi oldu. Hz. Peygam¬ 
berin dedesi Abdülmuttalib ile mücade¬ 
leye girişen Sakîfliler, dördüncü Ficâr sava¬ 
şında Kureyş-Kinâne ittifakına karşı müt¬ 
tefikleri Kays Aylân’ın yanında yer aldılar 
ve Kureyş’ten pek çok kişinin ölümüne se¬ 
bep oldular. 

Tâif'teki refah ve bolluk kültürel haya¬ 
tın gelişmesine zemin hazırladı. Amr b. 
Zürâre, Gaylân b. Seleme ve Yûsuf b. Ha¬ 
kem es-Sekafî gibi okuma yazma bilenle¬ 
rin yanı sıra Arabistan'da ün yapmış, İslâ¬ 
miyet’in başlangıcında bölgede sayıları çok 
az olan Hâris b. Kelede ve oğlu Nadr gi¬ 
bi hekimleri vardı. Tâif’te şair Ümeyye b. 
Ebü’s-Salt gibi Hanîf dinine mensup kişi¬ 
ler de bulunmaktaydı ve bunlardan bazı¬ 
ları peygamber olarak görevlendirileceği¬ 


ni umuyordu. Nitekim Kur'ân-ı Kerîm'de, 
Kureyş liderlerinden Velîd b. Mugire'nin, 
kendisi ve Benî Sakif in ileri gelenleri var¬ 
ken peygamberlik görevinin Hz. Muham- 
med'e verilmesini yadırgamasıyla ilgili 
sözlerine işaret edilmektedir (ez-Zuhruf 
43/31). Resûl-i Ekrem risâletie görevlen¬ 
dirildiğinde Tâifliler’in ilk tepkisi olumsuz 
oldu. Resûlullah, peygamberliğinin onun¬ 
cu yılının şevval ayında (Ocak 620) Mekke 
müşriklerinin tavırlarını gittikçe sertleş¬ 
tirmeleri üzerine davetini Mekke dışında¬ 
ki bir merkeze götürmeyi düşündü ve ya¬ 
nına Zeyd b. Hârise’yi alarak Sakifliler’i İs¬ 
lâm'a davet edip himayelerine sığınmak 
amacıyla Tâif’e gitti. Ancak Hz. Peygam¬ 
berin davetine karşı çıkan Tâifliler kendi¬ 
siyle alay edip onu taşlattılar. Resûlullah, 
Tâif'te yaşadıklarının kendisi için Uhud gü¬ 
nünden daha şiddetli olduğunu söylemiş¬ 
tir (Buhârî, “Bed 3 ü’l-halk”, 7; Müslim, “Ci- 
hâd”, 111). 

Tâif Gazvesi. Mekkelilerie aralarındaki 
çekişmelere rağmen İslâm davetine karşı 
Mekke müşriklerinin safında yer alan Tâif¬ 
liler bu tavırlarını hicretten sonra da sür¬ 
dürdüler. Müşriklerin yanında başta Uhud 
ve Hendek gazveleri olmak üzere Medi¬ 
ne’ye karşı yürütülen her mücadeleye ka¬ 
tıldılar. Arap kabileleri içerisinde Hz. Pey- 
gamber’e düşmanlık konusunda en ileri¬ 
de olan Sakifliler'in (Müsned, IV, 420) bu 
tutumları sebebiyle Tâif, bu yıllarda Re- 
sûl-i Ekrem'i ve müslümanları hicveden 
şairler ve İslâm karşıtları için bir sığınak 
vazifesi görüyordu. Dolayısıyla Benî Süleym 
ve Benî Hevâzin gibi Sakîfliler de Resûlui- 
lah’ın en önemli hedeflerinden biri haline 
gelmişti. Nitekim Resûl-i Ekrem’in amacı¬ 
nı gizli tutarak yürüttüğü Mekke fethi ha¬ 
zırlıkları sırasında Hz. Ebû Bekir'in ordu¬ 
nun nereye gideceği yolundaki sorusuna 
kızı Hz. Âişe'nin, “Bilmiyorum; belki Sü- 
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leym, belki Hevâzin, belki de Sakifliler’e 
karşı gidecektir" şeklinde verdiği cevap da 
bunu göstermektedir. Hevâzinliler, Resû- 
lullah’ın büyük bir ordu ile Medine'den yo¬ 
la çıktığını haber alınca onun kendi üzer¬ 
lerine yürüyeceğini düşündüler ve savaş 
hazırlıklarına başladılar. Bu sırada Tâifliler 
surlarla çevrili şehirlerinin savunmasını 
güçlendirmeye çalışıyordu. Urve b. Mes- 
‘ûd ile Gaylân b. Seleme’yi mancınık, arrâ- 
de ve dabr gibi savaş araçlarının yapımı¬ 
nı öğrenmeleri için Yemen’in Cüreş şehri¬ 
ne göndermişlerdi. Urve ve Gaylân’ın bu 
görevleri dolayısıyla Huneyn ve Tâif gaz¬ 
velerine katılamamaları Tâifliler’in bu ha¬ 
zırlıklarını ortaya koymaktadır. 

Hz. Peygamber’in Mekke'nin fethinden 
sonra Tâif yolu üzerindeki Nahle’de bulu¬ 
nan Uzzâ putunu yıktırması, aynı âkıbetin 
kendi putları Lât’ın da başına geleceğini 
düşünen Sakifliler’i telâşlandırdığından he¬ 
men harekete geçtiler ve bu sırada müs- 
lümanlarla savaşa hazırlanan Hevâzin li¬ 
deri Mâlik b. Avf’ın Evtâs'ta toplanan or¬ 
dusuna katıldılar. Huneyn Gazvesi’nde (11 
Şevval 8/1 Şubat 630) yetmiş kişiden faz¬ 
la kayıp verdiler (İbn Hişâm, IV, 93). Yenil¬ 
ginin ardından kaçan Sakifliler, Hevâzinli- 
ler’in büyük bir kısmı ve kumandanları Mâ¬ 
lik b. Avf Tâif’e sığındı. Savaştan kaçanla¬ 
rın bir kısmı Evtâs'a, geri kalanlar Nahle’- 
ye çekildi. Savaşın ertesi günü bir birliği 
Evtâs'a, bir birliği Nahle'ye sevkeden Re- 
sûl-i Ekrem kendisi ordusunun büyük kıs¬ 
mıyla Tâif üzerine gitmeye karar verdi. 
Tâif’e hareketinden önce Tüfeyl b. Amr ed- 
Devsî’yi Mekke ile Yemen arasındaki Zül- 
keffeyn putunu yıkmak için gönderdi ve 
ondan kabilesinin Tâif Gazvesi'ne iştirakini 
sağlamasını istedi. Ardından Hâlid b. Ve- 
lîd’i öncü birliklerin başında Tâif üzerine 
şevketti. Öte yandan Tâif’e ulaşan Sakifli 
ve Hevâzinliler şehir surlarının kapılarını 
kapatarak savaş hazırlıklarına başladılar. 
Kuşatmanın uzun sürebileceğini düşünüp 
kalede bir yıllık erzak depoladılar ve taş 
toplayıp bunları atacak sapanlar hazırla¬ 
dılar (Vâkıdî, İli, 907, 924). Tâif'e varan Hâ¬ 
lid b. Velîd, Sakifliler’in kalelerine sığınıp 
savaş halinde beklediklerini görünce kale¬ 
nin yakınındaki bir yerde karargâh kurdu 
ve onlarla görüşme talebinde bulundu; an¬ 
cak Sakîfliler görüşme teklifini reddettiler 
ve, “Senin dostun bizden daha iyi savaşan 
bir kavimle karşılaşmamıştır" diyerek mey¬ 
dan okudular. Hâlid de onlara kalelerine 
güvenen Medine ve Hayber yahudilerinin 
sonunda Resûlullah'm verdiği karara razı 
olarak kalelerinden çıkmak zorunda kal¬ 
dıklarını hatırlattı ve bölgedeki müslüman- 
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ların kendileriyle savaşacağını söyleyip on¬ 
ları teslim olmaya çağırdı; fakat Tâifliler 
tavırlarını değiştirmediler. 

Huneyn Gazvesi’nden elde edilen gani¬ 
metleri Ci’râne mevkiinde bırakan Resûl-i 
Ekrem ordusunun başında Tâif e doğru 
harekete geçti. Nahletülyemâniyye üze¬ 
rinden Karn’a, oradan da Müleyh üzerin¬ 
den Liyye’nin Buhratürrügâ mevkiine var¬ 
dı. Burada ustalığını bizzat yaparak bir 
mescid inşa etti ve Mâlik b. Avfa ait köş¬ 
kü yıktırdı. Tâifin güneydoğusunda yak¬ 
laşık 10 km. uzaklıktaki Liyye’den ayrılıp 
Nahb üzerinden Tâif e ulaştı. Onun Tâif e 
gelmesinden dört gün sonra Tüfeyl b. Amr 
da beraberinde 400 kişilik bir birlik ve ba¬ 
zı savaş malzemeleriyle oraya geldi. Tâif- 
liler’in teslim olmayı reddetmeleri ve er¬ 
zakları tükeninceye kadar savunmayı sür¬ 
dürüp sonunda savaşacaklarını bildirme¬ 
lerinin ardından başlatılan kuşatmanın ilk 
safhasında Tâifliler kalelerinden müslü- 
manların üzerine ok yağdırdılar. İslâm or¬ 
dusu surlara yakın bir noktada konuşlan¬ 
dığı için atılan oklardan yaralanan ve şe- 
hid düşenler oldu. Bulundukları yerin düş¬ 
manın ok menziline girdiğini gören Re¬ 
sûl-i Ekrem ordugâhını daha uzak bir nok¬ 
taya nakletti. Kuşatma boyunca namazla¬ 
rı zevceleri Ümmü Seleme ve Zeyneb bint 
Cahş için kurdurduğu iki çadırın arasında 
Sakifliler müslüman olduktan sonra bir 
mescid yaptırdığı mevkide kıldırdı. 

Tâifin müstahkem surları ve Sakifliler'in 
savunma teknikleri sebebiyle başarı sağ¬ 
lanamayınca Hz. Peygamber mancınık kul¬ 
lanmaya karar verdi. İslâm tarihinde ilk de¬ 
fa burada kullanılan mancınığın yanı sıra 
debbâbe ve dabr araçlarından faydalanıl¬ 
dı. Resûl-i Ekrem ayrıca giriş çıkışı imkân¬ 
sız hale getirmek için ordugâhın çevresi¬ 
ne ve surların etrafına dikenli çalılar koy¬ 
durdu. Kuşatma esnasında sahâbîlerden 
bazıları debbâbenin altına girip surlara yak¬ 
laşmayı başardı. Ancak Tâifliler, üzerlerine 
ateşte kızdırılmış demirler atarak onları 
debbâbeden çıkmak zorunda bıraktı. Bu 
sırada atılan oklar ve kızgın demirlerle ba¬ 
zıları yaralandı, bazıları da şehid oldu. Re- 
sûlullah, Sakıfliler’i teslime zorlamak için 
Tâifin nâdir üzümler yetiştirdikleri bağla¬ 
rının tahrip edilmesini emretti. Bunu gö¬ 
ren Tâifliler'in Allah rızası için ve akraba¬ 
lıkları hatırına bundan vazgeçmesini iste¬ 
meleri üzerine, “Ben üzüm asmalarınızı 
Allah'ın rızasını ve akrabalık hakkını gö¬ 
zeterek bırakıyorum" diyerek bunu dur¬ 
durdu. Hz. Peygamber diğer bir tedbir ola¬ 
rak Tâif ten çıkıp kendilerine sığınacak kö¬ 
lelerin âzat edileceğini ilân etti. Bunun üze¬ 


rine yirmi veya kırk civarında köle kaleden 
çıkıp müslümanlara katıldı (Buhârî, “Me- 
ğâzî", 56; Belâzürî, Ensâb, 11, 134). Tâifli¬ 
ler müslüman olduktan sonra Resûlullah'- 
tan bu kişilerin geri verilmesini istemiş, 
ancak Hz. Peygamber, “Onlar Allah'ın ken¬ 
dilerine hürriyet verdiği kimselerdir" diye¬ 
rek bunu kabul etmemiştir. 

Yaklaşık bir ay süren kuşatmadan bir 
netice alınamayınca Hz. Peygamber bazı 
sahâbîlerle yaptığı istişarenin ardından ku¬ 
şatmayı kaldırmaya karar verdi. Kaynak¬ 
larda onun bu kararı vermesinde Nevfel 
b. Muâviye ed-Di‘lî’nin bazı sözlerinin etki¬ 
li olduğu belirtilir; ayrıca Resûl-i Ekrem'in 
gördüğü bir rüyanın tesirinden söz edilir. 
Kuşatmanın kaldırılmasını haram ayların 
yaklaşmasıyla ilgili bulanlar olmakla bir¬ 
likte bu zayıf bir ihtimaldir. Çünkü rivayet¬ 
lerde kuşatma süresi on beş ile kırk gün 
arasında gösterilmiştir. Huneyn Gazvesi’- 
nin 11 Şevval 8’de (1 Şubat 630) gerçek¬ 
leştiği bilindiğine göre Tâif kuşatmasının 
en erken 13-14 Şevval 8'de (3-4 Şubat 630) 
başladığı ve haram ay olan zilkadenin ilk 
günlerinde kaldırıldığı anlaşılmaktadır. Hz. 
Peygamber’in 6 Zilkade 8 (25 Şubat 630) 
tarihinde Ci'râne’ye ulaşması da bunu te¬ 
yit etmektedir. Bu gazvenin Huneyn Gaz- 
vesi’nin devamı mahiyetinde olduğu için 
haram aylardaki savaş yasağıyla ilgisinin 
bulunmadığı da söylenmiştir (İbn Kayyim 
el-Cevziyye, 111, 502). Tâif Gazvesi’nde on 
bir sahâbî şehid oldu. Kuşatmanın ardın¬ 
dan geriye dönüş sırasında çekilen sıkın¬ 
tılardan dolayı Resûlullah'tan Tâifliler’e bed¬ 
dua etmesi istenmiş, fakat o, “Allahım! 
Sakifoğulları’na hidayet nasip eyle; onları 
müslüman olarak bize gönder” demiştir. 
Resûl-i Ekrem’in bu sözleri, Tâifin kan dö¬ 
külerek fethedilmesini istemediği ve Tâif 
halkının İslâm'ı kabul etmesi beklentisiy¬ 
le fethi tehir ettiği şeklinde de yorumlan¬ 
mıştır (Şâmî, V, 594). Nitekim gelişmeler 
bu yorumu teyit etmektedir. Huneyn Sa- 
vaşı'nın tertipçisi Mâlik b. Avf, kabilesin¬ 
den alınan esirlerin serbest bırakılmasının 
ardından Resûlullah'ın, müslüman olması 
halinde kendisine ailesinin ve mallarının 
yanı sıra 100 deve vereceğini bildirmesi 
üzerine huzuruna gelip müslüman olmuş¬ 
tu. Bölgedeki müslümanlara idareci tayin 
edilen Mâlik eski müttefiki Tâif halkını bas¬ 
kı altında tutmaya başladı. 

Kısa bir süre sonra Tâif ileri gelenlerin¬ 
den Urve b. Mes'ûd Medine’ye gelip İslâ¬ 
miyet’i kabul etti ve Tâif e dönerek kabi¬ 
lesinin ileri gelenlerini İslâm'a davet et¬ 
mek için Resûl-i Ekrem’den izin istedi; fa¬ 
kat Tâif’te davet sırasında öldürüldü. Ur- 


ve'nin öldürülmesinden ve Mâlik b. Avf’ın 
baskılarından rahatsız olan, ayrıca Mekke 
pazarını kaybeden Tâifliler 9 (630) yılında 
Medine’ye bir heyet göndermeye karar 
verdiler. Benî Mâlik ve Ahlâf kabilelerin¬ 
den seçilen altı kişilik heyet Abdüyâlîl b. 
Amr başkanlığında ramazan ayında (Ara- 
lık-Ocak 630-631) Medine'ye geldi. Mes- 
cid-i Nebevî’nin kenarında kurulan çadır¬ 
larda ağırlanan heyet namazdan ve zekât¬ 
tan muaf tutulmaları. Lâfa dokunulma- 
ması, Tâifin kutsal bölge ilân edilmesi, içki 
ve faize izin verilmesi gibi şartlarla müs¬ 
lüman olabileceklerini söylediler. Hz. Pey¬ 
gamber, onları bir süreliğine zekâttan ve 
cihada katılmaktan muaf tutmayı kabul 
ettikten sonra heyetin en genç üyesi olan 
ve dine ilgisinden dolayı dikkat çeken Os¬ 
man b. Ebü’l-Âs’ı Tâif’e vali tayin etti. Tâ¬ 
if ve çevresine öğretim ve tebliğ faaliyet¬ 
leri için Medine’den muallimler gönderil¬ 
di. Bu arada şehirde çok eşlilik yaygın ol¬ 
duğu için bunun İslâmî kurallara uygun 
hale getirilmesi emredildi (İbn Habîb, s. 
357). Resûl-i Ekrem'in Tâifin kutsal belde 
ilân edilmesi isteğini de kabul ettiği bildi¬ 
rilmektedir. Muhammed Hamîdullah, bu¬ 
nunla Tâif şehrinin millî bir park haline ge¬ 
tirilmesi ve tabii güzelliklerinin korunma¬ 
sının amaçlandığını söyler [Islâm Peygam¬ 
beri, I, 499). Osman b. Ebü’l-Âs, Hz. Ebû 
Bekir'in halifeliğinin ilk günlerinde şehir¬ 
de baş gösteren irtidad hareketlerini ön¬ 
lediği gibi onun gönderdiği birlikler önce 
Ezd, Becîle ve Has'am kabilelerinden irti¬ 
dad edenlerle, ardından Yemen ve diğer 
bölgelerdeki isyancılarla savaştı. Tâif, Hz. 
Ömer zamanından itibaren vergi konusun¬ 
da Arabistan'daki diğer bölgelerle eşit ha¬ 
le geldi ve başlangıçta tanınan imtiyazlar 
kaldırıldı (Ebû Yûsuf, s. 60, 68). Resûlul- 
lah'ın Tâif kuşatmasında karargâh ve mes¬ 
cid olarak kullandığı mevkide Tâifliler bir 
cami yaptırdılar; ayrıca Hz. Peygamber’in 
isteğiyle daha önce Lâfın bulunduğu yer¬ 
de bir mescid inşa ettiler (tbn Mâce, “Me- 
sâcid”, 3). Tâif, Resûl-i Ekrem'in sağlığın¬ 
da sürgün yeri olarak kullanılıyordu. Nite¬ 
kim Mekke’nin fethi sırasında müslüman 
olduktan sonra Medine’ye gelen ve Resû- 
lullah'a karşı uygunsuz davranışlarda bu¬ 
lunan Hakem b. Ebü’l-Âs Tâif’e sürgüne 
gönderilmiş ve ancak Hz. Osman'ın halife¬ 
liği sırasında geri dönebilmiştir. 

Tâifliler, Hulefâ-yi Râşidîn döneminden 
itibaren gerek askerlik gerekse bürokrasi 
alanlarında önemli görevlere getirildiler ve 
Hz. Osman zamanından itibaren bürok¬ 
rasideki etkinliklerini arttırmaya başladı¬ 
lar. Hz. Ali - Muâviye mücadelesine doğ- 
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rudan katılmadılar. Hz. Ali'nin Hâricîler ta¬ 
rafından şehid edilmesinin ardından Ümey- 
yeoğulları'na daha da yaklaştılar. İslâm ön¬ 
cesinde Mekke ile Tâif arasındaki İçtimaî 
ve ticarî yakınlık Emevîler’in iktidarıyla tek¬ 
rar eski haline kavuştu. Mugire b. Şu'be, 
Ziyâd b. Ebîh ve oğlu Ubeydullah, Muâvi- 
ye yönetiminde, daha sonraki dönemde 
Haccâc b. Yûsuf ve Yûsuf b. Ömer gibi Tâ- 
ifliler, Emevî iktidarının sürmesinde önem¬ 
li rol oynadılar. Emevîler devrinde Tâif ba- 
zan müstakil bir vali tarafından yönetil¬ 
mekle birlikte genellikle Mekke ve Medi¬ 
ne ile veya bu iki merkezden biriyle bera¬ 
ber yönetiliyordu. Muâviye, Emevîler'den 
birini yönetici tayin edeceği zaman onu 
önce Tâif e gönderiyor, orada başarılı olur¬ 
sa Tâif le birlikte Mekke’yi, eğer bu ikisin¬ 
de başarılı olursa bunlara Medine’yi ekli¬ 
yordu (Taberî, V, 296). Emevîler dönemin¬ 
de aralarında Abdullah b. Abbas'ın bulun¬ 
duğu az sayıda sahâbî Tâif’e yerleşti. Tâif 
ayrıca Mekke ve Medine'deki karışıklıklar¬ 
dan uzaklaşmak isteyenlerin sığınağı ha¬ 
line geldi. Hz. Hüseyin'in Küfe'ye gitmesi¬ 
ni engelleyemeyen İbn Abbas, Kerbelâ fa¬ 
ciasının ardından Mekke’de kendisi adına 
biat alan Abdullah b. Zübeyr'e biat etme¬ 
yerek Tâif’e gitti. Ölümünde, yine buraya 
yerleşmiş olan Hz. Ali’nin oğlu Muhammed 
b. Hanefiyye tarafından kıldırılan cenaze 
namazından sonra Tâif kuşatmasında şe¬ 
hid olanların kabirlerinin bulunduğu yere 
defnedildi. Buraya ileriki yıllarda Tâif in 
sembolü haline gelen ve şehrin çekirdeği¬ 
ni oluşturan Mescidü İbn Abbas inşa edil¬ 
di. Tâif, Abdullah b. Zübeyr’in Emevîler’e 
karşı mücadelesini sürdürdüğü yıllarda bir 
ara Hâricîler’in eline geçtiyse de yeniden 
itaat altına alındı. Haccâc b. Yûsuf, İbnü’z- 
Zübeyr’i ortadan kaldırmak için 73 (692) 
yılında gerçekleştirdiği Mekke kuşatma¬ 
sında yaklaşık altı ay Tâif i karargâh olarak 
kullandı. Tarımsal potansiyelini koruyan 
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şehrin ekonomik alanda gelişmesi Eme¬ 
vîler döneminde hız kazandı. Tâif ve çevre¬ 
sinde çoğunluğu I (Vll) ve II. (VIII.) yüzyıl¬ 
lara ait olduğu tahmin edilen eserler ara¬ 
sında çok sayıda su tesisi, köprü ve bent 
bulunmaktadır. Ekserisi Emevîler devrine 
ait on dört bent günümüze ulaşmıştır (Se- 
lâhaddin el-Müneccid, s. 101-102). 

Abbâsîler’in iktidara gelmesiyle birlikte 
giderek önemini yitirip küçük bir şehre dö¬ 
nüşen Tâif genellikle Mekke valisi tarafın¬ 
dan tayin edilen bir nâible yönetiliyordu. 
Abbâsî-Fâtımî rekabetinde Mekke valisi ki¬ 
min adına hutbe okutursa Tâif’teki nâibi 
de onun adına okutuyordu. Tâif’te bir ara 
Sultan Sencer adına hutbe okundu (DİA, 
XXXVI, 509). Abbâsîler döneminde bağım¬ 
sız hareket etmek isteyen Mekke emirleri 
Tâif i de ele geçirmeye çalışıyordu. Hz. Ha- 
san’ın soyundan gelen Mekke Emîri Katâ- 
de b. İdrîs Tâif e bir sefer düzenledi (613/ 
1217) Tâif’e girilince şehir yağmalandı, can 
ve mal güvenliği konusunda verilen tâli- 
mata uyulmayıp eşraftan pek çok kişi öl¬ 
dürüldü. Ayrıca Katâde’nin kendilerinden 
köle sıfatıyla biat almasından rencide olan 
Tâifliler kısa bir süre sonra onun nâibini ve 
askerlerini şehirden çıkardılar (Necmeddin 
İbn Fehd, III, 22-23). 

Tâif, Yavuz Sultan Selim’in Mısır’ı zap¬ 
tının ardından (Zilhicce 922 / Ocak 1517) 
Osmanlı idaresi altına girdi. Şehrin yöne¬ 
timi Mekke şeriflerine bırakıldı. Ancak Os¬ 
manlIlar, Tâif’i Hicaz bölgesinin önemli bir 
askerî merkezi haline getirmeyi ihmal et¬ 
medi. Abdülazîz b. Muhammed b. Suûd’un 
oğlu Suûd emrindeki ordu Şubat 1803’te 
Tâif’i ele geçirerek yağmaladı (Cevdet, VII, 
206). Mısır Valisi Kavalalı Mehmed Ali Pa- 
şa’nın, oğlu Tosun Paşa kumandasında gön¬ 
derdiği ordu Medine ve Mekke’den son¬ 
ra Tâif’i Vehhâbîler’den geri aldı (2 Mayıs 
1813). Tekrar şeriflerin yönetimine bıra¬ 
kılan Tâif, 1864 tarihli Vilâyet Kanunu’na 
göre vilâyete dönüştürülen Hicaz eyaleti¬ 
nin Mekke sancağına bağlı nahiye merke¬ 
zi oldu. 

Mekke emîrinin yanı sıra Mekke ve Cid¬ 
de’de görev yapan bürokrat ve kumandan¬ 
ların yaz mevsimini Tâif’te geçirmeleri do¬ 
layısıyla şehir bu aylarda canlılık kazanmış 
olsa da merkezî idareden uzak, Mekke ve 
Medine’nin gölgesinde kalması sebebiyle 
Osmanlı öncesinde olduğu gibi kendi içine 
kapalı yaşamayı sürdürdü. 1073’te (1662- 
63) Tâif’i ziyaret eden Faslı Ayyâşî ile 1814’- 
te buraya gelen John Ludvvig Burckhardtîn 
verdiği bilgiler bu hususu teyit etmekte¬ 
dir. Tâif’te Mehmed Ali Paşa ile görüşen 
Burckhardt, Tâif ve çevresinde yaşayan 


halkın ekseriyetini Sakifliler’in oluşturdu¬ 
ğunu, çoğunun şehir hayatı yaşadığını ve 
Tâif’i Vehhâbîler’e karşı koruduğunu kay¬ 
detmektedir (Trauels in Arabia, s. 84-85; 
İA, X, 98). XIX. yüzyılın ikinci yarısında Tâ¬ 
if’te 400 ev, 200 ticarethane, altı cami, ye¬ 
di mescid, iki salhâne, bir askerî hastaha- 
ne, bir kışla, bir hükümet konağı, bir med¬ 
rese, dört sıbyan mektebi, bir sebil, on al¬ 
tı yazlık köşk, dokuz fırın, on kasap dükkâ¬ 
nı, Osmanlı döneminde yapılmış bir ha¬ 
mam vardı ve yaz ayları dışında şehirde 
yaklaşık 2000 kişi yaşıyordu (Mir’âtü’l-Ha- 
remeyn, III, 197; Muhammed Sâdık Paşa, 
s. 348). 1874’te Tâif te Abdullah b. Abbas 
adına bir vakıf kütüphane kuruldu (Erün- 
sal, s. 308). Osmanlı döneminde Tâif Ka¬ 
lesi sürgün cezasına çarptırılan mahkûm¬ 
lar için cezaevi olarak kullanıldı. Sultan Ab- 
dülaziz’in öldürülmesi olayına karışan Mid- 
hat Paşa ve Damad Mahmud Celâleddin 
Paşa sürgün cezalarını burada çektiler. 
Medine’de 1903 yılında çıkan bir isyana 
öncülük eden eşraftan kırk iki ve şehirde 
görevli zâbitlerden kırk kişi Tâif zindanı¬ 
na konulmuştu. 

Tâif I. Dünya Savaşı sırasında Osmanlı 
yönetimine karşı ayaklanan, İngilizler’in 
desteklediği Şerîf Hüseyin’in eline geçti 
(17 Eylül 1916). Şerîf Hüseyin'in kuşatma¬ 
sı esnasında şehir büyük zarar gördü ve 
nüfusun yaklaşık yarısı buradan ayrıldı (Ab- 
dülmecîd tsmâil Dağıstânî, s. 32). Osman¬ 
lIlar Hicaz'dan çekilince (30 Ekim 1918) Tâ¬ 
if tamamen Hâşimî Krallığı’nın idaresi altı¬ 
na girdi. Abdülazîz b. Suûd'un 8 Eylül 1924’- 
te Tâif’i ele geçirmesinden sonra Suudi 
Arabistan Krallığı’nın yönetimine geçen 
Tâif’te Suûdîler zamanında siyasal ve kül¬ 
türel alanda önemli gelişmeler kaydedildi; 
şehir ticaret, tarım ve askerî alanlarda 
merkez olma işlevini sürdürdü. 1947’de 
surların önemli bir kısmı yıktırılarak sur 
dışıyla sur içi birleştirildi. Tâif i Cidde-Mek- 
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ke ile Asîr’e bağlayan iki modern otoyolun 
yapımıyla şehrin gelişmesi sürdü ve stra¬ 
tejik önemi arttı. 1980’de önce Melik Ab- 
dülazîz, ardından Ümmülkurâ üniversite¬ 
lerine bağlanan Eğitim Fakültesinin açıl¬ 
masıyla başlayan yüksek öğretim 2003’te 
Tâif Üniversitesi’nin kurulmasıyla bağım¬ 
sız hale geldi. Suudi Arabistan’ın 1416’da 
(1995-96) düzenlenen idari yapılanmasın¬ 
da Mekke bölge emirliğine bağlanan Tâif 
bugün nüfusu 570.000’e ulaşan (2009 yılı¬ 
nın ortalarına ait tah. ), hava alanına sahip 
modern bir şehirdir. Tâif le ilgili eserler 
arasında İbn Allân’ın, et-Tayiü't-ta’ii bi- 
fazli't-Tâ’if’i (bi-târîhi Vec ve’t-Tâ’if) ve 
Muhibbüddin İbn Fehd’in Tuhfetü'l-le- 
tû’if ti fezû’ili'l-habr İbn c Abbâs ve Vec 
ve'f-TâT/’i sayılabilir. 
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TAI-LILLAH 

( <d) 

(ö. 393/1003) 

Ebû Bekr Abdülkerim Tâi’-Lillâh 
b. el-Fazl el-Mutî‘-Lillâh b. Ca’fer 
el-Muktedir-Billâh el-Abbâsî 

Abbâsî halifesi 

L (974-991). j 

317’de (929) Bağdat’ta doğdu. Babası 
Halife Mutî-Lillâh, annesi Rum asıllı bir câ¬ 
riyedir. Mutî-Lillâh felç olunca Büveyhîler’e 
isyan ederek Bağdat’ta iktidarı ele geçiren 
başkumandan Sebük Tegin ona görevden 
ayrılmayı ve hilâfeti oğlu Ebû Bekir Ab- 
dülkerîm’e devretmeyi teklif etti. Mutî'- 
Lillâh 13 Zilkade 363’te (5 Ağustos 974) hi¬ 
lâfetten çekildi ve oğlu Ebû Bekir Abdül- 
kerîm, Tâi’-Lillâh lakabıyla halife ilân edil¬ 
di. Mutî’-Lillâh yaklaşık iki ay sonra vefat 
etti. Tâi’-Lillâh halife ilân edilmeden dört 
gün önce Büveyhî Hükümdarı İzzüddevle 
Bahtiyâr Bağdat’a tekrar hâkim olmuştu. 
Sebük Tegin ilk iş olarak Büveyhîler’i Bağ¬ 
dat'tan uzaklaştırdı. Bu sırada Türkler ve 
Sünnîler Sebük Tegin’i, Şiîler Büveyhîler’i 
desteklediler. İzzüddevle ve amcasının oğ¬ 
lu Adudüddevle'nin Vâsıfta bir araya ge¬ 
lip güçlerini birleştirmeleri üzerine Tâi’-Lil¬ 
lâh ve Sebük Tegin, Büveyhîler’le savaş¬ 
mak için Vâsıf a hareket etti. Bağdat civa¬ 
rındaki Diyâlâ ırmağı yakınında meydana 
gelen savaş esnasında Sebük Tegin öldü. 
Sebük Tegin’in askerleri halifeyi yanlarına 
alarak Tikrît'e kaçtılar. Bağdat'a giren Adu- 
düddevle, Tâi’-Lillâh'ı Bağdat'a getirtip say¬ 
gı ile karşıladı. Bağdat'ta yönetim yeniden 
Büveyhîler'in eline geçti. Halife, İzzüddev¬ 
le Bahtiyâr’m ve Adudüddevle’nin kızlarıy¬ 
la evlenip Büveyhîler’le yakın ilişki kurma¬ 
ya çalıştı. 

Bu dönemde Bağdat’a hâkim olmak için 
mücadeleye girişen Büveyhî emirleri İz¬ 
züddevle Bahtiyâr ile Adudüddevle arasın¬ 
da Kasrülcis’te cereyan eden savaşta İz¬ 
züddevle yenilip esir düştü ve ardından öl¬ 


dürüldü. Adudüddevle, Bahtiyârîn katlin¬ 
den sonra kumandanlar, eşraf, kadılar ve 
diğer ileri gelenlerle birlikte halifenin huzu¬ 
runa çıktı (9 Cemâziyelevvel 367 / 23 Ara¬ 
lık 977). Yapılan törende Halife Adudüddev- 
le'ye sultânî hil’atler, mücevherlerle süslü 
bir taç ve gerdanlık, ayrıca Tâcü’l-mille la¬ 
kabını verdi, kılıç kuşattı ve iki sancak ha¬ 
zırlattı. Bunlardan biri emirler içindi, diğe¬ 
ri sadece veliahtlara mahsustu ve o güne 
kadar Abbâsî hânedanı dışında hiç kimse¬ 
ye verilmemişti. Ardından Halife Adudüd- 
devle’ye kıymetli hediyeler gönderdi ( İbnü'l- 
Cevzî, VII, 87); namaz vakitlerinde nevbet 
çaldırmasına ve hutbelerde adının zikredil¬ 
mesine izin verdi (İbn Miskeveyh, VI, 446). 

Adudüddevle’nin ölümünden sonra ku¬ 
mandanlar oğlu Ebû Kâlîcâr Merzübân'a 
Samsâmüddevle adıyla biat ettiler (372/ 
983). Tâi’-Lillâh, Samsâmüddevle'ye Şem- 
sülmille lakabını vererek saltanatını tasdik 
etti. Ancak kardeşi Şerefüddevle onun 
emirliğini tanımadı. Şerefüddevle'nin Ah- 
vaz’ı ele geçirmesi üzerine (375/985) Sam¬ 
sâmüddevle kendisine elçi göndererek adı¬ 
nın hutbede zikredilmesi ve kendisinden 
sonra saltanata geçmesi şartıyla onunla 
barış yaptı. Tâi’-Lillâh da Şerefüddevle’ye 
hil’atler gönderip bu barışı onayladı. Fakat 
Şerefüddevle son anda vazgeçerek Vâsıf ı 
ele geçirip Bağdat üzerine yürüyünce Sam¬ 
sâmüddevle ona itaat arzetti. Şerefüddev¬ 
le kardeşini yakalatarak hapsettirdi. 

Şerefüddevle’nin Bağdat’a hâkim oldu¬ 
ğu dönemde Türkler'le Büveyhîler arasın¬ 
da gerginlikler ve çatışmalar ortaya çıktı. 
379'da (989) Şerefüddevle'nin ölümünün 
ardından Halife Tâi’-Lillâh onun kardeşi 
Ebû Nasr Fîrûz’u Bahâüddevle ve Ziyâül- 
mille lakabıyla sultan ilân etti ve kendisi¬ 
ne hil’atler verdi. Askere maaş ödemede 
sıkıntı çeken Bahâüddevle, Tâi’-Lillâh'ın 
malına göz dikti, adamlarıyla birlikte Bağ¬ 
dat’a gidip halifeyi tahtından indirdi ve hi¬ 
lâfet sarayı yağmalandı. Halife bir elbiseye 
sarılarak Bahâüddevle’nin sarayına götü¬ 
rüldü. Tâi’-Lillâh orada şahitler huzurunda 
hilâfetten çekildiğini bildirdi (1 2 Ramazan 
381/22 Kasım 991 ). Bazı müellifler, Tâi‘- 
Liilâhîn Bahâüddevle'nin yakın adamların¬ 
dan Ebü’l-Hasan İbnüî-Muallim adlı bir ki¬ 
şinin kışkırtmaları neticesinde hal’edildi- 
ğini söyler. 379 (989) yılında Tâi’-Lillâh’tan 
kaçıp Batîha'ya sığınan amcasının oğlu 
Ebü’l-Abbas Ahmed, Kâdir-Billâh lakabıy¬ 
la hilâfet makamına getirildi. Bahâüddev¬ 
le, Tâi’-Lillâh'ı üç yıl sonra Kâdir-Billâh'a tes¬ 
lim etti. Gözlerine mil çekilen Tâi’-Lillâh 
bundan sonraki hayatını Kâdir-Billâhîn ya¬ 
nında gözaltında geçirdi. 
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TÂİ'-LİLLÂH 


Tâi‘-Lillâh döneminde Abbâsîler’in nüfuz r 
alanı çok daraldı. Suriye ve Hicaz’da hut¬ 
be Fâtımîler adına okundu. Musul ve Su¬ 
riye'de Hamdânîler’in gücü azalırken Bü- 
veyhîler güçlenmeye başladı. Adudüddev- 
le’nin Irak hâkimiyeti döneminde Hamdâ- 
nîler, Musul'u ona terketmek zorunda kal¬ 
dılar. Adudüddevle bütün Diyarbekir ve Di- 
yârırebîa bölgeleriyle Diyârımudar’ın önem¬ 
li bir kısmını ele geçirdi. Samsâmüddevle’- 
nin saltanatı devrinde hâkimiyet alanları¬ 
nı Musul'a kadar yaymaya çalışan Mervâ- 
nîler, Diyarbekir bölgesine hâkim oldular. 
Mâverâünnehir ve Horasan'da hüküm sü¬ 
ren Sâmânîler, Büveyhîler’in elinde bir kuk¬ 
la olduğuna inandıkları Kâdir-Billâh'm ha¬ 
lifeliğini tanımadılar. Sâmânî Emîri II. Nûh 
hutbelerde ve sikkelerde Tâi'-Lillâh'ın adı¬ 
nı okutmaya devam etti. Gazneliler’in ilk 
hükümdarı Sebük Tegin de aynı şekilde 
davrandı. Sâmânî Emîri II. Abdülmelik b. 

Nûh b. Mansûr’u 389'da (999) Merv’de 
mağlûp ettikten sonra Horasan'a hâkim 
olan Gazneli Mahmud dinî-siyasî düşünce¬ 
lerle bölgede hutbenin Kâdir-Billâh adına 
okunmasını emretti. Kâdir-Billâh da onun 
Horasan hâkimiyetini onaylayıp kendisine 
Yemînüddevle ve Emînü’l-mille lakapları¬ 
nı verdi. Tâi'-Lillâh 1 Şevval 393 (3 Ağustos 
1003) tarihinde vefat etti ve Kâdir-Billâhîn 
kıldırdığı cenaze namazının ardından Ru- 
sâfe’de defnedildi. Yüzünde çiçek hastalı¬ 
ğının izleri vardı; burnu şiirlere konu ola¬ 
cak kadar büyüktü. İbnü'l-Haccâc bir şii¬ 
rinde onun burnuyla alay eder (İbnü’l-İm- 
rânî, s. 179-180). Dönemin ünlü şairlerin¬ 
den Şerîf er-Radî, Tâi' için yirmi üç methi¬ 
ye ve bir mersiye yazmıştır. 
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Yemen'de bir şehir. 

San'a’nın 195 km. güneyinde ve Aden’in 
140 km. kuzeybatısında Cebelisabr’ın ku¬ 
zey eteklerinde deniz seviyesinden 1400 m. 
yükseklikte kurulmuştur. Günümüzde ül¬ 
kenin en büyük sanayi merkezlerinden bi¬ 
ri olup nüfusu 540.000'dir (2009 tah ). Şeh¬ 
rin tarihine dair en eski bilgiler Suleyhîler 
dönemine (1 047-1138) kadar gitmekle be¬ 
raber asıl gelişmesi Resûlîler devrinde 
(1229-1454) başşehir olduğu yıllara rast¬ 
lamaktadır. İslâmiyet’in Yemen’de yayılışı 
sırasında Muâz b. Cebel, San'a'dan Taiz 
yakınlarındaki Cened'e gelmiş ve burayı İs¬ 
lâm'a davet için merkez edinmişti. Suley- 
hîler'den Sultan Abdullah b. Muhammed 
zamanında Sabr ve Ta'ker (Ta'kür) kaleleri 
arasında Taiz adıyla yeni bir kale yaptırıl¬ 
dı. Kısa sürede bir vali tarafından yönetile¬ 
cek kadar gelişen Taiz, Suleyhîler'in önem¬ 
li yerleşim merkezlerinden biri oldu. Eyyû- 
bîler döneminde (1173-1229) Taiz’i ikamet 
merkezi edinen Turan Şah ve kardeşi Tuğ- 
tegin köşkler ve medreseler yaptırarak şeh¬ 
ri imar ettiler. Şehrin asıl gelişimi, Resûlî 
hânedanınm ikinci sultanı el-Melikü’l-Mu- 
zaffer Yûsuf’un Taiz’i 653'te (1255) başşe¬ 
hir yapmasıyla başladı ve zaman içinde on¬ 
larca cami, medrese ve hamam inşa edil¬ 
di. Taiz’de kurulan darphânede Resûlîler 
adına sikke bastırılmaktaydı. Bu dönem¬ 
den günümüze ulaşan eserler arasında 
Resûlî sultanlarının yaptırdığı, Eyyûbî mi¬ 
mari tarzını andıran Mansûriyye, Muzaf- 
feriyye ve Eşrefiyye cami ve medreseleri 
yer almaktadır. Resûlî Hükümdarı el-Me- 
likü’l-Müeyyed Dâvûd'un 672’de (1273-74) 
Taiz’de inşa ettirdiği medresenin kütüp¬ 
hanesinde 100.000 kitap bulunduğu riva¬ 
yet edilmektedir. 

Yâküt el-Hamevî, Taiz'i Yemen’in VII. 
(XIII.) yüzyıldaki büyük kalelerinden biri 
olarak tanıttığı gibi (Mtı'cemüT-büldân, II, 
40) çağdaşı İbnü’l-Mücâvir de bizzat gez¬ 
diği bu kaleyi, Hindistan ticaretinin önem¬ 
li bir durağı sayılan Aden Limanı’nda her 
yıl elde edilen gelirin korunmak amacıyla 
getirildiği bir yer diye kaydeder. Ayrıca taş 
ve alçıdan inşa edilen surları ve muhkem 
kapıları ile oldukça sağlam durumda olan 
Taiz Kalesi’nin suyunun Sabr dağından gel¬ 
diğini yazar (Şıfatü bilâdi’l-Yemen, s. 184- 
189). İbn Battûta, VIII. (XIV.) yüzyılın son¬ 
larında geldiği Taiz’den ülkenin en büyük 
ve güzel şehirlerinden biri olarak bahset¬ 
mektedir. 0 dönemde üç mahalleden olu¬ 
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şan Taiz’de Resûlî sultanı, maiyeti ve dev¬ 
let ricâlinin Mağribe'de, bey ve askerlerin 
Udeyne’de, halkın ise içerisinde büyük çar¬ 
şısı bulunan Mehâlib'de oturduğunu kay¬ 
detmektedir (Seyahatname, I, 272). Resû- 
lîler'in son devirlerinde sıkça ortaya çıkan 
veba salgınlarından Taiz de etkilendi. Tâ- 
hirîler döneminde şehir siyasî ve ticarî öne¬ 
mini kaybetti ve Taiz Kalesi hapishane şek¬ 
linde kullanıldı. Nihayet 1500 yılı civarın¬ 
da Tâhirîler’in merkezi Taiz’den San'a'ya 
taşındı. 

Portekizliler'in Kızıldeniz'e kadar gelme¬ 
siyle birlikte Taiz önce Memlükler’in, ar¬ 
dından Osmanlılar'ın kontrolü altına girdi. 
Memlûk kumandanı Barsbay'ın emrinde¬ 
ki Mısır ordusu 16 Safer 923’te (10 Mart 
1517) Taiz’i ele geçirdi. Daha sonra Am- 
mâr kabilesinin tuzağına düşen Barsbay 
öldürüldü. Yavuz Sultan Selim, Memlük- 
ler’i ortadan kaldırınca Emîr Ramazan adlı 
bir levendi Taiz’in idaresiyle görevlendir¬ 
di. Onun levendlerin başlattığı bir isyanda 
öldürülmesi üzerine yerini Tavil lakaplı Ali 
Bey aldı (1523). 931’de (1525) Selman Re¬ 
is idaresindeki Osmanlı donanmasının Ye¬ 
men sahillerinde dolaştığı sırada Emîr Hü¬ 
seyin Rûmî Taiz’i aldı ve Yemen mutasar¬ 
rıflığına getirildi (Âlî, vr. 19 b ). Selman Re¬ 
is, Vezîriâzam İbrâhim Paşa'ya sunduğu 
ve Hindistan deniz ticaret yolunun önemi 
üzerinde durduğu 10 Şâban 931 (2 Hazi¬ 
ran 1 525) tarihli raporunda yolların güven¬ 
liğinin sağlanması ve Portekizliler’in eline 
geçmiş olan kalelerin geri alınması gerek- 
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tiğini anlatırken Taiz'den de bahsetmiş, 
şehrin vergi verebilecek durumda 300 kö¬ 
yünün bulunduğunu belirtmiştir. Zilhicce 
932’de (Eylül 1526) Selman Reis, Yemen’in 
idaresine memur edilen Hayreddin Bey'le 
birlikte Zebîd’i aldıktan sonra Taiz’i ele ge¬ 
çirdi (a.g.e., vr. 25 b -26 a ). Bu dönemden iti¬ 
baren Taiz genellikle Osmanlı yönetimiyle 
Yemenli isyancıların arasında kaldı. 941 
(1535) yılında Zeydî İmamı Mutahhar b. 
Mütevekkil-Aleliah Şerefeddin’in kontro¬ 
lüne girdi ve Fakih Nusayrî vali tayin edildi; 
onun döneminde şehrin etrafı surla çevril¬ 
di (el-Mevs(fatü’l- t Arabiyye, VI, 629). 945’- 
te (1538) Hint seferine çıkan Hadım Sü¬ 
leyman Paşa’nın Yemen hakkındaki rapo¬ 
runda Aden dışında zikrettiği en önemli 
kaleler arasında Zebîd ve San’a iie Taiz de 
vardır. Bıyıklı Mustafa Bey'in Yemen bey¬ 
liği sırasında Taiz kısa bir süre için ele ge- 
çirildiyse de (1545) tekrar Zeydîler tara¬ 
fından geri alındı. OsmanlIlar, Taiz’e hâkim 
olamadıkları takdirde Yemen'in güney böl¬ 
gelerini kontrol etmenin ve kuzey bölge¬ 
sindeki şehirleri elde tutmanın imkânsız¬ 
lığını ve San’a'ya giden tek yolun Taiz’den 
geçtiğini görerek buranın stratejik öne¬ 
mini kavradılar. Nihayet Üveys Paşa tara¬ 
fından kuşatılan Taiz Zilhicce 953’te (Şu¬ 
bat 1547) zaptedildi. 


Taiz Kalesi'nin zaptedilmesini tasvir eden bir minyatür (Ru- 
mûzî Mustafa, Târîh-i Feth-i Yemen, İÜ Ktp., TY, nr. 6045, 
vr. 59 a ) 



Mahmud Paşa, beylerbeyiiiği sırasında 
Yemen eyaletinin merkezi olan Taiz’deki 
eski sarayı tamir ettirerek kendi ikameti¬ 
ne ayırdığı gibi şehirde inşa faaliyetlerine 
girişti. Yemen beylerbeyiliğinin hâzinesini 
Taiz Kalesi’nde muhafaza etti. Bu dönem¬ 
de Taiz’de Vehhâbiye olarak bilinen bir di- 
vanhâne. Haşan Baba ve Hüseyin Dede 
adında iki zâviye olduğu anlaşılmaktadır 
(TSMA, nr. D 314). Taiz, Rebîülâhir 975’te 
(Ekim 1567) İmam Mutahhar b. Şerefed¬ 
din’in eline geçti. San’a Beylerbeyi Özde- 
miroğlu Osman Paşa Receb 976’da (Ocak 
1569) Zeydîler’den geri aldığı Taiz’e Küçük 
Ahmed Bey’i sancak beyi tayin etti. Ye¬ 
men serdarı Sinan Paşa, San’a’ya düzen¬ 
lediği askerî harekâtta ordugâhını Taiz’in 
Kaide mevkiinde kurdu. Hab Kalesi kuşat¬ 
ması sırasında hayatını kaybeden Küçük 
Ahmed Bey’in yerine eski sancak beyle¬ 
rinden Şeyh Ali, Taiz sancak beyi tayin edil¬ 
di (1570). Bu esnada Yemen beylerbeyili- 
ğine getirilen Behram Paşa, Zebîd üzerin¬ 
den Taiz’e geldi ve burada şehrin hâkimi 
Şeyh Ali tarafından karşılandı (Yavuz, I, s. 
CLVI). OsmanlIlar, 1038’de ( 1629) Yemen’- 
deki hâkimiyetlerini San’a’daki Kâsımî yö¬ 
netimine bıraktıkları için Taiz’i de terket- 
tiler. Ancak Kâsımî yöneticileri arasındaki 
anlaşmazlık uzun yıllar devam etti. Kâtib 
Çelebi Taiz’in havasının mutedil, akarsula¬ 
rının bol olduğunu belirterek yakınındaki 
bağ ve bahçeleriyle meşhur Sıhle mesi¬ 
resinde yapılan yüksek binalardan ve do¬ 
ğusundaki Cened ovasının verimliliğinden 
bahseder. San’a-Taiz arasının on dört ko¬ 
nak ve Taiz-Zebîd arasının ulaşıma gayet 
elverişli üç konaklık yol olduğunu belirtir 
(Cihannümâ, s. 487, 490). 1712’de şehri 
gezen Fransız doktoru de la Grelaudiere 
burasının Türkler tarafından inşa edilmiş 
güzel surlarıyla meşhur bir şehir olduğu¬ 
nu, otuz top bulunan kalesinin hapisha¬ 
ne olarak kullanıldığını yazar (İA, XI, 677). 
Yemen’de isyanların yeniden başlaması 
ve İngilizler’in bölgede etkili olma teşeb¬ 
büsleri yüzünden Osmanlı Devleti, Mısır 
Valisi Mehmed Ali Paşa vasıtasıyla Yemen’e 
müdahale etti. İbrâhim Paşa isyanları bas¬ 
tırmak için gittiği Yemen’de Taiz’i Kâsımî- 
ler’den geri aldı (1835). Gazi Ahmed Muh¬ 
tar Paşa’nın 1872’de Yemen’i tekrar zaptı 
üzerine Taiz Osmanlı kontrolüne geçti. Bu 
dönemde Taiz şehrinin etrafı surlarla çev¬ 
riliydi ve hemen yukarısındaki yüksek te¬ 
pede Kahire Kalesi varlığını koruyordu (BA, 
İ.MMS, nr. 45/1922, 45/1934). 1892’de tek¬ 
rar Yemen imamlarının eline geçen Taiz 
1893’te OsmanlIlar tarafından geri alındı 
ve I. Dünya Savaşı sonuna kadar fiilen Os¬ 
manlI yönetiminde kaldı. 



Taiz'de Esrefiye Camii - Yemen 


Yemen’le ilgili Osmanlı dönemine ait ra¬ 
porlarda Taiz sancağının sosyal ve kültü¬ 
rel durumu hakkında önemli bilgiler yer al¬ 
maktadır. Bu raporlara göre Osmanlı hâ¬ 
kimiyetinin son zamanlarında Taiz tahmi¬ 
nen 2000 müslüman ve 100 Mûsevî nü¬ 
fusu bulunan 500 evden oluşuyordu. Ku¬ 
zeyindeki sığ bir göl sebebiyle Taiz'de sık¬ 
ça sıtma ve humma hastalığı ortaya çıkı¬ 
yordu (BA, Y.E.E., nr. 8/26). Taiz halkı Sünnî- 
Şâfiî idi ve halk hukukî davalarla cinayet 
davalarında mahkemeye başvurmaktan 
kaçmıyor, davaların örf ve âdete göre gö¬ 
rülmesini istiyordu (BA, Y.E.E, nr. 35/74, 
gömlek 2). Taiz halkının eğitimsiz olması 
yüzünden 1888'de bölgede faaliyet göste¬ 
ren İngilizler'in ve Protestan misyonerle¬ 
rin etkisini azaltmak amacıyla sancağa ait 
kazalarda birer medrese açılması ve her 
birine bir müderris ve yardımcı tayin edil¬ 
mesi (BA, DH. MKT, nr 1486/110), ayrıca 
1889’da Zebîd-Taiz arasındaki telgraf hat¬ 
tı Arap aşiretleri tarafından tahrip edildi¬ 
ğinden San’a-Taiz arasında yeni bir hat çe¬ 
kilmesi kararlaştırıldı (BA, DH. MKT, nr 
1203/73, 1628/138). 

Osmanlı döneminde bazan eyalet mer¬ 
kezi ve çoğunlukla sancak veya kaza mer¬ 
kezi olan Taiz’e Yemen Beylerbeyi Üveys 
Paşa’nın San’a’ya hareketi sırasında Özde- 
mir Bey sancak beyi tayin edildi (Yavuz, I, 
s. XCVII-C). Özdemir Bey'in 954 (1547) ta¬ 
rihli raporunda üç eyaiate ayrılmasını tav¬ 
siye ettiği Yemen’in bir eyaletini Taiz teş¬ 
kil ediyordu (Blackbum, XXVII 1 1995], s. 
228). Mahmud Paşa’nın beylerbeyiiiği za¬ 
manına ait bir Yemen muhasebesine gö¬ 
re (968/1560-61 ) Taiz sancağına bağlı on 
sekiz vilâyet / nahiye, yedi kale mevcuttu 
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ve sancak beyi Mirza Bey’di. Sancağın 968’- 
deki haraç arazi gelirleriyle mukâtaa gelir¬ 
leri 200 surre (5 milyon para) kadardı (TSMA, 
nr. D. 314). Mahmud Paşa’dan sonra 972’- 
de (1564) Yemen toprakları San’a ve Ye¬ 
men şeklinde iki eyalete ayrılınca Taiz Ye¬ 
men eyaletinin sancağı oldu ve eyalet yöne¬ 
timi Murad Paşa'ya verildi (1565) (Black- 
burn, XXVII (1995], s. 228-230). Murad Pa- 
şa'nın, Osmanlı idaresine isyan edip San'a'yı 
kuşatan Zeydî İmamı Mutahhar üzerine 
gittiği sırada Taiz sancak beyliğinde Kasım 
el-Hilâlî bulunuyordu (Blackburn, XIX/1-4 
[1979], s. 153, 164). XVI. yüzyılın sonların¬ 
da Taiz Yemen’in üç sancağından biriydi ve 
sancağa bağlı on iki kaza ve nahiye yanın¬ 
da on bir kale vardı. 1008’de (1599-1600) 
Taiz sancağının arazi gelirleri 57.000 sik¬ 
keye ulaşmıştı ve bu miktar bütün Yemen 
gelirleri içinde % 14’e tekabül etmekteydi. 
Taiz kazasının haraç arazi geliri ise 6157 
sikke, mukâtaa gelirleri 1100 sikke idi (Sa- 
hillioğlu, s. 304, 315). Gazi Ahmed Muh¬ 
tar Paşa’nın 1872’de dört sancak halinde 
teşkilâtlandırdığı Yemen’in sancaklarından 
biri Taiz’di ve beş kazadan oluşan sancağa 
Süleyman Bey mutasarrıf tayin edilmişti. 
Taiz halkı, 1907'de vilâyet merkezi San’a’- 
dan ayrılarak müstakil bir vilâyet olmak 
istediğini İstanbul’a bildirdiyse de istekleri 
kabul görmemiş (BA, Y.PRK. AZ], nr. 52/66) 
ve Taiz 1890-1911 yılları arasında Yemen’in 
dört sancağından biri olarak İdarî konu¬ 
munu muhafaza etmiştir. I. Dünya Sava- 
şı'nın ardından San’a, Zeydî imamlarının 
yönetimine geçti. 1948'de İmam Ahmed 
ikametgâhını Taiz’e taşıyarak burayı baş¬ 
şehir yapınca şehir geliştiyse de San’a’nın 
1962’de Yemen Cumhuriyeti’nin başşehri 
olmasıyla ikincil konuma düştü. Daha son¬ 
ra iki Yemen’in (Yemen Arap Cumhuriye¬ 
ti ve Yemen Demokratik Halk Cumhuriye¬ 
ti) birleşmesiyle San’a ve Aden'den sonra 
üçüncü şehir durumuna geldi. Taiz, Aden’¬ 
le birlikte bölgenin önemli bir sanayi (da¬ 
ha çok tekstil) ve ticaret merkezidir. Tica¬ 
retin kaynağını çevresinde bol miktarda ye¬ 
tişen kahve ve kat bitkisi oluşturur. Taiz 
özellikle 1990’lı yıllarda ekonomik açıdan 
çok gelişti. Bu esnada şehre yapılan göç¬ 
ler sebebiyle Taiz'in tarihî dokusu bozul¬ 
du. 
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Iftl Idrİs Bostan 

T “I 

TÂK-ı KİSRÂ 

(tSr^ ) 

Divan edebiyatında 
yüksekliği ve ihtişamıyla anılan 
Sâsânî sarayı ve kemeri. 

Farsça tâk (kemer) kelimesi ile Araplarîn 
ilk defa Sâsânî Hükümdarı Hüsrev'e verdik¬ 
leri "kisrâ” (padişahlar padişahı) lakabından 
oluşan bu terkip "padişahın kemeri” anla¬ 
mına gelmekte ve içinde bulunduğu saray 
da aynı adla anılmaktadır. Sâsânîler’den 
günümüze ulaşan az sayıdaki yapılardan 
biri olup Bağdat'ın 35 km. kadar güneyin¬ 
de Tîsfûn (Tizfun), Medâin veya Selmânı- 
pâk (Ktesifon) denen antik kent bölgesin¬ 
de Dicle nehrinin kenarında bulunmakta¬ 
dır. Binayı ilk Sâsânî Hükümdarı I. Şâpûr 
(241-272) yaptırmış ve Enûşirvân lakabıy¬ 
la ünlü I. Hüsrev (531-579) tarafından ge¬ 
nişletilmiştir. Büyük, yüksek ve ihtişam¬ 
lı kemerlere sahip saraydan günümüzde 
yalnızca eyvan (Eyvân-ı Kisrâ) ve cephesinin 
güney kanadının bir kısmı kalmıştır. Mev¬ 
cut durumuyla binanın yapısının III. yüzyı¬ 
la, süslemelerinin ise VI. yüzyıla ait olduğu 
sanılmaktadır (Reuther, s. 515-516). Ülke¬ 
sini adaletle yönetmiş ve bu yönüyle tarih 
ve edebiyat kaynaklarında yer almış olan 
1. Hüsrev rivayete göre halkını ve ziyaretçi¬ 


lerini, sarayın büyük kemerlere sahip ge¬ 
niş avlusundaki eyvanın tonozuna kadar 
yükselen tahtında otururken kabul eder¬ 
di. Buradaki yüksek kemerlerden birinin 
üstüne ucunda çan bulunan bir zincir astır¬ 
mıştı (zencîr-i adi). Bu zincirin ucu çocuk¬ 
ların bile yetişeceği bir yükseklikte olup 
şikâyeti olan halk buraya gelerek zinciri 
çekince ucundaki çanın sesini duyan kis¬ 
râ halkının şikâyetini bizzat dinlemek için 
sarayından çıkar, tahtına otururdu. 

Edebî metinlerde Tâk-ı Hüsrev, Eyvân-ı 
Kisrâ, Selmân-ı Pâk’in Büyük Kemeri gibi 
adlarla da anılan Tâk-ı Kisrâ divan şiirinde 
yüksekliği, kemerinin zarafeti eşsiz güzel¬ 
liği ve nakışları ön plana çıkarılarak kulla¬ 
nılmıştır. Şairler tarafından sevgilinin ka¬ 
şına benzetilen kemeriyle yapı daha çok 
telmih ve teşbih sanatlarıyla birlikte anılır. 
Ayrıca kemerinin Hz. Muhammed'in doğu¬ 
mu esnasında yıkılması mûcizesine özel¬ 
likle na’tlarda vurgu yapılır. Tâk-ı Kisrâ 
mükemmel mimari özelliğe sahip bir eser 
olarak da dikkat çeker. Revânî, "Şehâ vas¬ 
fında her beytim münakkaş Tâk-ı Kisrâ’- 
dır / Görürse kala dem-beste eğer Erjeng 
eğer Mânî” beytinde (Revânî Dîvânı, s. 
257) Erjeng ve Mâni’nin nefesini kesecek 
kadar mükemmel süslemelerine işaret 
ederken kendi şiirinin de sanat bakımın¬ 
dan o kadar yüksek olduğunu anlatmak is¬ 
ter. Tâcîzâde Câfer Çelebi, “Ham-ı ebrû- 
larınla ey lebi Nûşin-revan zülfün / Nedir 
zencîrdir kim ol asılmış Tâk-ı Kisrâ'dan” 
beytinde (Erünsal, s. 124) sevgilinin örül¬ 
müş saçlarının Tâk-ı Kisrâ'dan asılmış zin¬ 
cire benzediğini söyler. Karamanlı Nizâmî 
de, 'Gûyâ ki Tâk-ı Kisrâ vü zencîr-i adidir / 
Müşkin saçınla ey lebi Nûşin-revan kaşın” 
beytinde (İpekten, s. 177) sevgilisinin saç¬ 
larını ve kaşlarını Tâk-ı Kisrâ'dan asılan ada- 


Tâk-ı Kisrâ 
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let zincirine benzetir. Belgrat ormanında¬ 
ki Topuzlu Bent üzerinde bulunan kitâbe- 
de şair Ni'met Tâk-ı Kisrâ’nın şöhretinden 
bahsederken, “Çekip bu bend ile sed şöh- 
ret-i İskender ü Hızr’a / Firâz-ı tâki bâis 
kesr-i şân-ı Tâk-ı Kisrâ'ya” demektedir 
(Acar, sy. 309 [2007], s. 53). Tâk-ı Kisrâ’- 
nın Arap ve Fars edebiyatlarındaki kulla¬ 
nılışı da Türk edebiyatındaki gibi mimari, 
estetik ve sembolik yönleriyle olmuştur 
(Sîrûs Şemîsâ, s. 385). 

BİBLİYOGRAFYA : 

RevânîDîvânı (haz. Ziya Avşar), Konya 2007, 
s. 257; Halûk İpekten, Karamanlı Nizâmî: Haya¬ 
tı, Edebî Kişiliği ve Dîvânı, Ankara 1974, s. 177; 
O. Reuther, “Sasanian Architecture”, A Survey 
of Persian Art (ed. A. U. Pope - Ph. Ackerman), 
Tehran 1977, II, 493-578; İsmail E. Erünsal, The 
Life and Works ofTâcî-zâde Ca ‘fer Çelebi, ıvith 
a Critical Edition of His Dîvân, İstanbul 1983, s. 
124; Sîrûs Şemîsâ, Ferheng-i Telmîhât, Tahran 
1373, s. 385; Ahmet Talât Onay, Eski Türk Ede¬ 
biyatında Mazmunlar ve İzahı (haz. Cemâl Kur¬ 
naz), Ankara 2000, s. 432; Gencay Zavotçu, Di¬ 
van Edebiyatı Kişiler, Kişilikler Sözlüğü, Anka¬ 
ra 2006, s. 287-288, 388-389; îsâ Behnâm, 
“Tâk-ı Kisrâ”, Mecelle-i Dânişkede-i Edebiyyât, 
111/1, Tahran 1334 hş„ s. 80-92; a.mlf., “Tâk-ı 
Kisrâ Key ve Çegûne Sâhte Şod”, Hüner ü Mer- 
düm, sy. 45-46, Tahran 1345/1966, s. 20-23; Ab- 
dülhakim Koçin, “Devlet Yönetiminde Adaletin 
Yeri ve Klâsik Türk Şiirine Yansıması”, Millî Eği¬ 
tim, sy. 171, Ankara 2006, s. 15-29; Dihhudâ, 
Luğatnâme, XIX, 33-41; E. J. Keall, “Ayvan (or 
Tâq)-e Kesrâ", Elr., III, 155-159; Casim Avcı, “Kis- 
râ", DİA, XXVI, 71; Dursun Ali Tokel, “Nuşirevan”, 
Türk Dünyası Edebiyat Kavramları ve Terimle¬ 
ri Ansiklopedik Sözlüğü, Ankara 2004, IV, 524- 
525; Şinasi Acar, “Belgrad Ormanındaki Bentler”, 
Yapı : Mimarlık Tasarım Kültür Sanat, sy. 309 
(2007), s. 53. [Tl 

İSİ Vildan S. Coşkun 

r n 

TAKAS 

( ) 

Karşılıklı zimmet borçlarının 
birbirine mahsup edilmesi anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte "eşitlik ve benzerlik” anlamın¬ 
daki kass kökünden türeyen tekâss "iki 
veya daha fazla sayıda kişinin karşılıklı ola¬ 
rak borç, kısas gerektiren fiiller veya her¬ 
hangi bir konuda ödeşmesi” mânasına ge¬ 
lir. Fıkıh kaynaklarında mukâssa kelime¬ 
siyle de ifade edilen takasın terim anlamıy¬ 
la sözlük anlamı arasındaki yakınlık dolayı¬ 
sıyla kelimenin teknik tanımı üzerinde li¬ 
teratürde pek durulmamakla birlikte bu 
terimi tanımlayan fakihier de olmuştur. 
Bunlardan İbn Kayyim el-Cevziyye'nin “bir 
borcun aynı cins ve nitelikteki borç karşı¬ 
lığında düşmesi”, İbn Cüzey'in “bir borcun 
diğerinden çıkarılması ve mahsup edilme¬ 


si”, Derdîr’in “borçlunun aynı şartlara sa¬ 
hip alacağına karşılık borcunun düşürül¬ 
mesi” ve Kadri Paşa'nın "bir şahıstaki talep 
edilebilir alacağın talep edilebilir bir borç 
karşılığında düşürülmesi” ( Mürşidü’l-hay- 
ran, md. 224) tanımları zikredilebilir. Takas 
esasen borcu sona erdiren bir sebep ol¬ 
ması dolayısıyla bir aynın başka bir ayn ile 
değiştirilmesini ifade eden “mukâyeda”- 
dan (trampa) farklıdır. Alacak miktarında 
indirim yapmayı anlatan mahsûb terimi ise 
İslâm hukuku literatüründe takasla aynı 
anlamda kullanılmaktadır. Roma hukuku 
başta olmak üzere bütün hukuk sistem¬ 
lerinde borcu düşüren yollardan biri ola¬ 
rak kabul edilen takas ilk dönem kaynak¬ 
larından itibaren İslâm hukukunda yer al¬ 
mıştır. Takas kelimesi âyet ve hadislerde 
geçmemekle birlikte bazı hadislerde kıya¬ 
met günü insanların birbirlerinden hakla¬ 
rını karşılıklı alması anlamında “tekâssa” 
fiili kullanılmıştır (meselâ bk. Buhârî, “Me¬ 
zâlim”, 1). Flanefîler takasın meşruiyetini 
bazı rivayetler (Ebû Dâvûd, “Büyû c ”, 14; 
Tirmizî, “Büyû‘”, 24; Nesâî, “Büyû‘”, 50, 
53) yanında aklî delillere dayandırmış ve 
"bir akid veya istihlâk sebebiyle zimmet¬ 
te sabit olan şey” diye tanımlanan deynin 
tek ödeme yolunun takas olduğunu kabul 
etmiştir (Kâsânî, V, 234). Diğer mezhepler 
ise takasın meşruiyetini İslâm hukukunun 
muâmelâtla ilgili genel prensiplerine da¬ 
yandırma yoluna gitmiş ve kişinin yargıya 
başvurmadan hakkını alabilmesine cevaz 
veren delilleri dolaylı biçimde takasın da¬ 
yanağı saymıştır. 

Hukukî Mahiyeti. Yapılan tanımların or¬ 
tak noktası esas alındığında takasın kar¬ 
şılıklı zimmet borçlarını düşüren bir ıskat 
yolu olduğu görülür. Bu işleme başvuran 
taraflar, fiilen edimde bulunmadan iki ve¬ 
ya daha çok alacağı karşılıklı denkleştirme 
yoluna gitmektedir. Takas işlemi sonunda 
karşılıklı olarak hem alacaklı hem de borç¬ 
lu şahıslar cins, vasıf ve vadeleri aynı olan 
iki borçtan ya tamamen kurtulmakta ve¬ 
ya az olan miktar nisbetinde hesaplaşma 
yoluna gitmektedir. Borcu sona erdiren 
özel yollardan biri olan takas, zimmeti borç¬ 
tan kurtarma bakımından havaleye ben¬ 
zese de havalenin borcu nakleden, takasın 
ise borcu düşüren bir işlem olması bunla¬ 
rı birbirinden ayırmaktadır. İbrâ ve takas 
da borcu zimmetten düşürme noktasın¬ 
da benzerlik gösterir, ancak takas bir be¬ 
del karşılığında, ibrâ ise bedelsiz şekilde 
borcu düşürür. Takas, özellikle ticaret er¬ 
babı arasındaki câri hesaplarda tarafları 
karşılıklı ifanın külfet ve masraflarından 
kurtarır, ticarî ilişkilerin basitleştirilmesi¬ 


ni sağlar, borçlunun ödeme gücünden yok¬ 
sun olduğu, nakit sıkıntısı çektiği veya öde¬ 
mek istemediği durumlarda alacaklının 
hakkına kavuşmasını sağlar ve bu yönüy¬ 
le bir teminat fonksiyonu icra eder. Huku- 
kî işlemler arasında önemli yeri bulunan 
takasın hukukî mahiyeti tartışmalıdır. Fa¬ 
razi bir ödeme, seçimlik bir yetki, ifa ika¬ 
mesi, zorunlu ifa veya hükmî ifa, bozucu 
yenilik doğuran bir hak, kendi borcu üze¬ 
rinde bir rehin ve hapis hakkı, teminat ve 
havale anlamı taşıyor olması takasın huku¬ 
kî mahiyetinin belirlenmesinde bazı güç¬ 
lükler meydana getirmektedir. İslâm hu¬ 
kukçularının ortaya koyduğu hükümler ve 
verdiği örnekler dikkate alınırsa takasın, 
hakların bedelli veya bedelsiz düşürülme¬ 
sini konu edinen ıskâtât grubunun özel bir 
türü ve bir borcu sona erdiren kendine öz¬ 
gü bir işlem olduğu söylenebilir. Buna gö¬ 
re takas çift yönlü bir ifa ve teminat anla¬ 
mı taşır; teminat yönü ifa yönünden da¬ 
ha ön plandadır. Bu yolla alacaklı alacağını 
teminat altına almış, fiilî tediye külfetine 
girmeden borcunu da ödemiş olur. Teknik 
anlamda bir ifa olarak kabul edilemese de 
ifaya eş bir sonuç meydana getirmesi do¬ 
layısıyla ifa lüzumunu ortadan kaldıran hu¬ 
kukî bir çare olduğu söylenebilir. Takas, 
borcu sona erdiren ve ifa anlamı taşıyan 
yollardan biri olmasının yanında tarafla¬ 
rın birbirine karşı ileri sürebilecekleri bir 
defi hakkı özelliği de taşımaktadır. Taraf¬ 
ların karşılıklı olarak ve bir bedel karşılığın¬ 
da borçtan kurtuldukları dikkate alınırsa 
takasın ivazlı bir işlem olduğu da söylene¬ 
bilir. İbn Cüzey gibi klasik dönem fakihleri 
de takasın farklı yönleri bulunan bir huku¬ 
kî mahiyete sahip bulunduğunu belirtmiş¬ 
tir (el-Kauânînü’L-fıkhiyye, s. 287). 

Konusu. Takasa konu olacak borçlar hu¬ 
susunda İslâm hukukçuları farklı görüş¬ 
ler ileri sürmüştür. Bazı hukukçular taka¬ 
sın sadece deyn vasfını taşıyan borçlar ara¬ 
sında icra edilebileceğini kabul ederken ba¬ 
zıları hem ayn hem deyn borçları arasın¬ 
da olabileceği görüşünü benimsemiştir. Bu 
konudaki ihtilâfın deyn ve ayn kavramla¬ 
rına yüklenen anlamla ve takasın yapılış 
biçimiyle ilişkisi vardır. İslâm hukukçula¬ 
rının genel kabulüne göre kanunî (cebrî) 
takas sadece deyn ve mislî mallar arasın¬ 
da olabilmektedir. İradî (akdî) takas ise ta¬ 
rafların rızasının bulunması şartıyla mal 
vasfı taşıyan her borçta gerçekleşir. Bâ- 
bertî’nin değerlendirmesine göre kıyasa 
nazaran takas sadece deynler arasında ol¬ 
ması gerekirken istihsan metodundan ha¬ 
reketle ayn ve deyn arasında yapılmasına 
da cevaz verilmiştir (el-"İnâye, VII, 150). 
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TAKAS 


Mümâselet şartı gerçekleşmediği için Al¬ 
lah hakkı olarak kabul edilen hususlar, mü¬ 
cerret haklar ve cezalarda takas câiz gö¬ 
rülmemiştir. 

Çeşitleri. 1. Kanunî Takas. Cebrî takas 
da denilen bu tür takas, aynı şartları ta¬ 
şıyan karşılıklı borçlar arasında diğer ta¬ 
rafın rızası aranmadan ve irade beyanına 
gerek olmadan yahut tek taraflı irade be¬ 
yanıyla gerçekleşir ve borcu sona erdirir. 
Buna göre cins, vasıf, miktar ve vade ba¬ 
kımından aynı nitelikteki karşılıklı borçlar 
takas yoluyla sona erer. Bu şekildeki borç¬ 
ların miktarı aynı olursa borçlar tamamen, 
farklı olursa az olan oranında düşer. Kanu¬ 
nî takasın gerçekleşmesi şu şartlara bağ¬ 
lıdır: a) Mütekabiliyet. Alacakların karşılık¬ 
lı, yani her iki tarafın da aynı zamanda hem 
alacaklı hem borçlu olması gerekir. Mese¬ 
lâ müşterek alacakta alacaklılardan biri 
borçluya ait bir malı telef etse bu kendi 
alacağı ile takas edilmiş sayılır, ortağı ise 
kendi hissesine düşeni ondan alır. Bu şart 
tarafların şahsen sorumlu olmalarını ge¬ 
rektirmektedir. Bundan dolayı özellikle Ha¬ 
nefî hukukçuları bu şartı dolaylı sorumlu¬ 
luğun söz konusu olduğu vekâlet, kefâlet, 
vasiyet, nafaka, velâyet, vakıf, hidâne gibi 
konularda ele almış, şartın gerçekleştiği 
borçlarda takası geçerli saymıştır, b) Mü¬ 
mâselet. Karşılıklı borçlar cins, vasıf, kuv¬ 
vet, kalite, vade gibi hususlarda benzer 
nitelikte olmalıdır. Borçlardan biri peşin, 
diğeri vadeli, biri üstün, diğeri düşük ka¬ 
liteli, biri kuvvetli, diğeri zayıf ise (meselâ 
nafaka) kanunî takas yapılamaz. Borçların 
ödeme yerlerinin, doğuş sebeplerinin ve is¬ 
pat vasıtalarının farklı oluşu genellikle ta¬ 
kasa engel kabul edilmemiştir, c) Zarar 
vermeme. Kişinin takas hakkını kullanma¬ 
sı başkasına zarar vermemelidir. Esasen 
bu şart, İslâm hukukunun hakkı kullan¬ 
ma konusunda getirdiği temel sınırlama¬ 
lardan hareketle ileri sürülmüştür. Mese¬ 
lâ karısından alacağını nafaka borcu ile ta¬ 
kas etmek isteyen kocanın bu işleminin 
geçerli olması karısının rızasına bağlıdır; 
zira insanın yaşama hakkı borcunu öde¬ 
me yükümlülüğünden önce gelir, d) Şer'î 
bir sakınca taşımama. İslâm hukukçuları, 
akidlerin genelinde olduğu gibi takas iş¬ 
leminde de şer'î bir sakınca olmamasını 
şart koşmuştur. Fıkıh kitaplarında verilen 
örneklerden hareketle şer'î sakınca doğu¬ 
racağı gerekçesiyle bazı borçların takası 
câiz görülmemiştir. Meselâ farklı düşünen 
hukukçular bulunmakla birlikte sarf bede¬ 
lini değiştirme anlamı taşıyan ve kabzdan 
önce selem borcunda tasarruf yapmaya 
yoi açan takas işlemi câiz görülmediği gibi 
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faize yol açan takaslara da cevaz verilme¬ 
miştir (İbnüT-Hümâm, VII, 381-382; Hara- 
şî, IV, 143-145). Bu genel şartlar yanın¬ 
da mezheplerin borcun çeşidine göre ileri 
sürdüğü bazı özel şartlar ve istisnalar da 
mevcuttur. Bu konuda en ayrıntılı tasnifi 
Mâlikîler yapmıştır. 

2. İradî Takas. Akdî takas, ittifakı ta¬ 
kas, ihtiyarî takas ve takas sözleşmesi ta¬ 
birleriyle de ifade edilen bu takas birbiri¬ 
ne uygun karşılıklı irade beyanıyla ve ta¬ 
rafların rızasıyla yapılır. İradî takasa ka¬ 
nunî takasta zikredilen şartların tam ola¬ 
rak bulunmaması durumunda başvurulur. 
Sözleşmeye dayanan bu takasın yapılma¬ 
sı ve geçerliliği akdin kurulması ve geçer¬ 
liliği hakkındaki genel hükümlere tâbidir. 
Meselâ kanunî takasın gerçekleşmesi için 
her iki borcun muaccel veya müeccel ol¬ 
ması şart olduğu halde iradî takasta bu 
şart aranmaz ve muaccel olan bir borç mü¬ 
eccel olan borçla tarafların rızası ve irade 
beyanıyla takas edilebilir. İslâm hukuk¬ 
çuları, bu şekildeki takasın geçerliliği için 
karşılıklı iki borcun bulunması ve hukuka 
uygun olması şartlarını çoğunlukla yeter¬ 
li görmüştür. Ayrıca cebrî-talebî ve kazâî 
takas çeşitlerinden bahseden müellifler 
bulunmakla birlikte bunları diğer takaslar 
içinde mütalaa etmek mümkündür. Cebrî- 
talebî takasta taraflardan birinin irade be¬ 
yanı şart koşulduğundan bunu cebrî ta¬ 
kasa dahil etmek mümkündür. İslâm hu¬ 
kukunda takas işleminin yapısı ve hâkime 
tanınan yetkinin şekli ve sınırı sebebiyle 
tarafların aksi iradelerine rağmen hâkimin 
takdir yetkisine dayanarak şartları oluş¬ 
mamış takasa hükmetmesine imkân ta¬ 
nınmadığından fakihler kazâî takas üze¬ 
rinde durmamıştır. Bazı müellifler, takas 
işleminin yapısını dikkate alarak bütün ta¬ 
kasların kanunî (cebrî) takas altında top¬ 
lanabileceğini söylemiştir. 

Hükmü. İslâm hukukçularının genel ka¬ 
naatine göre takasın en önemli hukukî so¬ 
nucu aynı şartları taşıyan zimmet borçla¬ 
rını düşürmesidir. Hatta özellikle Hanefî- 
ler'e göre deyn borçlarının yegâne öden¬ 
me yolu takastır. Çünkü ayndan farklı şe¬ 
kilde deyn zimmette itibarî bir vasıf oldu¬ 
ğundan onun ödenmesi ancak kendisi gi¬ 
bi bir borcun karşı zimmette yer almasıy¬ 
la mümkündür. Deyn borcunda ödeme 
borçlunun zimmetini temizlemez, sade¬ 
ce alacaklının zimmetinde borçluya ait bir 
hükmî mal yani mukabil bir deyn meyda¬ 
na getirir. Böylece iki zimmetteki karşılıklı 
deynler takas hakkı doğurur ve karşılıklı 
talep edilmeyi ortadan kaldırır. Bu değer¬ 
lendirmeyi kendi içinde tutarlı kabul edip 


savunanlar yanında gereksiz bir zorlama 
taşıdığı gerekçesiyle eleştirenler de var¬ 
dır. Bunlara göre bu tür bir takas işlemi¬ 
nin devreye sokulması gereksiz bir zorla¬ 
madır ve ödeme ile borç doğrudan doğ¬ 
ruya düşmektedir (Seyyid Nesîb, s. 38-50; 
DİA, IX, 268), Takasın sadece bir borç dü¬ 
şürme sebebi olmadığı, aynı zamanda ifa 
anlamı taşıdığı söylenmekle birlikte takas 
sonucunda ifada görüldüğü gibi borcun 
kendisinin mi yoksa talep edilmesinin mi 
sâkıt olduğu meselesi tartışma konusu 
edilmiştir. Mâlikî, Şâfiî, Hanbelî ve Ca'ferî 
mezheplerine göre takas sonucunda hem 
borcun aslı hem de talep edilmesi düş¬ 
müş olur. Böylece takas ifa sonucu doğu¬ 
rur ve zimmetler karşılıklı olarak borçtan 
kurtulur. Hanefîler'e göre ise takas borcun 
talep edilmesini ortadan kaldırmakla bir¬ 
likte aslını düşürmez; talep edilmesi sahih 
olmasa da borç zimmeti meşgul etmeye 
devam eder; çünkü takas itibarî değer ta¬ 
şıyan ve zimmette bir vasıf olan deynler 
arasında cereyan etmektedir ve vasfın or¬ 
tadan kalkması ancak mevsufun yok ol¬ 
masına bağlıdır. Bu yaklaşım, Hanefîler’in 
zimmet ve deyn kavramlarına yüklediği an¬ 
lamlarla bunların birbiriyle ilişkisine dair 
değerlendirmelerini yansıtmaktadır. An¬ 
cak Hanefîler'in bu yaklaşımı bazı zorlama¬ 
lar taşıdığı gerekçesiyle eliştirilmiş ve ta¬ 
kas sonucunda hem talep hakkının hem 
de borcun düştüğü ifade edilmiştir (Sey¬ 
yid Nesîb, s. 3; M. Sellâm Medkûr, XXIX/2 
|1959|, s. 34). 
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Kişinin canına veya malına yönelik 
bir tehlike karşısında 
inancını gizleyip gerektiğinde 
aksini söylemesi anlamında 
bir terim. 

Sözlükte “bir kimseyi tehlikeden koru¬ 
mak” anlamındaki vaky (vikaye) kökünden 
türeyen takıyye “kendini korumak, sakın¬ 
mak” mânasına gelir (.LisânüVArab, “vky” 
md.; Kamus Tercümesi, IV, 1221-1222). Ta- 
kıyye Kur’an'da geçmemekle birlikte Âl-i 
İmrân sûresindeki (3/28) “tükât” kelimesi¬ 
nin aynı mânada takıyye şeklinde de okun¬ 
duğu bilinmektedir (Şerîf er-Radî, V, 194; 
Bennâ, s. 172). Zorunlu durumlarda baş¬ 
vurulabilecek bir kolaylık (ruhsat) olan ta- 
kıyye müminlerin kendilerinden olanları bı¬ 
rakıp kâfirleri dost edinmemelerini, fakat 
onlardan sakınıp korunma halinin bundan 
istisna edildiğini belirten yukarıdaki âyete 
dayanmaktadır. Bunun dışında Kur’an'da, 
kalbi imanla huzur bulduğu halde küfür 
ve inkâra zorlanan kimsenin mâzur sayıl¬ 
dığını ifade eden âyetle (en-Nahl 16/106) 
Firavun'un tebaasından olup imanını gizle¬ 
yen kimseden övgü ile bahsedilen âyetten 


(el-Mü’min 40/28) hareketle tehlike kar¬ 
şısında kişinin asıl inancını gizleyebileceği 
kabul edilmiştir. Rivayete göre ilk müslü- 
manlardan Ammâr ile babası Yâsir ve an¬ 
nesi Sümeyye'yi müşrikler dinden dönme¬ 
ye zorlamış, babası ile annesi bunu red¬ 
dedince öldürülmüş, Ammâr ise eziyetle¬ 
re dayanamayıp sözle inkârda bulunmuş¬ 
tur. Daha sonra durumu Hz. Peygamber’e 
bildirdiğinde Resûlullah cebir karşısında 
böyle davranılabileceğini söylemiştir (Ta- 
berî, XIV, 237-238; İbnü’l-Estr, IV, 131). Bu 
olay hakkında nâzil olan Nahl sûresindeki 
âyet (16/106) benzeri durumlarda takıyye 
uygulamasının bir ruhsat sayıldığını teyit 
etmiştir. Bununla birlikte cebirle karşıla¬ 
şan bir müminin takıyyeye başvurmayıp 
ölümü tercih etmesi hemen bütün İslâm 
fırkalarınca daha üstün bir davranış olarak 
değerlendirilmiştir (Şerîf er-Radî, V, 195- 
196). 

Takıyye ilk İslâm mezheplerinden olan 
Hâricîler arasında genellikle benimsenme¬ 
miş, ancak başta Necedât olmak üzere 
mezhebin bazı gruplarının Âl-i İmrân (3/ 
28) ve Mü’min (40/28) sûrelerindeki âyet¬ 
lere dayanarak bu yöntemi câiz gördükle¬ 
ri ileri sürülmüştür (Şehristânî, I, 122, 125). 
Sonraki dönemlerde bir kısım Hâricîler’in 
bulunulan ülkeyi “dârü’t-takıyye” ve “dârü’l- 
alâniyye” diye nitelendirmeleri de onların 
bu konudaki tavrını belirtmektedir. Takıy- 
ye hemen bütün Şiî fırkalarınca uygulanan 
bir esas kabul edilmiştir. Şia’nın kolları için¬ 
de İsmâiliyye özellikle gizlilik (setr) devrele¬ 
rinde bu prensibi uygulamış, İmâmiyye'- 
den Ahbâriyye, Usûliyye, Şeyhiyye ve Bâ- 
biyye de bu esasa bağlı kalmıştır. Zeydiy- 
ye ilke bakımından takıyyeye muhalif gö¬ 
rünse de zaman zaman uygulamaktan ge¬ 
ri kalmamıştır (Kâmil eş-Şeybî, XVI [ 1962|, 
s. 233). Özellikle İmâmiyye'de muhaliflerin 
baskısından kurtulmak, isyan etmeye el¬ 
verişli bir durum ortaya çıkıncaya kadar 
toplumun ve yöneticilerin dikkatini çekme¬ 
mek için takıyye yöntemine başvurulmuş¬ 
tur. İmâmiyye'ye göre bu nevi takıyye uy¬ 
gulaması ilk dönemlerden itibaren başla¬ 
mıştır. Resûlullah'ın vefatından sonra ilk 
üç halifenin hilâfeti devrinde asıl hak sa¬ 
hibi olan Hz. Ali’nin sükût etmesi bir ta- 
kıyye olduğu gibi oğlu Hasan'ın Muâviye 
ile hilâfet konusunda anlaşması da takıy- 
ye mahiyetindedir. Buna göre Hz. Hüse¬ 
yin’in Emevîler'e karşı başlattığı hareket 
takıyye ilkesiyle bağdaşmamaktadır. Ardın¬ 
dan gelen Zeynelâbidîn, Muhammed el- 
Bâkır ve Ca’fer es-Sâdık gibi imamların 
mevcut idareye isyan edilmesini câiz gör¬ 
memeleri de takıyye uygulaması şeklinde 


görülmüştür. Özellikle Muhammed el-Bâ- 
kır ve Ca’fer es-Sâdık zamanında gelişen 
aşırı Şiî ihtilâlci hareket mensupları takıy- 
yeye daha çok yönelmişlerdir. Bu tür bir 
takıyye, dinin kâfirler karşısında bir mü¬ 
mine tanıdığı ruhsatın ötesinde belirli Şiî 
grupların maksatlarına ulaşabilmek için 
uyguladıkları bir yöntemdir. Diğer bir ifa¬ 
deyle takıyye muhaliflere karşı uygulanan 
siyasî bir mahiyete bürünmüş, istenen so¬ 
nuca ulaşabilmek için söylenen sözleri zâ- 
hir ve bâtın diye ikiye ayırıp ilkini herkesin, 
İkincisini ancak mezhep mensuplarının an¬ 
layabileceği bir terminoloji oluşturulmuş¬ 
tur. 

Muhammed el-Bâkır ve Ca’fer es-Sâdık 
dönemlerinde nakledilen haberlerde ta- 
kıyyenin dinin onda dokuzunu teşkil etti¬ 
ği, takıyyesi olmayanın dininin olmayaca¬ 
ğı, çok az istisna dışında her şeyde takıy- 
ye yapılabileceği, takıyyenin Allah'ın dini¬ 
nin önemli bir unsurunu meydana getir¬ 
diği, mümin için bir kalkan sayıldığı (Kü- 
leynî, 11, 217-221), takıyyeyi terkedenin Al¬ 
lah’a, resulüne ve imamlara muhalefet et¬ 
miş olacağı düşüncesi yaygınlık kazanmış, 
hatta, “Sizin Allah katında en üstününüz 
en çok sakınanmızdır” meâlindeki âyette 
(el-Hucurât 49/13) yer alan “etkâ" kelime¬ 
si Ca’fer es-Sâdık'tan nakledildiğine göre 
“en çok takıyye uygulayan" şeklinde anla¬ 
şılmıştır (İbn Bâbeveyh, s. 128). Takıyye, 
sonraki dönemlerde de bir mezhep prensi¬ 
bi halinde on iki imam devrine kadar devam 
etmiş, bir imamın doğumu, yetişmesi, 
gaybete girmesinin açıklanması ve ismi¬ 
nin söylenmesi bile menedilerek tam an¬ 
lamıyla bir gizlilik ortamı oluşturulmuştur. 
Son imamın gaybetinden zuhuruna kadar 
devam edecek olan dönemler de takıyye 
dönemi kabul edilmiş, bu süre içinde ta- 
kıyyeye uymanın bir vecîbe sayıldığı ileri 
sürülmüştür. Takıyye, ancak on ikinci ima¬ 
mın ortaya çıkıp bütün dünyayı hâkimiyeti 
altına alacağı devirle sona erecektir ( a.g.e., 
s. 127-128). 

İmâmiyye’nin Ahbâriyye kolunca benim¬ 
senen takıyyeye uyma zarureti yanında 
Usûliyye’ye mensup mutedil bazı Şiî âlim¬ 
leri farklı görüşler belirtmiştir. Şeyh Mü- 
fîd'e göre, bazan takıyyenin uygulanması 
terkinden daha faziletli olabileceği gibi uy¬ 
gulanmamasının faziletli olacağı yerler de 
vardır. Cana veya mala yönelik bir tehlike¬ 
nin bulunması durumunda takıyye uygu¬ 
laması dinen câizdir ve ilke bakımından 
zaruret halinde söylenecek bütün sözler¬ 
de takıyye meşrû görülmüştür. Bunun ya¬ 
nında barış ve huzurun sağlanması için ta- 
kıyyeye başvurulması gerekebilir. Ancak 
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müminlerin katledilmesi gibi sonuçlar do¬ 
ğuracak durumlarda takıyye uygulanması 
câiz görülmemiştir ( Euâ’ilü’l-makalât, s. 
55). Şeyh Müfîd’in çağdaşı Şerif er-Radî’- 
nin nakline göre bir müminin kâfirler ara¬ 
sında yalnız kalması, yardım ve destekten 
yoksun olması durumunda takıyye uygu¬ 
layıp düşmana karşı iyi davranabilir. Zira 
takıyye kalple değil sözledir. Kalbin lisanla 
söylenenin aksine inancını koruması gere¬ 
kir (Hakâ , iku’t-te‘uü,V, 194). 

Takıyye, teşekkül dönemlerinde bazı aşı¬ 
rı düşüncelerin Şiî gruplarınca benimsen¬ 
mesi, tarih boyunca siyasetten uzak kal¬ 
mayan Şia’nın karşılaştığı olaylar çerçeve¬ 
sinde varlığını sürdürebilmesi ve mensup¬ 
larını muhalif fırkalardan koruyabilmesi gi¬ 
bi etkenlerle bir mezhep prensibi haline 
getirilmiştir. Kur'ân-ı Kerîm'de de işaret 
edildiği gibi insan toplulukları tarih boyun¬ 
ca zayıflar ve güçlüler diye ikiye ayrılmış 
ve zayıflar güçlülerin baskısından kurtul¬ 
mak için bazı yöntemler kullanmak mec¬ 
buriyetinde kalmıştır. Müslüman topluluk¬ 
lar, müslüman olmayan veya kendi mez¬ 
heplerini benimsemeyen gruplarla bir ara¬ 
da yaşamıştır. Hemen bütün dinlerin men¬ 
suplarında bu farklılıklardan kaynaklanan 
anlaşmazlıklar görülmüştür. Müslümanla¬ 
rın içinde en önemli anlaşmazlık ise Şiîler’- 
le Sünnîler arasında çıkmıştır. Sünnî mez¬ 
heplerin büyük çoğunluğa sahip bulunma¬ 
sı Şiîler’in baskı altında kalması sonucunu 
doğuran en önemli etkendir. Ancak Şiîli¬ 
ğin başlangıçtan beri siyaset ağırlıklı bir 
mezhep olması, iktidarda kaldıkları dö¬ 
nemlerde bile arzularının tam anlamıyla 
gerçekleşmemesi psikolojik bir çöküntüye 
yol açmış, bu yüzden meydana gelen si¬ 
yasal ve sosyal tatminsizlik takıyye yönte¬ 
miyle kontrol altına alınabilmiştir (krş. Kâ¬ 
mil eş-Şeybî, XVI [ 1962], s. 248-267). Bu 
arada çağdaş Şîa âlimlerinden Hamîd İnâ- 
yet, Şîa'nın geleneksel takıyye ilkesini pa¬ 
sif tutumların mazereti olmaktan çıkarıp 
samimiyet ilkesiyle çelişmeyecek biçimde 
sınırlandırmaya çalışmanın modern zaman¬ 
ların bir yönelişi sayıldığını (DİA, XXII, 266), 
Seyyid Ahmed Kesrevî ise Şîa’nın benim¬ 
sediği takıyye ilkesiyle insanları yalancılı¬ 
ğa sevkettiğini (a.g.e., XXV, 311) ileri sür¬ 
müştür. Tâkıyyenin Şîa tarafından özel içe¬ 
rikli bir ilke haline getirilmesi diğer İslâm 
mezheplerince bir kusur kabul edilip eleş¬ 
tirilmiş, dürüstlüğü ortadan kaldıran bir 
unsur diye nitelendirilmiştir. Bu değerlen¬ 
dirmeye bazı şarkiyatçılar da katılmıştır 
(meselâ bk. Goldziher, s. 181). 
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TAKIYYÜDDİN er-RÂSID 

(A^ıyı ) 

(ö. 993/1585) 

Klasik Islâm astronomisinin 
son büyük temsilcisi 
olduğu kabul edilen 
Osmanlı âlimi. 

4 Ramazan 932 (14 Haziran 1526) tari¬ 
hinde Dımaşk'ta Türk kökenli bir aile için¬ 
de dünyaya geldi. NevTzâde Atâî yanlış ola¬ 
rak 927’de (1521) Kahire’de doğduğunu 
söyler ve bu bilgi daha sonra bazı araştır¬ 
macılar tarafından tekrarlanır. Eserlerin¬ 
de isim zinciri Ebû Bekir Takıyyüddin Mu¬ 
hammed b. Zeynüddin Ma’rûf b. Ahmed 
er-Râsıd ed-Dımaşki şeklindedir. Takıyyüd- 
din'in bazı kitaplarında verilen tam isim 
zincirinin dokuz ve onuncu sırasında yer 
alan Mengüpars ve Humâr Tegin adlı ata¬ 
ları Nûreddin Mahmud Zengî ve Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî’nin kumandanlarındandı. Ba¬ 
basının ve kendisinin taşıdığı Sahyûnî nis- 
besi de Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin Mengü- 
pars'a verdiği Lazkiye yakınlarındaki Sah- 
yûn (Sıhyevn) Kalesi’yle ilgilidir. Takıyyüddin 
ilk eğitimini, Necmeddin el-Gazzî'nin Dı- 
maşk’ta müderrislik yaptığını ve 971'de 
(1564) Üsküdar’da öldüğünü söylediği (e/- 
Keuâkibü’s-sâ’ire, III, 207-210) babası Ka¬ 
dı Zeynüddin Ma’rûf Efendi'den aldı. Kut- 
büddin İbn Sultân, Kemâleddin İbn Ham- 
za, Şemseddin İbn Tolun, Takıyyüddin Ebû 
Bekir b. Muhammed el-Belâtunusî, Takıy- 
yüddin Ebû Bekir b. Muhammed el-Kârî, 
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Şehâbeddin Ahmed b. Muhammed el- 
Gazzî ve Muhammed b. Muhammed İbn 
Mağûş Dımaşk’ta ders gördüğü diğer ho¬ 
calarıdır. Ailesinin 957 (1550) yılı civarın¬ 
da İstanbul’a gitmesi üzerine öğrenimini 
orada Çivizâde Mehmed Efendi, Ebüssuûd 
Efendi, Kutbüddinzâde Mehmed Efendi 
ve Saçlı Emîr'in yanında tamamladı. Bilgi 
birikiminin artmasını ve özellikle astrono¬ 
mi ve matematik konularında derinleşme¬ 
sini sağlayan bu öğrenim sürecinden son¬ 
ra Mısır'a giderek Kahire’de Şeyhûniyye ve 
Sargatmışiyye medreselerinde müderris¬ 
lik yaptı. Ardından İstanbul'a geldi ve Sad¬ 
razam Semiz Ali Paşa zamanında Edirne- 
kapı Medresesi'ne müderris tayin edildi. 
Ancak bir süre sonra ailevî sebeplerle Ka¬ 
hire’ye döndü ve orada müderrislik göre¬ 
vini sürdürdü. Bu arada Mısır kadılığına 
getirilen Çivizâde Mehmed Efendi’ye ve¬ 
kâlet etti. Mısır kadılığına tayin edilen Ka¬ 
zasker Molla Abdülkerim Çelebi ile babası 
Kutbüddin Efendi’nin teşvikleriyle astro¬ 
nomi ve matematik üzerinde yoğunlaştı. 
Takıyyüddin, bilimsel kişiliğinin oluşumunu 
derinden etkilediği anlaşılan Abdülkerim 
Çelebi’ye büyük saygı beslemiş ve optik hak- 
kındaki kitabını ona ithaf etmiştir. 

Matematik ve astronomi araştırmaları¬ 
nı en ileri düzeye ulaştırdığı sırada tekrar 


III. Murad Şehinşahnâmesi'nöe Takıyyüddin er-Râsıd'ı 
maiyetindeki astronomlarla birlikte çalışırken gösteren 
minyatür (İÜ Ktp., FY, nr. 1404, vr. 57 a ) 
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İstanbul'a gelen (978/1570) ve bir yıl son¬ 
ra II. Selim tarafından müneccimbaşılığa 
tayin edilen Takıyyüddin, Galata Kulesi’n- 
de gözlem çalışmalarına başladı ve birkaç 
yıl süren bu çalışmalarını 985 (1577) yılın¬ 
dan itibaren III. Murad'm izniyle Tophane 
sırtlarında kurduğu rasathânede sürdür¬ 
dü. Burada ayrıca bir kütüphane oluştur¬ 
du. Ancak bir yandan siyasal bağlantıları, 
bir yandan yakın dostluklar kurduğu dev¬ 
let adamlarının arasındaki çekişmeler onu 
ve rasathâneyi hedef alan bir yıpratma 
kampanyasının başlatılmasına yol açtı. Si¬ 
yasî çekişmelere dinî bir zemin hazırlamak¬ 
ta gecikmeyen Şeyhülislâm Kadızâde Ah- 
med Şemseddin Efendi’nin, “Rasathâneler 
bulundukları ülkeleri felâkete sürükler" şek¬ 
lindeki fetvası yüzünden OsmanlI Devleti 
tarihindeki tek gözlemevi olan ve Türk bi¬ 
lim tarihinde büyük önem taşıyan İstan¬ 
bul Rasathânesi, 4 Zilhicce 987 (22 Ocak 
1580) tarihli bir hatt-ı hümâyunla içinde¬ 
ki aletlerle birlikte tahrip edildi. Bu olay¬ 
dan derin üzüntü duyarak köşesine çeki¬ 
len Takıyyüddin İstanbul’da vefat etti. 

Osmanlı döneminde yetişen çok yönlü 
bilim ve düşünce adamlarından biri ve XVI. 
yüzyıl Osmanlı ilminin en seçkin temsilci¬ 
si olan Takıyyüddin matematik, astrono¬ 
mi, fizik, optik, mekanik ve tıp konuların¬ 
da çeşitli eserler kaleme almıştır. Onun ça¬ 
lışmalarına bakıldığında asıl ilgisinin astro¬ 
nomiye olduğu, bilimsel etkinliklerini bu il¬ 
ginin belirlediği ve eserlerinin yaklaşık üç¬ 
te birinin bu konuya ayrıldığı görülür. Özel¬ 
likle gözlemlerinden elde ettiği verilere da¬ 
yanarak yaptığı hesaplamaları ayın, yerin 
ve diğer gezegenlerin hareketlerindeki dü¬ 
zensizlikleri günümüz değerlerine yakın 
ölçülerde açıklaması onun bu konudaki 
bilgisini göstermektedir. Takıyyüddin, es¬ 
ki zîclerin artık ihtiyacı karşılayamadığını, 
yeni gözlemlere gerek olduğunu belirte¬ 
rek daha önce İslâm dünyasında yürütü¬ 
len astronomi çalışmalarının Osmanlı Dev- 
leti’nde de sürdürülebilmesi için bir göz¬ 
lemevi kurulmasını zorunlu gördüğünü bil¬ 
dirince III. Murad, Vezîriâzâm Sokullu Meh- 
med Paşa ile Hoca Sâdeddin Efendi’yi ona 
yardımcı olmakla görevlendirmiştir. Bazı¬ 
larını Takıyyüddin'in icat ettiği, dönemin 
en mükemmel gözlem aletleriyle donatılan 
İstanbul Rasathânesi, kısa ömrüne rağ¬ 
men Tycho Brahe’nin (ö. 1601) kurduğu 
Uranienborg Gözlemevi’yie boy ölçüşecek 
nitelikteydi. 

Takıyyüddin’in diğer önemli araştırma 
alanı trigonometridir. XVI. yüzyılın ünlü 
astronomu Copernicus’un sinüs terimini 
kullanmamasına rağmen sinüs, kosinüs. 


tanjant ve kotanjanttan söz ettiği bilin¬ 
mektedir. Takıyyüddin ise bunların tanım¬ 
larını vermiş, kanıtlamalarını yapmış, ay¬ 
rıca birer derecelik aralıklarla 1°’den 90°’- 
ye kadar hesaplanmış sinüs ve tanjant 
tabloları hazırlamıştır. Aritmetik alanında 
kendine özgü pratik bir rakamlama sis¬ 
temi geliştirerek altmışlı kesirlerin yerine 
ondalık kesirleri kullanmaya başlamış, böy- 
iece ondalık kesirlerin Batı'da bunu ilk kul¬ 
lanan Simon Stevin'den (ö. 1620) önce Do- 
ğu’da bilindiğini ortaya koymuştur. Ancak 
onun tam sayılarla ondalık kesirleri birbi¬ 
rinden ayırmak için kesir simgesi (,) kul¬ 
lanmadığı ve ondalık kesir hânelerini sözel 
biçimde ifade ettiği görülmektedir. Bu ara¬ 
da cebir konularına da girmiş ve ikinci de¬ 
receden denklemleri aritmetik yoluyla çöz¬ 
müştür. Takıyyüddin optik alanında da bü¬ 
yük başarı göstermiş ve İslâm dünyasında 
yaklaşık sekiz yüzyıl önce başlatılmış olan 
optik çalışmalarının sonucunda ulaşılan ar¬ 
güman ve problemleri nedensel ve mate¬ 
matiksel bağlamda tekrar değerlendirip 
yeni yaptığı deneylerle desteklemiştir. Onun 
ayrıca ilk defa ışığın küresel yayılımını an¬ 
lattığı, yine iik defa Batı’da bilinmesinden 
önce -adını vermeden- teleskoptan söz et¬ 
tiği ve yaptığı bir aleti, “uzakta bulunma¬ 
ları sebebiyle görülemeyen şeyleri göste¬ 
rebilen bir billûr (mercek)” şeklinde tanım¬ 
ladığı yazdığı optik kitabından öğrenilmek¬ 
tedir. Osmanlılar’ın yetiştirdiği en önemli 
mühendis kabul edilen Takıyyüddin me¬ 
kanik saatler, kaldıraçlar ve göllerden, ır¬ 
maklardan, kuyulardan su çekmekte kul¬ 
lanılan -büyük ölçüde Benî Mûsâ ve İsmâil 
b. Rezzâz el-Cezerî’nin aletlerine benzeyen- 
çeşitli araç gereçler tasarlamış ve bunları 
bir eserinde ayrıntılarıyla açıklamıştır. Onun 
cep, duvar, masa ve astronomik gözlem 
saatlerini anlattığı kitap Batı dünyası dahil 
o yüzyılda konuyla ilgili en kapsamlı eser¬ 
dir. Bir gözlem aracı diye bahsettiği saat¬ 
lerinin en önemli özelliği dakikanın yanın¬ 
da saniyeyi de gösterebilmesidir. Batı’da 
saniyeyi gösteren saatlerin yapılmasının 
ve Brahe’nin gözlemevinde kullanılması¬ 
nın İstanbul’daki rasathânenin kullanımın¬ 
dan sonraya rastlaması Takıyyüddin’in ça¬ 
lışmasını daha değerli hale getirmektedir. 

Eserleri. 1. Sidretü Müntehe'l-efkâr 
fî melekûti'l-feleki'd-devvâr (ez-Zîcü’ş- 
şehinşâhî). Uluğ Bey zîcinin eksiklerini ta¬ 
mamlamak ve yanlışlarını düzeltmek ama¬ 
cıyla yazılan eserde Galata Kulesi ile mü¬ 
ellifin rasathânede gerçekleştirdiği göz¬ 
lemler ve yaptığı aletler hakkında da bil¬ 
gi verilir. 2. Reyhânetü'r-rûh fî resmi's- 
sâ c at c alâ müsteve's-sütûh. Güneş saat¬ 
lerine dair olan ve Ömer b. Muhammed el- 


Fâriskûrî (ö. 1018/1610) tarafından Nef- 
hu'l-füyûh bi-şerhi Reyhâneti'r-rûh 
adıyla şerhedilen eseri adı bilinmeyen bir 
müellif XVII. yüzyılın başlarında Türkçe'ye 
çevirmiştir. 3. Cerîdetü'd-dürer ve harî- 
detü'l-fiker. İlk defa ondalık kesirlere da¬ 
yanarak hazırlanmış tabloları içeren küçük 
bir zîc olup bugün de kullanılabilecek ni¬ 
teliktedir. Remzi Demir eseri doktora te¬ 
zinde incelemiş ( 1991, AÜ Sosyal Bilimler 
Enstitüsü), daha sonra bu çalışmasını zîcin 
Türkçe tercümesiyle birlikte neşretmiştir 
(Takiyyüddîn’de Matematik ue Astrono¬ 
mi, Ankara 2000). 4. ed-Dürrü (ePlkdüf'n- 
nazîm fî reshîli't-takvîm. Uluğ Bey zîcin- 
den takvim çıkarma yöntemlerini göster¬ 
mektedir. 5. Dekâ’iku ihtilâfi'l-ufkayn 
(Risale fi’l-ihtilâf beyne’Tmuvakkıtîn bi- 
mahrûseti’l-Kâhire fizabti ka-vseyi’n-nehâr 
ue’L-leyl ve dâ 5 ireti’l-fecri ve’ş-şafak)- 6. es- 
Simârü'l-yânEa min kutûfi'l-âleti'l-câ- 
mi c a. İbnü'ş-Şâtır'ın küresel (sferik) ustur¬ 
labının kullanımına dair el-Eşi cc atü'l-lâ- 
mfa fi'l- c amel bi'l-âleti'l-câmi c a adlı ese¬ 
ri üzerine bir ta’liktir. 7. ed-Düstûrü'r-ra- 
cîh li-kavtfidi't-tastîh. Hoca Sâdeddin 
Efendi'ye ithaf edilen eser kürelerin düz¬ 
lem haline getirilmesi hakkındadır. 8. Âlât-ı 
Raşadiyye li-Zîci'ş-şehinşâhiyye. İstan¬ 
bul Rasathânesi'ndeki aletlerin nasıl kul¬ 
lanılacağını anlatan ve şekillerini ihtiva eden 
bir çalışmadır. Eser Sevim Tekeli tarafından 
yayımlanmıştır (“Meçhul Bir Yazarın İstan¬ 
bul Rasathanesinin Tasvirini Veren ’Âlât-ı 
Rasadiye Li Zic-i Şehinşahiye’ Adlı Maka¬ 
lesi”, Araştırma, I (Ankara 19631, s. 71-122). 
9. Fevâ’id fi'stihrâci mmtıkati'l-kürre- 
ti ve maarif e ti'l-ceyb. 10. el-Mizveletü'ş- 
şimûliyye bi-fazli dâ^iri ufuki Kostan- 
tîniyye. 11. Risale fi'l- c amel bi-rub c i'd- 
düstûr. Müellif bu eserine şerh yazmış¬ 
tır. 12. Risale fî ma c rifeti'l-ufki'l-hadîş. 
13. Risale fî evkâti'l-'ibâdât. 14. el-Ke- 
vâkibü'd-dürriyye fî vaz c i'l-benkâmâ- 
ti'd-devriyye. Mekanik saatlerin yapımı¬ 
na dair önemli bir çalışmadır (Arapça me¬ 
tin, Türkçe ve İngilizce trc. Sevim Tekeli, 
16’ıncı Asırda OsmanlIlarda Saat ve Takî- 
yüddîn’in “Mekanik Saat Konstrüksüyo- 
nuna Dair En Parlak Yıldızlar” Adlı Eseri, 
Ankara 1966; nşr. Ahmed Yûsuf el-Hasan, 
Halep 1976). 15. et-Turuku's-seniyye fi'l- 
âlûti'r-rûhâniyye. Saatler, kaldıraçlar, 
pompa ve tulumba gibi aletler hakkında 
olan bu eser önce Ahmed Yûsuf el-Hasan 
tarafından neşredilmiş (Takıyyüddin ve’l- 
hendesetü’Tmİkânİk'ıyyeti’MArabiyye: 
Ma c a Kitâbi’t-Turuki’s-seniyye fı’Tâlâti’r-rû- 
hâniyye, Halep 1976), daha sonra Münâ 
Sancaktar Şa’rânî eseri geniş birer incele¬ 
meyle birlikte tıpkıbasım halinde yayım- 
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Takıyyüddin er-Râsıd'ın fiziğe dair Neuru hadtkati’l-ebşâr adlı eserinden iki sayfa (Süleymanlye Ktp., Lâleli, nr. 2558, vr. 38 b , 63 b ) 


lamıştır ( Dirâse tahlîliyye li-mahtüti’t-Tu- 
rukı’s-seniyye fı’l-âlâti’r-rûhâniyye, Küveyt 
2000). 16. Nevru hadîkati'l-ebşâr ve nû- 
ru hakikati'l-enzâr. İbnü’l-Heysem ve Ke- 
mâleddin el-Fârisî'nin çalışmalarını açıkla¬ 
mak ve geliştirmek amacıyla kaleme alın¬ 
mış bir optik kitabıdır. Müellifin Kazasker 
Molla Abdülkerim Çelebi'ye ithaf ettiği eser 
üzerine Hüseyin Gazi Topdemir doktora 
çalışması yapmış ve metni Türkçe tercü¬ 
mesiyle birlikte yayımlamıştır (7a /dy Cid¬ 
dînin Optik Kitabı, Ankara 1999). 17. Buğ- 
yetü't-tullâb miri c ilmi'l-hisâb. Osman- 
iılar'da kullanılan hesâb-ı Hindi ve hesâb-ı 
sittînî üzerinedir; eserde ondalık kesirle¬ 
re de yer verilmiştir. 18. Kitâbü'n-Nise- 
bi'l-müteşâkile fi'l-cebr ve'l-mukâbele. 
19. Risale fî c ameli'l-mîzâni't-tabfî el- 
lezî yu c lemu bihî mâ fi'l-cismi'l-mürek- 
keb min ma c deneyn muhtelifeyn. Archi- 
medes terazisi hakkındadır. 20. el-Meşâ- 
bihu'l-muzhire fî c ilmi'l-bezdere. Av kuş¬ 
ları ile bunların terbiye ve tedavisinden 
bahseder. 21. ŞerhuT-ebyâti't-tis c fi'stih- 
râci't-tevârîhi'l-meşhûre. Müellifin hicri 
tarihle diğer tarihlerin birbirinden nasıl çı¬ 
karılacağına dair daha önce yazdığı dokuz 
beytin şerhidir. 22. Tercümânü'l-etıbbâ 5 
ve lisânü'l-elibbû 3 (eserlerinin yazma nüs¬ 
haları için bk. thsanoğlu ve dğr., Osmanlı 
Astronomi Literatürü, I, 202-217; Osmanlı 
Matematik Literatürü Tarihi, 1, 84-87; Os¬ 


manlI Tabii ve Tatbiki Bilimler, 1, 40-44; Şe- 
şen, Fihrisü Mahtütât, s. 153). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Atâî, Zeyl-i Şekâik, s. 286-287; Gazzî. el-Kevâ- 
kibü’s-sâ > ire, II, 16; III, 207-210; Hafâcî, Reyhâ- 
netü’l-elibbâ, I, 151-153; Sicill-i Osmâni, II, 52; 
Sevim Tekeli, Masirüddin, Takiyüddin ve Tycho 
Brahe’nin Rasat Aletlerinin Mukayesesi, Anka¬ 
ra 1958; a.mlf., “İstanbul Rasathanesinin Araç¬ 
ları”, Araştırma, XI, Ankara 1979, s. 29-44; A. 
Süheyl Ünver, İstanbul Rasathanesi, Ankara 1969; 
Şeşen, Fihrisü mahtûtâti’t-tıbbi’l-lslâmi, s. 153; 
a.mlf., “Meşhur Osmanlı Astronomu Tâkiyiiddin 
el-Râsıdtn Soyu Üzerine”, Erdem, IV/10, Anka¬ 
ra 1988, s. 165-180; Ekmeleddin İhsanoğlu v.dğr., 
Osmanlı Astronomi Literatürü Tarihi, İstanbul 
1997, I, 199-217; a.mlf. v.dğr., Osmanlı Mate¬ 
matik Literatürü Tarihi, İstanbul 1999, I, 83-87; 
a.mlf. v.dğr., Osmanlı Tabii ve Tatbiki Bilimler 
Literatürü, İstanbul 2006, I, 39-44; Remzi Demir, 
Takiyüddîn’de Matematik ve Astronomi, An¬ 
kara 2000; a.mlf., “Thkiyüddin ibn Maruf’un 
Ondalık Kesirleri Trigonometri ve Astronomiye 
Uyarlaması”, AÜİFD, XL (1999), s. 403-424; Ya¬ 
vuz Unat, “Takîyüddîn ve İstanbul Gözlemevi”, 
Türkler (nşr. Haşan Celâl Güzel v.dğr.), Ankara 
2002, XI, 277-288; a.mlf., “Türk Teknoloji Tari¬ 
hinden İki Örnek: Cezerî ve Thkîyüddîn", 1. 
Türk Bilim ve Teknoloji Tarihi Kongresi Bildiri¬ 
leri (15-17 Kasım 2001): Türk Teknoloji Tarihi 
(nşr. Emre Dölen - Mustafa Kaçar), İstanbul 2003, 
s. 75-79; Melek Dosay, “Thkîyüddîn’in Cebir Ri¬ 
salesi", TTK Belleten, LXI/231 (1997), s. 301-319; 
D. A. King, “Tâki al-Din", El 2 (İng.), X, 132-133; 
Hamîd Rızâ Giyâhî Yezdî, “Thkıyyüddîn-i Râşıd”, 
Dânişnâme-i Cihân-ı İslâm, Tahran 1382/2003, 
VII, 876-880. İT] 

İSli Hüseyin Gazİ TopdemIr 


Mîr Takıyyüddin Muhammed b. Muîniddîn 
Muhammed b. Sa’diddîn Muhammed 
Evhadî Dekkâkı Belyânî 

(ö. 1042/1632-33’ten sonra) 

İranlı şair ve tezkire yazarı. 

2 Muharrem 973 (30 Temmuz 1 565) ta¬ 
rihinde İsfahan’da doğdu. Hayatıyla ilgili 
en önemli kaynak kendi yazdığı c Arafâtü'l- 
c âşıkin adlı tezkire kitabıdır. Buna göre Nî- 
şâbur sûfîlerinden Ebû Ali ed-Dekkâk’ın 
(ö. 405/1015) ahfadından Şeyh Evhadüd- 
din Abdullah b. Ziyâeddin Mes’ûd el-Belyâ- 
nî el-Kâzerûnî’nin soyundandır. Kâzerûn’a 
bağlı Belyân beldesinden seyyid bir aileden 
gelen Evhadî’nin babası Şeyh Muînüddin 
Muhammed, Fars bölgesinden İsfahan'a 
göç etmiş bir din âlimi ve şairdi. Doğduğu 
günlerde babası vefat eden Evhadî çocuk¬ 
luk ve gençlik yıllarını İsfahan'da geçirdi. 
Burada Şah 1. Tahmasb'ın seyyid aileleri¬ 
nin yetimleri için kurduğu dârüleytâmda 
öğrenim gördü; sarf, nahiv, mantık, mate¬ 
matik ve Kur’an dersleri aldı. Annesinin 
vefatı üzerine bir yıl kadar Yezd şehrinde 
yakınlarının yanında kaldıktan sonra İsfa¬ 
han’a döndü. 989'da (1581) birçok şair ve 
âlimle tanışıp dostluk kuracağı Şîraz’a git¬ 
ti. Şîraz’da damadı olacağı Mîr Kârî Geylâ- 
nî’nin yanında tahsilini sürdürdü. İlk şiirle¬ 
rini bu sırada yazdı. 993’te (1585) İsfahan’a 
döndüğünde tanınmış bir âlimdi. İsfahan'¬ 
da Safevî Hükümdarı Muhammed Hudâ- 
bende'nin hizmetine girdi. Ardından Şah 
I. Abbas’m himayesini gördü. Şah Abbas'- 
la birlikte Kâşân, Kum ve Kazvin seferle¬ 
rine katıldı. Gittiği yerlerdeki şairlerle ta¬ 
nıştı. Şah Abbas tarafından “şair begi" un¬ 
vanıyla taltif edildi. 1005 (1597) yılında Şi- 
îler'ce kutsal sayılan yerleri ziyaret etti. Üç 
yıl süren Necef, Kerbelâ ve Bağdat seya¬ 
hatinden sonra İsfahan’a döndü. 1015’te 
(1606) arkadaşlarıyla birlikte Hindistan’a 
gitti. Kandehar, Kâbil, Lahor, Agra ve Ah- 
medâbâd başta olmak üzere birçok şeh¬ 
re uğradı, şair ve âlimlerle görüştü. Tezki¬ 
resini Agra'da yazdı. Ahmedâbâd’da (Gu- 
cerat) kaleme aldığı bazı şiirleri 1036 (1627) 
tarihini taşır. Ka c be-i c İrfân adlı eserini bu¬ 
rada tamamladı. Ölüm tarihi kesin şekil¬ 
de bilinmemekle beraber 1040 (1630) yılı 
civarında vefat ettiği tahmin edilmektedir. 
Ahmed Gülçîn-i Meânî 1042 (1632-33) yı¬ 
lında hayatta olduğunu ileri sürmekte, ba¬ 
zı kaynaklarda ölüm yılı 1050 (1640) olarak 
kaydedilmektedir. 
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TA'KÎD 


Eserleri. 1. c Arafâtü'l- c âşıkin ve c arasa- p 

tü'l- c ârifîn. Müellif bu Farsça eserini 1022’- 
de (1613) yazmaya başlamış ve 1024’te 
(1615) tamamlamıştır. Bazı kütüphane ka¬ 
taloglarında eserin adı c Arafâtü'l- ,: ârifîn 
ve c arasâtü'l- c âşıkin şeklinde geçmekte¬ 
dir. Umumi mahiyette bir tezkire olan ve 
3000’den fazla şair hakkında bilgi verilen 
eser alfabetik düzenlenmiştir. Birçok kü¬ 
tüphanede yazma nüshaları bulunmakta- L 
dır (Storey, 1/2, s. 811). 2. Ka c be-i c İrfârı. 
1626’da kaleme alınmış olup bir önceki r 
eserin kısaltılmış şeklidir (a.g.e., a.y.). 3. 
Sürme-i Süleymânî. Bu Farsça sözlük 
Mahmûd Müdebbiri tarafından neşredil¬ 
miştir (Tahran 1364 hş. ). Evhadî’nin kıta, 
kaside, gazel ve mesnevileri 32.000 beyit 
tutmaktadır. Kaside ve kıtalarından oluşan L 
divanını Tezkiretü(Nuşretü)'l- c ârifîn, ga¬ 
zellerini ihtiva eden mecmuayı da Tezki- 
retü'l- c âşıkirı diye adlandırmıştır. Mesne¬ 
vileri ise Ya c küb u Yûsuf, Sâkinâme, Ka c - 
be-i Dîdâr, Ka c betü'l-Haremeyn, Levh-i 
Mahfuz, Kelâm-ı Kudret ve Sefînetü's- 
Sekîne adlarını taşımaktadır. Rubâîleri 
Rubâ c iyyât-ı Evşâfiyye ve Rubâ c iyyât-ı 
İzâfiyye olarak şöhret kazanmıştır. Bu şi¬ 
irleri dağınık halde farklı kütüphanelerde¬ 
ki yazmalarda bulunmaktadır. Kaynaklar¬ 
da Evhadî’ye atfedilen ve kendi tezkire¬ 
sinde zikrettiği diğer eserleri Firdevs-i 
Hıyâl, Risâle-i Kâfiyetü'l-kâfiye, Risâ- 
le-i Miftâh-ı Mefâtîh-i Gaybiyye ve 
Cifr-i Evhad' dir (eserleri ve yazma nüsha¬ 
ları için bk. Nazir Ahmad, XXXll/4 11958], 
s. 288-294; Seyyid Ali Âl-i Dâvûd, Nâme-i 
Ferhengistân, 1/3 [ 1374 hş.], s. 48-51). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Taki-i Evhadî, Sürme-i Süleymanî (nşr. Mahmûd 
Müdebbiri), Tahran 1364 hş., neşredenin girişi, s. 
yek-bist u yek; Muhammed Tâhir Nasrâbâdî, Tez¬ 
kire-! Naşrâbâdî, Tahran 1317 hş., s. 303-304; 
Storey, Persian Literatüre, 1/2, s. 808-811; Nefisi, 
Târîh-i Nazm u Neşr, I, 379-380, 537, 658, 660, 
805-806; Ahmed Gülçîn-i Meânî, Târîh-i Tezkire- 
hâ-yı Fârsî, Tahran 1350 hş., II, 1-24, 33-36; Sa- 
fâ, Edebiyyât, V/3, s. 1730-1732; M. Ali Müder¬ 
ris, Reyhânetü’l-edeb, Tebriz, ts. (Çâphâne-i Şa¬ 
fak), I, 201; Cataloque of the Arabic and Persian 
Manuscripts in the Khuda Bakhsh Oriental Pub¬ 
lic Library, Patna 1993, VIII, 75-79, 117; Nazir Ah¬ 
mad, “Taqi Awhadı”, 1C, XXXII/4 (1958), s. 276- 
294; Seyyid Ali Âl-i Dâvûd, ‘“ArafâtüT-'âşıkın Sey¬ 
ri der Ahvâl ve Âşâr-ı Mü’ellif-i Ân", Nâme-i Fer¬ 
hengistân, 1/3, Tahran 1374 hş., s. 31-53; a.mlf., 
“Evhadî-yi Belyânî”, DMBİ, X, 414-415; J. T. P. 
de Bruijn, “Tâki Awhadl”, El 2 (İng.), X, 132. 

H Riza Kurtuluş 
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TÂKİ HAN 

(bk. MİRZA TÂKİ HAN). 
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TAKİ-i KÂŞÎ 

( fj» ) 

Mîr Takıyyüddîn Muhammed 
b. Şerefiddîn Alî Hüseynî-i Kâşânî (Kâşî) 
(ö. 1016/1607-1608) 

Hıılâşatii'l-eş c âr adlı 
Farsça tezkiresiyle tanınan müellif 
(bk. HULÂSATÜ’l-EŞ ÂR). 

1 

TAKİD 

( A*üû)l ) 

İfadedeki karışıklık 
ve bozukluk sebebiyle 
sözün güç anlaşılması mânasında 
belagat terimi. 

Sözlükte “bağlamak, düğümlemek" an¬ 
lamındaki akd kökünden türeyen ta’kîd 
“ip vb. şeyleri düğümlemek, sağlam dü¬ 
ğüm atmak" mânasına gelir. Belâgat te¬ 
rimi olarak "lafzında veya mânasındaki ka¬ 
rışıklık ve bozukluk sebebiyle sözün güç 
anlaşılır biçimde ifade edilmesi” demektir. 
Muâdale, iğlâk, tak'îr gibi kelimeler de 
ta’kid ile eş anlamlı veya yakın anlamlıdır. 
Belâgat âlimlerinin ta’kid kavramını ta¬ 
nımlamaları tarihî süreç içinde bazı fark¬ 
lılıklar göstermiştir. Câhiz bu kavramı "mu¬ 
hatap tarafından güç anlaşılacak şekilde 
sözde bulunan kapalılık, söz söyleyenin di¬ 
lindeki pelteklik sebebiyle kelimeleri rahat 
telaffuz edememesi” mânasında kullan¬ 
mıştır ( el-Beyân ue’t-tebyîrı, I, 8). Ta’kıdi 
"sözde anlamı bilinmeyen kelimelere yer 
verilmesi ve sözün bölümlerinin birbiriyle 
aşırı irtibatlandırılması neticesinde mâna¬ 
nın belirsizleşmesi” şeklinde tanımlayan 
Ebû Hilâl el-Askerî’nin garîb kelime kulla¬ 
nımını da ta’kıd kapsamına dahil ettiği gö¬ 
rülür ( Kitâbü’ş-Şınâ'ateyrı, s. 45). Ancak 
daha sonra Flatîb el-Kazvînî garâbeti ta‘- 
kidden ayrı bir kavram biçiminde değerlen¬ 
dirmiş ve onu sözün değil kelimenin fesa¬ 
hatini bozan bir özellik diye nitelemiştir. 
Fahreddin er-Râzî sözün ta’kidden uzak 
olmasını fesahatin gereği olarak belirler¬ 
ken Sekkâkî bu özelliği fesahatin anlamla 
ilgili kısmına ait görmüştür. Öte yandan 
fesahat ve belâgat kavramlarını, araların¬ 
daki farkı daha açık biçimde ortaya koyan 
Flatîb el-Kazvînî fesahati kelime, söz ve 
söz söyleyenle ilgili olmak üzere üç kısma 
ayırır ve sözde bulunan fesahat özellikleri 
arasında ta’kidden uzak olmayı da zikre¬ 
der. Kazvînî, ta'kidi lafızla ve mâna ile ilgi¬ 
li olmak üzere ikiye ayırır. 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


Lafızla İlgili Ta kıd. Sözün düzenlenme¬ 
sinde muhatabın anlamı kavrayamayaca¬ 
ğı şekilde karışıklık ve bozukluğun bulun¬ 
masıdır. Bu da cümleyi oluşturan öğele¬ 
rin yerlerinin değiştirilmesi (takdim-tehir), 
hazfedilmesi veya daha sonra gelen isme 
önceden zamirle göndermede bulunulma¬ 
sı gibi hususlarda ortaya çıkan kapalılık 
ve bozukluktur. Söz dizimindeki karışık¬ 
lık, meşhur nahiv kurallarına uyulmama¬ 
sı veya uyulsa bile ifade edilmek istenen 
mânanın anlaşılmasının aşırı derecede zor- 
laştırıldığı durumlarda bahis konusu olmak¬ 
tadır. Ferezdak’ın Halife Hişâm b. Abdül- 
melik’in dayısı İbrâhim b. Hişâm’ı övdüğü 
şu beytinde görüldüğü gibi: U 3 ” 

^ aöÎ jjÎ / CüLm y\ Burada za¬ 
mirlerin merciinin karışık olması, vezin za¬ 
ruretiyle "ojjÎ <üî jjÎ” cümlesinin öğeleri 
arasına onlarla gramatikal ilgisi bulunma¬ 
yan “‘gj-” ve "<v,lâj” kelimelerinin getirile¬ 
rek lafızların diziminde bozukluk ve karı¬ 
şıklığın oluşması sözü anlaşılmaz duruma 
sokmuştur. Aslında bu dizimdeki dört za¬ 
mirden birinci, üçüncü ve dördüncü za¬ 
mirler İbrâhim b. Flişâm’a, ikinci zamir de 
Halife Hişâm’a aittir. Cümlenin düzenli 
kurgusu şöyledir: / <v,lâ aüo u 3 ” 

"o^î <üî üGLm Y] (Hayattaki insanlar ara¬ 
sında erdemlerde ona yaklaşacak kimse 
yoktur. Ancak bir halifenin dışında ki onun 
annesinin babası onun (İbrahim b. Hişâm| 
babasıdır). 

Türk dili belâgatında da lafzî ta’kıde ör¬ 
nekler gösterilebilir. “Pek ziyade seni gör¬ 
düğümde memnun oluyorum" cümlesin¬ 
de anlatılmak istenen görüşmekten duyu¬ 
lan memnuniyetin çokluğu iken kelimele¬ 
rin yanlış dizilmesi sebebiyle sık görüşmek¬ 
ten duyulan memnuniyet anlamı ifade edil¬ 
mektedir. “Bazıları o bulutları ince, zarif 
birer tüle benzeterek semayı bir yüzü ör¬ 
tülü mâşuka gibi severler" cümlesinde “bir" 
sıfatı mâşukayı, “yüzü örtülü" sıfatı da 
mâşuka ismini nitelemektedir. Ancak bir 
sıfatı ile mâşuka isimleri arasına “yüzü ör¬ 
tülü” sıfatı getirilince mâşuka tasvirinde 
belirsizlik meydana gelmiştir. Böylece mâ- 
şukanın bir yanağı örtülü, diğeri açık veya 
peçeli bir kadın olduğu düşünülebilir. Cüm¬ 
lenin ilgili kısmı, “yüzü örtülü bir mâşuka" 
şeklinde kurulduğunda anlatımdaki kapa¬ 
lılık ortadan kalkacak ve yüzü örtülü bir 
sevgili tasviri yapıldığı anlaşılacaktır. Türk¬ 
çe’de cümlenin öğelerinin yerli yerinde bu¬ 
lunmaması, özellikle yüklemin özne ve nes¬ 
neden önce gelmesi nesirde ifade kusu¬ 
ru diye görülmekle birlikte şiirde bu tür 
takdim tehirler hoş karşılanmış ve yaygın 
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biçimde kullanılmıştır. Ahmed Cevdet Pa¬ 
şa bu hususu Fars dili ve şiirinin Türk ede¬ 
biyatına tesiri şeklinde açıklar ( Belâgat-ı 
Osmâniyye, s. 13). Ancak cümle öğeleri¬ 
nin kural dışı sıralanması şiiri anlamayı zor¬ 
laştırdığında bu uygulama şiirde de fesa¬ 
hati engelleyen bir kusur olarak değerlen¬ 
dirilmişti. “Telh eder âdemin elbette me- 
zâk-ı ayşin / Bâde nûş eyle bugün eyleme 
fikr-i ferdâ" beytinde şair, “Bugün bâde iç 
ve yarını düşünme, çünkü gelecek endişe¬ 
si ağzının tadını kaçırır” demek istemek¬ 
tedir. “Telh eder” yükleminin beytin başın¬ 
da, özne olan “fikr-i ferdâ” tamlamasının 
sonunda yer alması ifadeyi kapalılığa gö¬ 
türmektedir. Burada ta'kide sebep olan 
bir diğer husus da cümledeki bir ismin iki 
ayrı fiille bağlantılı olup birinin öznesi, di¬ 
ğerinin nesnesi konumunda bulunmasıdır, 
bu ise “tenâzu-ı fiil” olarak adlandırılır. Bu¬ 
na göre “fikr-i ferdâ" hem “telh eder” fiili¬ 
nin öznesi hem de "eyleme" fiilinin nesne¬ 
sidir. Cümlede kelimelerin bazı kısımları¬ 
nın hazfedilmesi de anlamın açıklığını en¬ 
gelleyebilir. Ayrıca kelime ve kelime grup¬ 
larını yaygın kabule aykırı kullanmak ta‘- 
kide sebep olur. Râgıb Paşa'nın, “Ben fa¬ 
kiri etme tek memnûn-ı ebnâ-yı zaman / 
Hâsıl etmezsen değil gam matlabım yâ 
rab bana" şeklindeki beyti bu türden bir 
ta'kide örnek gösterilmektedir. Buna gö¬ 
re birinci mısrada yer alan memnun keli¬ 
mesi "minnettar" yerine kullanılmıştır. 

Mâna ile İlgili Ta'kid. Birinci mânadan 
ikinci mânaya zihnî geçişin açık olmaması 
halidir. Bu da kelime veya terkiplerin haki¬ 
kat mânalarının dışında yersiz / ilgisiz me¬ 
caz veya kinaye olarak kullanılmasında gö¬ 
rülür. Bu tür ifadelerde birinci mâna lafzın 
delâlet ettiği sözlük anlamıdır. İkinci mâna 
ise ifadeyle asıl kastedilen anlam olup bi¬ 
rinci mânanın delâletiyle anlaşılır ve ondan 
ayrılmaz. Ta'kid, kastedilen mânaya ulaş¬ 
tıran karinelerin kapalı veya iki anlam ara¬ 
sındaki ilginin uzak olması sebebiyle orta¬ 
ya çıkmakta ve sözün belâgat üslûbuna 
uygun söylenmediğini ifade etmektedir. 
İbnü’l-Ahnef in şu dizesinde olduğu gibi: 

^İAc ._a / 'a.: uJ jljjl 

“Iacosü (ŞjsjJI (Evimin sizden uzak olması¬ 
nı isteyeceğim, bana yakın olasınız diye / 
Gözlerim de yaşlar dökecek, donmaları | se¬ 
vinmeleri] için). Şair, gözlerin yaş dökme¬ 
si sözüyle ayrılığın sebep olduğu hüzün¬ 
den kinaye yaparak uygun bir ifade kul¬ 
lanmış olmasına rağmen gözlerin donma¬ 
sı ifadesiyle ilgisiz biçimde sevinçten kina¬ 
ye yapmak istemiştir. Gerçekte gözlerin 
donması dökecek yaşı kalmayıp kuruma¬ 
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sından kinayedir; gözlerin kuruması da ağ¬ 
lanması gereken durumda ağlamamasın¬ 
dan, göz yaşında ve ağlamada cimrilik yap¬ 
maktan kinaye olur. 

Türk edebiyatında mâna ile ilgili ta'kid 
için, “Dergeh-i lutfuna gelmem zîrâ / Seni 
her dem görebilmek dilerim” beyti örnek 
verilebilir. Şair hem sevgilinin bulunduğu 
yere gelmeyi arzu etmemekte hem de 
sevgiliyi her an görmek istemektedir. Bu¬ 
rada şairin “gelmem" derken kastettiği şey 
esasen hiç ayrılmayacağını beyan etmek¬ 
tir. Çünkü bir yere gelebilmek için orada 
bulunmamak ya da bir an için oradan ayrıl¬ 
mak gerekir. Fakat şairin burada kurdu¬ 
ğu bağlantının uzak ve zor anlaşılır olma¬ 
sı ta'kide düşmesine sebep olmuştur. Ay¬ 
rıca konuya âşinâ olanların teşhis edebi¬ 
leceği türden telmihler bir ifade kusuru 
diye görülmüştür. Mecazla kinayenin ay¬ 
nı ifadede birleştirilmesi de anlam ka¬ 
palılığına yol açar. “Sabaha kalma şem'iz 
Yûsuf-âsâ olma dâmen-keş / Bizim en- 
güştümüzden destimiz ey mâh kûtehtir" 
beytinde şair sevgiliye karşı sabaha kadar 
yanmaktan erimiş ve âciz kalmış olduğu¬ 
nu söyleyerek “Yûsuf peygamber gibi biz¬ 
den elini eteğini çekme” demek istemek¬ 
tedir. Sabaha kadar yanan mumun kendi¬ 
si kısaldığından ele, fitili ise mumdan uzun 
kaldığından parmağa benzetilmiştir. Elin 
kısalığı ayrıca kinaye yoluyla acze delâlet 
etmektedir. Bazan ta'kid bir ifadeyi hiçbir 
anlam çıkarılamaz hale getirebilmektedir. 
Bu hususa NefTnin, “Âlemin cânı değilsin 
cân-ı âlemsin sen" mısraı örnek gösterile¬ 
bilir. 

Mâna ile ilgili ta'kidden uzak olan kelâ¬ 
mı, “lafzın doğrudan delâlet ettiği birinci 
anlamından asıl kastedilen ikinci anlamı¬ 
na geçişin açık olduğu kelâm” şeklinde ta¬ 
nımlayan Hatîb el-Kazvînî, böyle ifadeler¬ 
de muhatabın mânayı lafzın kendisinden 
doğrudan anlaması gerektiğini belirtir. Sö¬ 
zün açık ve anlaşılır olması fesahatin te¬ 
mel özellikleri arasında sayılmakla birlik¬ 
te halkın kullandığı, hemen anlaşılabilen sı¬ 
radan ifadelerden farklı olarak edebî de¬ 
ğer taşıyan ve üzerinde düşünmeyi gerek¬ 
tiren sözlerle anlaşılması zorluk gösteren 
ifadelerin birbirinden ayrılması gerektiği 
de vurgulanmıştır. Mütenebbî’nin şiirlerin¬ 
de ta'kid bulunduğu iddiasına karşı Ebü’l- 
Hasan el-Cürcânî ta'kidin bir şairin değeri¬ 
ni düşürmemesi gerektiğini, zira Ebû Tem- 
mâm gibi büyük bir şairin pek çok bey¬ 
tinde buna rastlandığını, edebî değeri yük¬ 
sek, fakat anlaşılması zor beyitlerin bu 
özelliği taşıdığını belirterek şairi savun¬ 
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muştur. Ayrıca Mütenebbî’nin, şiirlerinin 
dil ve belâgat âlimleriyle ediplerin dikka¬ 
tini çekmesi için bu tür kusurları bilinçli 
olarak şiirlerine yerleştirdiği söylenir. Ab- 
dülkâhir el-Cürcânî ise herhangi bir şeye 
istek ve özlemin verdiği sıkıntıdan sonra 
ulaşıldığında o şey insana daha hoş ve de¬ 
ğerli geldiği için muakkad ibarelerin üze¬ 
rinde düşünülerek anlam inceliklerinin far¬ 
kına varıldığı şiirlerin daha çok etki yaptı¬ 
ğını ifade etmiştir. Yûnus Emre’nin, “Çık¬ 
tım erik dalına anda yedim üzümü / Bos¬ 
tan issi kakıyıp der ne yersin kozumu” bey¬ 
tiyle başlayan şiiri ilk anda anlaşılmaz ol¬ 
duğu için mâna ile ilgili ta'kide örnek gös¬ 
terilebilir. Ancak bu kapalılığın şairin bilinç¬ 
li bir tercihinin sonucunda meydana gel¬ 
diği, tasavvuf! özellikler taşıdığı ve erba¬ 
bınca anlaşılır biçiminde yorumlandığı göz 
önünde bulundurularak bunun bir kusur 
sayılmamasının gerektiği vurgulanmıştır 
(Saraç, s. 48-49). 
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TAKİZÂDE, Seyyid Haşan 

( ) 

(1878-1970) 

Iranlı devlet adamı 
ve yazar. 

Tebriz'de doğdu. Babası Seyyid Takı Ur- 
dûbâdî genç yaşta Tebriz’e gelmiş, bura¬ 
da ve Necef te dinî öğrenim görmüş bir 
âlimdi. Takizâde geleneksel eğitimini Teb¬ 
riz’de aldı; daha sonra mantık, Arapça, fı¬ 
kıh ve fıkıh usulü okudu. 1897’de babası¬ 
nın ölümünün ardından medrese öğreni¬ 
mini bırakarak modern eğitime yöneldi. 
Tıp ve astronomi öğrendi, Fransızca’sını 
ilerletti. Bu dilde okuduğu kitaplar saye¬ 
sinde Batı düşüncesini tanıdı. 1899'da ar¬ 
kadaşlarıyla birlikte kurduğu, modern eği¬ 
tim veren Terbiyet adlı okul muhafazakâr 
çevrelerden gelen baskı yüzünden kısa bir 
süre sonra kapandı. Arkadaş grubuyla bu 
defa aynı adı taşıyan, aydınların gelip soh¬ 
bet ettiği bir kitabevi açtı. Kitabevi, yakıl¬ 
dığı 1908 yılına kadar Avrupa’dan getiri¬ 
len kitaplar vasıtasıyla İran'da modern dü¬ 
şünce ve bilimin tanınmasında büyük kat¬ 
kı sağladı. Takizâde, bu sırada İran’da mo¬ 
dern düşüncenin ilk temsilcileri olan Mir¬ 
za Melkum Han ve Abdürrahim Tâlibof gi¬ 
bi şahsiyetlerden etkilendi. 1900-1901’de 
Tebriz'deki Amerikan okulunda İngilizce 
öğrenen Takizâde Ocak 1903’te Muham- 
med Ali Terbiyet, Seyyid Hüseyin Adâlet 
ve birkaç arkadaşıyla beraber bir yıl ka¬ 
dar süren Gencîne-i Fünûrı adlı İlmî ve 
edebî bir dergi yayımladı. 1905’te çıktığı 
İstanbul, Kafkasya, Mısır, Beyrut ve Şam 
seyahatinde Corcî Zeydân, Muhammed 
Abduh gibi ilim adamlarıyla tanışma im¬ 
kânı buldu. Bir yıl sonra Tebriz’e döndü¬ 
ğünde İran’da istibdadı yıkıp meşrutiyet 
rejimini getirmek isteyen faaliyetlere ka¬ 
tıldı. 1906’da Meşrutiyet’in ilânının ar¬ 
dından Azerbaycan temsilcisi olarak Mec- 
lis-i Şûrâ-yı Millî’de yer aldı; anayasanın 
hazırlanmasında etkili oldu. Muhammed 
Ali Şah’ın meclisi dağıtması üzerine İn¬ 
giltere büyükelçiliğine sığındı, daha son¬ 
ra Paris’e gitti. Edvvard G. Brovvne'nin 
davetiyle Londra’ya geçti ve Cambridge 
Üniversitesi Kütüphanesi'ndeki Arapça 
ve Farsça kitapların katalogunu hazırla¬ 
dı. 1908’de II. Meşrutiyet’in ilân edildiği 
günlerde İran’a döndü. Hem Tahran hem 
Tebriz milletvekili seçildiyse de Tahran mil¬ 
letvekilliğini kabul etmedi. 1909'da onun 
liderliğinde modern anlamda ilk parti olan 
Fırka-i Demokrat-i îrân kuruldu. Partisiy- 
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le iktidar arasında çıkan ihtilâf ve ulemâ 
tarafından dinsizlikle suçlanması yüzün¬ 
den ülkeden ayrılmak zorunda kaldı. Er¬ 
zurum ve İstanbul yoluyla Berlin'e gitti. 
Dört ay sonra iki yıl kalacağı İstanbul’a gel¬ 
di (1911). İstanbul’da Jön Türkler'in bazı 
ileri gelenleriyle tanıştı ve onların düşün¬ 
celerini öğrenme fırsatı buldu. Takizâde’- 
nin etkisinde kaldığı birçok aydın ve dü¬ 
şünür arasında Cemâleddîn-i Efgânî, Meh- 
med Emin Resulzâde, Ahmed Rızâ ve Nâ¬ 
mık Kemal gibi şahıslar anılabilir. 1913’te 
Amerika’ya giderek bir şirkette mütercim 
olarak çalıştı. 1914’te tekrar gittiği Berlin'¬ 
de bir grup İranlı aydınla birlikte Komite-yi 
îrân adlı örgütü kurdu ve 1916-1922 yıl¬ 
ları arasında etkili olan Kâve adlı bir dergi 
çıkardı. 

Kaçarlar Devleti’nin yıkılmasından (1925) 
sonra Rızâ Şah zamanında bir müddet Ha¬ 
şan Müstevfî el-Memâlik kabinesinde Dı¬ 
şişleri bakanlığı yaptı; fakat istifa edip Av¬ 
rupa’ya gitti. 1929'dan itibaren kısa ara¬ 
lıklarla Horasan valiliği, Londra büyükelçi¬ 
liği, Ulaştırma bakanlığı ve Maliye bakan¬ 
lığı görevlerinde bulundu. 1933'te Paris el¬ 
çiliğine tayin edildi, ancak Rızâ Şah tara¬ 
fından “istenmeyen adam” ilân edilince 
Berlin’e ve oradan Londra'ya geçti. 1936’- 
da Fars dili ve edebiyatı dersleri vermek 
üzere İngiltere’ye gitti. Rızâ Şah’ın tahttan 
indirilmesi üzerine 1941 yılında Londra'da 
İran büyükelçiliği görevine getirildi. 1947’- 
de milletvekilliğine seçilince İran’a döndü 
ve Tahran Üniversitesi'nde de hocalık yap¬ 
tı. 1950'de kurulan senatoda 1967 yılına 
kadar başkanlık görevini yürüttü. 1954’te 
Cambridge’de yapılan şarkiyatçılar kongre¬ 
sine katıldı. 1957'de Münih Şarkiyatçılar 
Kongresi İran Komisyonu, 1958’de İran 
Felsefe ve İnsan Bilimleri Derneği ve 1966’- 
da uluslararası ilk İranoloji kongresi baş¬ 
kanlığında bulundu. 28 Ocak 1970’te Tah- 
ran'da öldü. 


Eserleri: Muhtasar Târîh-i Meclis-i 
Millî-yi îrân (Berlin 1918); Mukaddime-i 
Ta c lîm-i c Umûmî yâ Yekî ez Ser Faşlhâ- 
yi Temeddün (Tahran 1307 hş.); Ez Per- 
vîz tâ Cengiz (Tahran 1309 hş.); Gâhşü- 
mârî der îrân-i Kadîm (Tahran 1316 hş.); 
Risâle-i Tahkik-i Ahvâl-i Kenûnî-yi îrân 
bâ Muhâkemât-ı Târîhî (Kahire 1323 hş.); 
Lüzûm-ı Hıfz-ı Zebân-ı Faşîh-i Fârisî 
(Tahran 1324 hş.); Târîh-i c Arabistân ve 
Kavm-i c Arab der Zuhûr-i İslâm ve Kab- 
le ez Ân (Tahran 1330 hş.); Târîh-i Evâ'il-i 
İnkılâb ve Meşrûtiyyet-i îrân (Tahran 
1959); Cevher-i Târîh ve Mebâhiş-i İçti¬ 
mâi ve Medenî (Tahran 1353 hş.); Zin- 
degî-yi Tûfânî, Hâtırât-ı Seyyid Haşan 
Takizâde (nşr. îrec Efşâr, Tahran 1372 hş.); 
Nâmehâ-yi Landon: ez Devrân-ı Sefâ- 
rât-i Takizâde der Ingilista (ed. îrec Ef¬ 
şâr, Tahran 1375 hş.); Mânî ve Dîn-i Û (nşr. 
Azîzullah Alizâde, Tahran 1379 hş.); Târîh-i 
c LJlûm der İslâm (nşr. Azîzullah Alizâde, 
Tahran 1379 hş.). Takizâde ayrıca birçok 
dergide çok sayıda makale yazmıştır. İh¬ 
san Yârşâtır yirmi makalesini neşretmiş 
(Bist Makâle-i Takizâde, Tahran 1346 
hş ), îrec Efşâr da makalelerini on cilt ha¬ 
linde derleyerek yayımlamıştır ( Makâlât-ı 
Takizâde, Tahran 1349-1358 hş.). 
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Cambridge 2008, s. 57, 58, 78, 89, 90, 119, 132, 
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sı, XXI/21, Bethesda 1382 hş. 
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TAKKECİ İBRAHİM AĞA 
KÜLLİYESİ 

İstanbul’da 

XVI. yüzyılın sonlarında 
inşa edilen külliye. 

Topkapı sur dışında eski Davutpaşa cad¬ 
desi ve Topkapı Mezarlığı ile E-5 karayolu¬ 
nun kesiştiği köşede yer almaktadır. Yapı 
Takyeci İbrahim Çavuş, Arakiyeci İbrâhim 
Ağa ve Takkeci Camii isimleriyle de anıl¬ 
maktadır. Takkeci İbrâhim Ağa tarafından 
yaptırılan külliye cami, iki sebil, kuyu, hazî- 
re ve sıbyan mektebi diye bilinen yapıdan 
oluşmaktadır. Kapısı üzerindeki mermer 
kitâbeden caminin 1000 (1592), sebilin 
1002 (1593-94) yılında inşa edildiği anla¬ 
şılmaktadır. Derviş Mehmed Paşa'nın inşa 
ettirdiği çeşme ise külliyeye eklenen son 
yapıdır. Ancak yapıların kimler tarafından 
inşa edildiği bilinmemektedir. Vakfiyesin¬ 
de yapı grubuna ek olarak cami etrafın¬ 
da on beş hücre ve bir dershanenin varlı¬ 
ğından söz edilmektedir. Hadîkatü'l-ce- 
vâmi'de ve mezar taşındaki ifadelerden 
caminin aynı zamanda Halveti tekkesi 
şeklinde kullanıldığı anlaşılmaktadır. Av¬ 
lunun kuzey kapısının üzerinde caminin II. 
Mahmud zamanında 1236'da (1821) tamir 
edildiğini belirten bir kitâbe mevcuttur. 
Ayrıca Vakıflar Genel Müdürlüğü tarafın¬ 
dan 1985’te cami iç mekânında bir çalış¬ 
ma yapılmış, ahşap dikmelerin yüzeylerin¬ 
de, kemer köşeliği ve kavsaralarının üze- 
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rinde yer yer kalem işleri ortaya çıkarılmış¬ 
tır. Yapı 2005 yılından sonra esaslı bir şe¬ 
kilde tamir görmüştür. Yol açma ve geniş¬ 
letme çalışmaları ile özgün avlu duvarları 
kesilen camiyi kuzey, güney ve doğu yö¬ 
nünde avlu duvarları, batıda son yıllarda 
yapılmış yapılar çevrelemektedir. Avlu du¬ 
varları üzerinde birer kapı vardır. 

Bahçe kotundan yükseltilmiş bir alana 
yerleştirilen camide kuzeydeki cümle ka¬ 
pısı dışında biri güneybatı cephesinde, di¬ 
ğeri kuzeydoğu cephesinde birer kapı da¬ 
ha bulunmaktadır. Çift revaklı son cemaat 
yeri dışta on sekiz, içte on adet kare ke¬ 
sitli ahşap dikme ile taşınmaktadır. Son 
cemaat yerinde pencereler arasında iki 
mihrap nişi yer almaktadır. Her iki niş üze¬ 
rinde aynı rûmî motiflerle oluşturulmuş 
süslemeler görülmektedir. Son cemaat ye¬ 
rinde alt sıradaki pencerelerin alınlıkların¬ 
da mermer üstüne celî sülüs hatla İhlâs, 
Felak, Nâs ve Fâtiha sûreleri yazılıdır. Cep¬ 
helerin genel karakterini yansıtan taş-tuğ- 
la almaşık örgünün yanı sıra sıvalı ve kes¬ 
me taş örgülü duvarlar mevcuttur. Camide 
kâgir yapının tahkim edilmesi amacıyla ah¬ 
şap hatıllar, gergiler ve demir donatılar 
kullanılmıştır. Caminin vaktiyle kiremit kap¬ 
lı çatı örtüsü yakın zamanda kurşun ola¬ 
rak yenilenmiştir. Ahşap çatı altında üst 
örtü iç mekânda ahşap kubbeye dönüş¬ 
mektedir. Kırma çatı ile örtülen caminin 
ön cephesinde üç üçgen alınlık vardı. Bun¬ 
lar 1941 ve 1986 yıllarına ait fotoğraflarda 
yan cephelerde de görülmekteydi. Dışarı¬ 
dan algılanmayan, çapı yaklaşık 5,50 m. 
olan ve sekizgen kasnağa oturan ahşap 
kubbenin ince çıtalarla oluşturulmuş kü¬ 
resel formundan sekizgene geçişte ahşap 
mukarnas bezeme kullanılmıştır. 

Caminin harimi kareye yakın plandadır. 
Kuzeybatı ve güneydoğu duvarları yakla¬ 
şık 11.20 m., kuzeydoğu ve güneybatı du¬ 


varları ise 11,70 m. ölçülerinde olan mekâ¬ 
nın yüksekliği yaklaşık 6,20. duvar kalın¬ 
lıkları ortalama 1,15 metredir. Aynı doğ¬ 
rultuda altta ve üstte on dört pencerenin 
yanı sıra mihrap nişi üzerinde küçük bir 
pencere daha bulunmaktadır. On adet ah¬ 
şap dikmenin taşıdığı mahfil kuzeybatı du¬ 
varının tamamını, kuzeydoğu ve güneyba¬ 
tı duvarlarının yarıya yakın kısmını çevre¬ 
lemektedir. Alt sıradaki pencerelerin üs¬ 
tünde mihrap duvarında mermer üzeri¬ 
ne celî sülüs hatla yazılmış kitâbeler, dik 
yöndeki kuzeydoğu ve güneybatı duvar¬ 
larında mahfil dışında kalan pencereler¬ 
de çini alınlıklar, diğer iki pencerede birer 
kitâbe yer almaktadır. 

Caminin önemli bir özelliği iç mekân¬ 
daki zengin çini bezeme programıdır. Ya¬ 
tay ve düşey düzlemde kuzeybatı-güney- 
doğu ekseninde görülen simetri çini pano¬ 
ların yerleştirilmesinde de görülmektedir. 
Duvar yüzeylerinin yarıya yakın kısmı, fark¬ 
lı motiflerle ya da aynı motifin tekrarı ile 
oluşturulan XVI. yüzyıl İznik çini panoları 
ile kaplanmıştır. Çinilerde sır altı tekniği 
kullanılmıştır. Çatlaksız, parlak ve pürüz¬ 
süz yüzeyli levhalarda çini hamuru beyaz 
veya beyaza yakın renktedir. İznik çinile¬ 
rinin yanı sıra XVII. yüzyıl Kütahya çinile¬ 
rine ve özgün olmayan çinilere de rastlan- 
maktadır. Günümüzde camiye ait bazı çini 
levhalar Lizbon'da Gülbenkyan Müzesi'n- 
de sergilenmektedir. Asma dalı ve üzüm 
salkımı, çiçek açmış meyve ağacı ve dalı, 
nar ve nar çiçeği, gül, lâle, karanfil, me¬ 
nekşe gibi meyve ve çiçeklerin yanı sıra 
rûmî, çin bulutu, hatâyî, şemse ve pal- 
met gibi motifler görülmektedir. Mercan 
kırmızısı, zümrüt yeşili, mavi, kobalt ma¬ 
visi, koyu lâcivert en sık kullanılan renkler¬ 
dir. Tamamen bitkisel kompozisyonlu çi¬ 
nilerle kaplı olan mihrabın dışında ince iş¬ 
çiliği ve oranları ile devrinin üslûbunu yan- 
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sıtan mermer minberi, renkli camlı rev- 
zenleri, pencere kanatları ve binileri, öz¬ 
gün kündekâri kapısı ile cami oldukça zen¬ 
gin mimari öğelere sahiptir. Kesme taştan 
inşa edilen minare caminin kuzeybatı kö- 
şesindedir. Kare kaideli minarenin onaltı- 
gen gövdesinde sarkıtlı mukarnaslı ve ajur¬ 
lu korkulukları olan tek şerefe mevcut olup 
üzeri kurşun külâhlıdır. 

Takkeci İbrâhim Ağa Camii, mütevazi 
boyutlarına karşın yapım tekniği ve hari- 
minin zenginliği açısından önemli bir ya¬ 
pıdır. Benzer Osmanlı yapılarında açık bi¬ 
çimde gözlemienemeyen bazı detaylara bu 
camide rahatça ulaşılabilmektedir. Mese¬ 
lâ caminin günümüze kadar gelmiş ahşap 
kubbeli mekânında özgün nitelikler muha¬ 
faza edilebilmiştir. 

Külliyede iki adet sebil mevcuttur. Bun¬ 
lardan biri camiden önce inşa edilmiş olup 
Davutpaşa caddesiyle Takkeci Camii soka¬ 
ğının kesiştiği köşede ve Derviş Paşa Çeş- 
mesi'nin karşısında bulunmaktadır. Sebi¬ 
lin günümüzde yerinde olmayan iki kita¬ 
besinden biri cami içinde korunmaktadır. 
Bu kitâbede sebilin 986 (1578) yılında İb¬ 
râhim Ağa tarafından yaptırıldığı yazılıdır. 
Sebilin üzerinde görülen sıvalı yapı kuzey¬ 
de ve batıda sebil duvarlarına oturmakta¬ 
dır. Sebil ile üzerindeki yapının girişi Da¬ 
vutpaşa caddesi yönünden tek bir kapı ile 
sağlanmakta olup içeride her iki mekâna 
farklı kapılarla ulaşılır. İçinde hâlâ kullanıl- 


Takkeci İbrâhim Ağa Camii'nin mihrap çinilerini ve kemer¬ 
lerindeki kalem işi süslemeyi gösteren detaylar 
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makta olan bir de kuyu mevcuttur. Sebi¬ 
lin kuzey duvarında bir, batı duvarında üç 
penceresi vardır. Diğer sebil avlunun do¬ 
ğu kapısının yanında sıbyan mektebiyle av¬ 
lu duvarı arasında yer almaktadır. Doğu 
avlu kapısının yanındaki bir kapıdan ca¬ 
minin bahçesine geçilmekte ve sebile gi¬ 
rilmektedir. Kitâbesinden 1002 (1593-94) 
yılında inşa edildiği anlaşılan sebil kenar¬ 
ları birbirine eşit olmayan beşgen planlı¬ 
dır. Sebilin avlu duvarı üzerinde iki ve ca¬ 
mi avlusuna açılan bir penceresi mevcut¬ 
tur. Yapının tam ortasında bulunan, tek 
parça mermerden yapılmış kuyunun ka¬ 
pağı ve çıkrığı kaybolmuştur. Kuyunun ku¬ 
zey ve güney kenarlarında yine mermer 
ve tek parça çıkrık ayakları, avluya bakan 
pencere üzerinde su haznesi bulunmak¬ 
tadır. Kuzey avlu duvarı ile doğu avlu du¬ 
varının kesiştiği köşede yer alan çeşmenin 
ön cephedeki mermer kitâbesinde 1235 
(1820) yılında Sadrazam Derviş Mehmed 
Paşa tarafından yaptırıldığı belirtilmekte¬ 
dir. 

Caminin güneydoğusundaki sıbyan mek¬ 
tebi hakkında yeterli bilgi yoktur. Günü¬ 
müzde boş olan yapının bir süre ev olarak 
kullanıldığı bilinmektedir. Kare ve dikdört¬ 
gen iki mekândan oluşan yapının güney¬ 
doğu duvarı sebille ortaktır. Yapının üzeri 
dört yöne eğimli çatı ile örtülmüştür. Ba¬ 
sık kemerli giriş kapısının görüldüğü ku¬ 
zeydoğu cephesini kapının her iki yanın¬ 
da kareye yakın boyutları olan birer pen¬ 
cere tamamlamaktadır. Bu cepheye dik 
yöndeki kuzeybatı cephesine iki, güneyba¬ 
tı cephesine üç pencere yerleştirilmiştir. 
Güneybatı cephesinde bir helâ penceresi 
mevcuttur. Külliyede biri cami avlusunun 
içinde, diğeri sebilin arkasında yer alan iki 
hazîre bulunmaktadır. Bunların dışında se¬ 
bilin arkasındaki hazîrenin karşısında ki¬ 
me ait olduğu bilinmeyen iki mezar daha 
vardır. Avlunun içindeki hazîrede biri Tak¬ 


keci İbrâhim Ağa Camii şeyhi Ali Efendi’- 
ye ait olmak üzere altı mezar görülmek¬ 
tedir. Sebilin arkasındaki hazîrede ise me¬ 
zar taşı kaybolmuş bir mezarla İbrâhim 
Ağa’nın ve oğlu Halil Çavuş’un sandukala¬ 
rı yer almaktadır. 
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Bir âlimin görüşünü 
delilsiz kabul etmek anlamında 
fıkıh usulü terimi. 

L J 

Sözlükte “bir şeyi insan veya hayvanın 
boynuna asmak ya da takmak" anlamın¬ 
daki taklîd kelimesi, fıkıh usulü terimi ola¬ 
rak bir âlimin ictihadî bir meseleye dair 
görüşünü delile dayalı olmaksızın benim¬ 
semeyi veya uygulamayı ifade eder. Fıkıh 
usulünde taklid açısından müslümanlar 
âlim ve âmmî (çoğulu avam) diye ikiye ay- 
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rılmakta, delile dayalı fıkhî bilgi sahibi olan¬ 
lar âlim (müctehid, müftü, fakih), başka alan¬ 
larda bilgi sahibi olsa bile fıkıh sahasında 
âlimlerin görüşüne ihtiyaç duyanlar âm- 
mî (mukallid) şeklinde anılmaktadır. Taklid 
kelimesi, "hac ibadeti esnasında kurban 
edilmek üzere hazırlanan hayvanın (hedy) 
boynuna bu özelliğini göstermek üzere bir 
şey asma” (bk. KILÂDE) ve “kadı yahut 
idareci tayin etme” anlamlarında fürû-i fı¬ 
kıh terimi olarak da kullanılır. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’de taklid kökünden gelen “kalâid” ve 
“mekâlîd” kelimeleri dört yerde geçer (el- 
Mâide 5/2, 97; ez-Zümer 39/63; eş-Şûrâ 42/ 
12). Hadislerde taklid masdarından fiiller 
ve aynı kökten türeyen bazı kelimeler söz¬ 
lük anlamlarında kullanılmıştır (Wensinck, 
el-Mu c cem, “kld” md.). 

Fıkıh sahasında uzmanlaşmış kişilerin 
görüşlerinin doğru kabul edilerek uygulan¬ 
ması anlamında taklid toplumdaki iş bö¬ 
lümünün gereğidir. Herhangi bir bilgi ala¬ 
nında toplumun her ferdinin eşit derece¬ 
de kabiliyet, bilgi ve tecrübeye sahip bu¬ 
lunması mümkün olmadığına göre İslâm'ı 
anlama ve yaşama çerçevesinde ortaya çı¬ 
kan meseleler hakkında bazı müslüman- 
ların uzmanlaşıp diğerlerine yol göster¬ 
mesi, bu niteliği taşımayanların da onlara 
uyması kaçınılmaz bir ihtiyaçtır. Nitekim 
Kur'ân-ı Kerîm’de müminlerin bir kısmının 
zamanlarını din hakkında geniş bilgi elde 
etmeye ayırmaları (et-Tevbe 9/122) ve bil¬ 
meyenlerin bilenlere sorması (en-Nahl 16/ 
43; el-Enbiyâ 21/7) emredilmiştir. Sahâbe 
neslinden itibaren kendisine danışılan ve 
görüşleri uygulanan âlim tipinin ortaya çık¬ 
ması ve İslâm tarihinin her devrinde müs- 
lümanların âlimlerin görüşlerine başvura¬ 
rak onlara tâbi olması bu tutumun icmâ 
ile desteklendiğini göstermektedir. 

Hakkında ictihad edilebilecek meseleler, 
aynı zamanda bir âlimin görüşünün tak¬ 
lit edilmesinin câiz kabul edildiği mesele¬ 
lerdir. Bir başka anlatımla taklid ve içtiha¬ 
dın geçerli sayıldığı alanlar birbiriyie örtüş- 
mektedir. Buna göre Kâbe’nin kıble, na¬ 
mazın farz ve zinanın haram oluşu gibi, 
bilgi seviyesi ne olursa olsun kişinin İslâm 
toplumunda yaşıyor olmakla elde etme¬ 
sine kesin gözüyle bakılan, “usûlü’ş-şerîa, 
zarûriyyât, kat'iyyât” gibi tabirlerle ifade 
edilen, dinde hükmü doğrudan ve açıkça 
belirtilmiş şer“î hükümler taklidin geçerli 
kabul edilmediği alanda yer alır. Öte yan¬ 
dan ictihad faaliyetinde başvurulan sün¬ 
net, icmâ, sahâbî kavli gibi şer'î deliller ile 
gerekli şartları taşıyan şahitlik, bilirkişi gö¬ 
rüşü gibi kazâî ispat vasıtalarının gereğine 
göre hüküm verilmesi taklid olarak nite- 
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lendirilmemektedir. Fıkhî meselelerin sa¬ 
dece bir kısmı hakkında ictihad ehliyeti¬ 
ne sahip fakihler bulunabileceğini (içtiha¬ 
dın tecezzisini) kabul eden usul müellifleri¬ 
ne göre kişinin bazı meselelerde mücte¬ 
hid, diğerlerinde mukallid olması mümkün 
ve vâkidir. 

Taklid ile delile dayalı akıl yürütme bir¬ 
birini dışlayan kavramlar olarak kabul edil¬ 
diğinden âmmînin bir âlimin görüşleriyle 
amel etmesinin taklid sayılıp sayılmayaca¬ 
ğı tartışılmıştır. Usul müelliflerinin çoğun¬ 
luğu, âlimin görüşünün kabul edilmesi sü¬ 
recinde akıl yürütme diye nitelenebilecek 
unsurlar bulunsa da bunlar fıkıh usulün¬ 
deki anlamıyla ictihad kavramına dahil edi¬ 
lemeyeceği gerekçesiyle âmmînin âlimin 
görüşüyle amel etmesinin taklid olarak ad¬ 
landırılması gerektiğini belirtmiştir. Bâkıl- 
lânî ile başlayan ve en önemli temsilcileri 
arasında İmâmü'l-Haremeyn el-Cüveynî, 
Gazzâlî, Seyfeddin el-Âmidî, İbnü’l-Hâcib 
ve İbnü’l-Hümâm’ın bulunduğu çizgiye gö¬ 
re ise gerekli sıfatları haiz bir âlime tâbi 
olan âmmî mukallid değildir. Zira taklid 
son tahlilde delile dayanmayan bir bağlı¬ 
lıktır. Halbuki âmmînin söz konusu âlimi 
tesbit etmek için gösterdiği zihnî gayret 
bile bir tercihte bulunma ve akıl yürütme 
unsuru taşımakta, dolayısıyla delile daya¬ 
narak hareket etme anlamına gelmekte¬ 
dir. Kadının bilirkişi görüşünü kabul etme¬ 
si taklid diye nitelenmediği gibi âmmînin 
müftüye sorması veya görüşlerine uyula¬ 
cak merci olarak bir âlimi kabul etmesi de 
taklid diye nitelenmemelidir. Söz konusu 
müelliflere göre itikadın temel konuların¬ 
da olduğu gibi fıkıh sahasında da taklid İs¬ 
lâm toplumunda ancak istisna kabilinden 
var olabilir ve naslar tarafından kötülenen 
bir davranış anlamında taklid ancak âmmî- 
âmmî ve âlim-âlim ilişkisinde ortaya çıka¬ 
bilir. 

Âmmînin taklit edeceği âlimi belirleme¬ 
si, genellikle içinde yaşadığı müslüman top¬ 
lumun geniş bir kesimi tarafından payla¬ 
şılan bir bilgiye ulaşma süreci / gayreti ola¬ 
rak tasvir edilmektedir. Nitekim görüşle¬ 
ri taklit edilecek âlimin bu özelliğine dair 
bilginin toplumda istifâza, telakki, şöhret 
gibi kavramlarla ifade edilen bir yaygınlı¬ 
ğa sahip bulunması gerektiği belirtilmek¬ 
tedir. Bu hususta bir veya iki âdil kişinin 
şahitliğinin yeterli görüleceğini söyleyen 
müelliflerin bununla karşı görüşte olduk¬ 
ları değil söz konusu sürecin farklı mer¬ 
halelerini ifade ettikleri anlaşılmaktadır. 
Taklit edilebilecek düzeyde olup olmadı¬ 
ğını tesbit için âmmînin âlimi bildiği bazı 
fıkhî hükümlerle sınaması gerektiği yö¬ 


nündeki görüş ise âlimin mukallidin doğ¬ 
ru bildiği hükümler hakkında farklı görüş¬ 
ler taşıyabileceği ve bu uygulamanın gün¬ 
lük hayatta sıkıntılara yol açacağı gibi ge¬ 
rekçelerle kabul görmemiştir. Konu fetva 
bağlamında ele alındığında taklit edilecek 
kişiyi belirleme görevinin verilmesiyle âm- 
mîye, söz konusu âlimin fetva hususun¬ 
da gevşek davranması yahut sürekli ruh¬ 
satlarla fetva vermesi gibi davranışlardan 
uzak (âdil) olup olmadığını, yani şeriatın 
maksat ve işlevlerine uygun bir tavır için¬ 
de bulunup bulunmadığını belirleme yü¬ 
kümlülüğü de getirilmektedir. Âlim olma¬ 
yan bir kişinin naklettiği bilgiye dayalı tak¬ 
lid ise İslâm toplumundan uzakta yaşa¬ 
mak, dolayısıyla fetva sorma imkânından 
yoksun bulunmak yahut yeni müslüman 
olmak gibi olağan dışı şartlar çerçevesin¬ 
de geçerli kabul edilir. Fetva faaliyetinin 
kurumlaşması sonucunda bazı müteah- 
hirîn usul âlimlerinin taklit edilecek âlimin 
teşhisiyle ilgili olarak fetva verme maka¬ 
mında bulunma şartını ekledikleri anla¬ 
şılmaktadır. Bir toplumda taklit edilebile¬ 
cek âlimin birden fazla bulunması halin¬ 
de âmmî, aralarında bir tercih yapmak du¬ 
rumundadır. Ancak âmmînin tercih yapar¬ 
ken en üstün (efdal) âlimi araştırmakla yü¬ 
kümlü olup olmadığı tartışılmıştır. Sahâbe 
neslinden itibaren süregelen âmmî-âlim 
ilişkisini özellikle daha üstün sahâbîlerin 
varlığı bilindiği halde başka sahâbîlere, 
hatta tâbiîn âlimlerine danışılıp görüşle¬ 
rine uyulduğunu ve uzmanlık isteyen böy¬ 
le bir araştırmanın âmmî için mümkün ol¬ 
madığını dikkate alan usul âlimleri bu so¬ 
ruya olumsuz cevap verir. Usulcülerin ço¬ 
ğunluğu ise bu araştırmanın fıkhî bir in¬ 
celeme süreci olmayıp ihtiyatla hüküm 
vermek, vera' sahibi olmak yahut daha tec¬ 
rübeli ya da yaşlı olmak gibi mukallidin top¬ 
lumsal bilgiyle ulaşabileceği bir karar nite¬ 
liği taşıdığını, dolayısıyla en üstünü araş¬ 
tırması gerektiğini öne sürer. İbn Hazm'ın 
ifadelerinden onun bu durumda âmmînin 
yapmakla sorumlu tutulduğu tercihin fık- 
hî nitelikte bir araştırma olması gerektiği 
görüşünü benimsediği anlaşılmaktadır. 

Usul âlimleri arasındaki hâkim telakki¬ 
ye göre taklid fıkhî görüşe değil o görü¬ 
şün sahibi olan âlime uymak demektir. Bu 
prensip aynı zamanda, mukallidin âlimler 
arasında tercihte bulunabildiği halde fık- 
hî görüşler arasında tercih yapma yetki¬ 
sinin olmadığını ima eder. Aksini düşünen 
müellifler âmmînin Allah hakkıyla ilgili hu¬ 
suslarda en hafif, kul hakkıyla ilgili husus¬ 
larda en ağır yükümlülük getiren görüşü 
tercih edebileceği gibi öneriler geliştirme- 
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ye çalışmış, ancak bunlar, çoğunluk tara¬ 
fından hem ictihad ve fetvanın prensiple¬ 
rine aykırı olması hem de uygulamada sı¬ 
kıntılara yol açacağı gerekçesiyle eleştiril¬ 
miştir. Bu prensiple ilgili olarak ortaya çı¬ 
kan tartışmaların başında hayatta bulun¬ 
mayan âlimi taklid meselesi yer almakta¬ 
dır. Usul âlimlerinin genellikle benimsedi¬ 
ği anlayışa göre fıkhî bir görüş, sahibinin 
ölümüyle yok olmaz. Dolayısıyla âmmî, âlim 
hayatta iken aldığı fetvayı o vefat ettikten 
sonra da uygulayabilir. Ancak uzun süre 
önce yaşamış bir âlimin görüşüne uyabil¬ 
mesi için kendi döneminde yaşayan baş¬ 
ka bir âlimin onay niteliğindeki aracılığı¬ 
na ihtiyacı vardır. Öte yandan nâdiren vu¬ 
ku bulan bir meselede hayatta bulunan 
âlimin görüşü taklit edilmiş ve bu mese¬ 
le uzunca bir aradan sonra yeniden orta¬ 
ya çıkmışsa bazı müelliflere göre o faki- 
hin görüşüne tekrar başvurulması gere¬ 
kir. Günlük hayatta sık rastlanan mesele¬ 
lerde ise görüş değişikliği sık olmadığı gibi 
ortaya çıkan gelişmelere dair bilgi de top¬ 
lumda hızlı yayıldığından bu yola başvu¬ 
rulması gerekli görülmemiştir. Taklit eden 
kişi isabetli görüş sahibini tesbitle yüküm¬ 
lü bulunmamakla birlikte İslâm toplumun- 
da yaşıyorsa ve doğru bilgiye ulaşma im¬ 
kânına sahipse kati delillere aykırılık taşı¬ 
yan görüşlere uyarak yaptığı amellerden 
dolayı sorumlu olur. Taklit edilen âlimin 
daha sonra görüşünü hatalı bularak de¬ 
ğiştirmesi âmmînin önceki görüşe uyarak 
yaptığı amellerin geçerliliğini geriye yöne¬ 
lik olarak etkilemez. 

Şiî literatüründeki taklid tartışmaları¬ 
nın gerek mesele gerekse terminoloji açı¬ 
sından büyük ölçüde Sünnî fıkıh usulü li¬ 
teratürü çerçevesinde anlatılanlarla ben¬ 
zerlik taşıdığı söylenebilir. Ancak Zeydî 
usulünde Ehl-i beyt mensubu müctehidin 
diğerlerinden daha üstün olduğu ve âm¬ 
mînin onu taklit etmesinin vâcip olduğu 
vurgulanır. Ca'ferî usulünde ise taklit edi¬ 
lecek âlimde diğer mezheplerden farklı ola¬ 
rak erkek, Ca'ferî mezhebi mensubu ve 
nesebi sahih olma şartları aranmaktadır. 
Bu mezhepte de birden fazla âlimin var¬ 
lığı halinde en üstün olanın tercih edilme¬ 
si ilkesi geçerli sayılmakta, tarihî uygula¬ 
mada ise aynı bölgede bulunmak, aynı ve¬ 
ya yakın etnik kökenden gelmek gibi sos¬ 
yal faktörlerin hangi âlimin taklit edilece¬ 
ğini belirlediği görülmektedir. Usûlî ekolü¬ 
nün giderek etkinliğini arttırmasıyla yal¬ 
nız hayattaki müctehidin taklidini câiz gö¬ 
ren anlayış hâkim olmuş ve taklit edilecek 
âlimle ilgili “merci-i taklîd" terkibi terim- 
leşmiştir. Özellikle XVIII. yüzyılın ikinci ya¬ 


rısından itibaren usûlî anlayış merci-i tak¬ 
lide uymanın gerekliliğini vurgulayarak tak¬ 
lidin alanını genişletmiş ve namaz dahil bü¬ 
tün ibadetlerin ancak bir merci-i taklide 
tâbi olmak şartıyla geçerli sayılabileceği 
düşüncesi zaman içinde kabul edilmiştir. 
Bu gelişim sonucunda taklidin alanı fık¬ 
hın klasik sistematiğinin dışına çıkmaya 
başlamıştır. XX. yüzyılın ilk yarısında ge¬ 
lişmeye başlayan merci olma niteliğinin bir 
kişide toplanması fikri, taklid mercii sayı¬ 
lan kimsenin aynı zamanda geniş kapsam¬ 
lı bir siyasî otoriteye sahip bulunması an¬ 
lamına gelen “velâyet-i fakih” düşüncesine 
dönüşmüştür. Humeynî’nin geliştirdiği ve- 
lâyet-i fakih düşüncesine göre gâib ima¬ 
mın yetkileri Ca'ferî âlimlerinin en faziletli¬ 
si ve ilim açısından en üstün olanında mev¬ 
cuttur. Bu merci diğer merci-i takiîdlerin 
de kendisine uyması gereken kişidir (bk. 
CA FERİYYE; MERCİ-İ TAKLİD) 

Mezheplerin teşekkül süreciyle birlikte 
âmmî-âlim ilişkisi esaslı bir dönüşüme uğ¬ 
ramış, âmmî artık bir âlime değil asırlar 
boyunca çeşitli nesillerin katkısıyla şekil¬ 
lenmiş müftâ bih hükümlerden oluşan bir 
bütüne (fıkıh mezhebi) tâbi olmuştur. Mez¬ 
hebin bireye toplumsal kimlik kazandıran 
en önemli unsur haline gelmesi ve İslâm 
medeniyetindeki birçok kurumlaşmanın 
mezhep üzerinden gerçekleşmesi, âmmî¬ 
nin bir âlimin görüşleri yerine çok daha 
farklı muhteva ve boyutlara sahip bir bü¬ 
tünün, yani mezhebin taklidine işaret eden 
“iltizam" kavramının ortaya çıkmasına yol 
açmıştır. Birçok usul müellifine göre bir 
fıkhî görüşün diğerlerine tercihini zorun¬ 
lu kılan şerT bir delil bulunmadığından âm¬ 
mî için iltizam vâcip değildir. Bir mezhebi 
iltizam eden mukallidin kendi mezhebini 
ve diğer mezhepleri nasıl anlaması gerek¬ 
tiği ictihadda hata tartışması çerçevesin¬ 
de ele alınmış olup başta Ebü’l-Berekât en- 
Nesefî olmak üzere çeşitli usul âlimlerine 
izâfe edilen ve pek çok çevre tarafından be¬ 
nimsenen görüşe göre âmmî kendi mez¬ 
hebini -hatalı olma ihtimali bulunmakla 
birlikte- doğru, diğer mezhepleri -doğru 
olma ihtimali taşımakla birlikte- hatalı ka¬ 
bul etmelidir. Usul âlimlerince mukallid ko¬ 
numundaki âmmînin bir mezhebe bağlan¬ 
ması, mezhep değiştirmesi ve değişik mez¬ 
hep görüşlerinden seçmeler yapması gi¬ 
bi konular da geniş biçimde tartışılmıştır 
(bk. MEZHEP; TELFÎK). Âmmînin mezhe¬ 
bini terkedip şer'î delillerden birine, özel¬ 
likle bir âhâd hadise dayanarak amel et¬ 
mesi usul âlimlerinin çoğunluğu tarafın¬ 
dan uygun görülmemiştir. Zira ictihad tek 
bir şer'î delile ait bilgiye dayanarak akıl yü¬ 


rütmeden ibaret olmadığı gibi, bir âhâd 
hadisin kabul edilebilmesi için ilgili bütün 
hadislerin değerlendirilmesi, sened ve me¬ 
tin açısından incelenmesi ve diğer şer'î de¬ 
lillerle irtibatının araştırılması gerekmek¬ 
tedir. Mezhebi temsil kabiliyeti en yüksek 
metinler olarak muhtasarların müteah- 
hirîn döneminde giderek artan hâkimiye¬ 
ti taklid tartışmalarına da yansımış, bu 
metinlerle gerçek hayatta karşılaşılan me¬ 
seleler arasındaki irtibatın âmmî tarafın¬ 
dan kurulamayacağı vurgulanıp mukallidin 
muhtasardaki bir hükme uymasına cevaz 
verilmemiştir. 

Fıkıh tarihi boyunca taklid etrafında ge¬ 
lişen tartışmaların ağırlık noktasını avam 
seviyesinin üzerine çıkmış kişilerin mez¬ 
heple ilişkileri teşkil etmiştir. Bir mesele¬ 
de zann-ı galiple hükme varmış müctehi¬ 
din farklı görüşteki bir fakihin içtihadına 
göre amel etmesinin câiz olmadığında fi¬ 
kir birliği bulunmakla birlikte ictihad et¬ 
meyip başka bir fakihi taklit etmesinin 
hükmü geniş tartışmalara konu olmuştur. 
Fakihle mezhep arasındaki irtibatı ifade 
eden “intisab’în hükmüne dair birçok gö¬ 
rüş ileri sürülmüş olsa da bunların çoğu 
benzer fikirlerin farklı açılardan veya fark¬ 
lı kavramlarla ortaya konmuş şeklidir. Mu- 
hammed b. Flasan eş-Şeybânî'ye izâfe edi¬ 
len, müctehidin ancak daha bilgili (a'lem) 
başka bir müctehide tâbi olabileceği ifa¬ 
desi âlimin bir mezhebe intisabına imkân 
tanıyan ilk açıklamalardandır. Ebüî-Abbas 
İbn Süreyc’in ictihad için yeterli süreye sa¬ 
hip olmayan müctehidin başka bir müc- 
tehidi taklit etmesine cevaz veren görü¬ 
şü de Şâfiî ve Mâlikî mezhebinin teşekkü¬ 
lünde önemli katkılarda bulunmuş bazı 
usul âlimleri tarafından benimsenmiştir. 
Söz konusu görüş kapsamlı bir mesele ve 
literatüre sahip, esasları birçok fakihin kat¬ 
kılarıyla inşa edilmiş, toplumda uzun sü¬ 
redir uygulanan mezheplerin karşısında bir 
fert sıfatıyla fakihin durumunu açıklayan 
bir yaklaşım olarak yorumlanabilir. Bu bağ¬ 
lamda bazı müellifler taklidin dinen tasvip 
edilmemesine karşılık “ittibâ'în câiz oldu¬ 
ğunu belirterek bu iki kavramın farklılığı¬ 
na vurgu yapar; buna göre birincisi bilgiye 
dayanmaksızın bir görüşü benimsemek, 
İkincisi delilini bilerek ve doğruluğuna ka¬ 
naat getirerek bir görüşe uymak demek¬ 
tir. 

İslâm tarihi boyunca ortaya çıkan tak¬ 
lid karşıtı anlayış ve hareketlerin asıl he¬ 
defi âlim-mezhep ilişkisinin kazandığı içe¬ 
riğe yönelik olup bu konuda ileri sürülen 
delillerin ağırlık noktasını, öncekilerin dü¬ 
şünce ve uygulamalarına şuursuzca tes- 
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lim olmayı ve başkalarına körü körüne uy¬ 
mayı mahkûm eden âyetler oluşturur. En 
şiddetli taklid muhalifi çevreler bile her 
müslümanın ictihad etmesinin mümkün 
olmadığını ve âmmînin âlimin görüşlerine 
uymasının bir zorunluluk olduğunu kabul 
etmektedir. Mezhep imamlarının kendi¬ 
lerinin taklit edilmemesi gerektiği hakkın- 
daki ifadeleri de âmmî-âlim ilişkisini kap¬ 
samamaktadır. Taklide karşı ilk eleştirilerin 
mezhebin kurumlaşmasını sağlayan faali¬ 
yetleri hedef aldığı görülmektedir. Nite¬ 
kim taklidin âlimler arasında başladığı dö¬ 
nem olarak zikredilen tarihlerin hepsi as¬ 
lında mezheplerin teşekkülüyle ilişkilidir. 

Fıkhın müstakil bir disiplin haline gel¬ 
mesi, bu sahadaki faaliyetlerin daha ön¬ 
ceki nesillerin çalışmaları üzerine inşa edil¬ 
mesiyle gerçekleşen bir gelişmeydi. Bu yüz¬ 
den fıkhın gelişim çizgisinden hoşnut ol¬ 
mayan bazı ehl-i hadîs çevrelerinin aynı za¬ 
manda ilk taklid muhalifleri olması şaşır¬ 
tıcı değildir. Ancak taklid karşıtlığı bu çev¬ 
relerle sınırlı kalmamış, fıkhın ana dama¬ 
rını temsil eden gelenekler içinden de kısa 
bir süre sonra âlimin intisabını sorgulayan 
görüşler ortaya çıkmıştır. Özellikle hilâf ve 
cedel çalışmalarının artışından dolayı şer'î 
delillere dayalı akıl yürütmenin işlevinden 
uzaklaştığı ve İslâm toplumunda eğitim¬ 
den siyasete kadar birçok kurumsal etkin¬ 
likte mezheplerin belirleyici rol üstlenme¬ 
sinden dolayı intisabın muhtevasının esas¬ 
lı bir değişime uğradığı hususlarda ilim 
çevrelerinde ortaya çıkan endişe, âlimin 
âlimi taklidi kavramı altında ve bununla 
ilgili tartışmalar çerçevesinde dile getiril¬ 
miştir. Bu endişe dile getirilirken ilim dün¬ 
yasının içinde bulunduğu durumun sebe¬ 
bi olarak himmetlerin azalması ve tembel¬ 
liğin artması gibi hususlara sıkça yer ve¬ 
rildiği görülmekteyse de bu tür psikolojik 
sebeplerin fıkıh sahasında faaliyet göste¬ 
ren âlimlerin hepsine teşmili mümkün de¬ 
ğildir. Esasen âlimin taklidi kavramı üze¬ 
rinden ifade edilen endişeler İslâm mede¬ 
niyetinin bir bütün halinde izlediği mecra 
ile ilgilidir. Nitekim bu tartışma eksenin¬ 
de âlimin intisabına getirilen eleştirilerin 
fıkıhla sınırlı kalmayıp bir süre sonra bü¬ 
tün İslâmî ilimleri kapsayan bir tavır hali¬ 
ne geldiği ve belirli bir anlayış veya çevre¬ 
ye indirgenemeyecek derecede yaygınlaş¬ 
tığı görülmektedir. Taklidi terketme çağ¬ 
rısı modernleşme sürecinden önce ortaya 
çıkan Vehhâbîlik ve Dihlevîlik gibi tecdid 
hareketlerinin de ortak özelliklerinden bi¬ 
rini teşkil etmektedir. Ancak bu hareket¬ 
ler bir yandan İslâm tarihinden mezhep 
mensubu bir dizi âlimi örnek gösterip öv¬ 
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mekte, öte yandan mezheplerin geliştir¬ 
diği fıkhî birikimi anlamada çağdaşlarının 
yetersiz kaldığını vurgulamaktadır. Tecdid 
hareketlerinin geliştirdiği taklide muhalif 
dilin, bir açıdan bu çevrelerin ortaya çıktı¬ 
ğı dönemdeki ilim dünyasında fıkhın kay¬ 
nakları ve geçmiş birikimiyle irtibatını sor¬ 
gulama hususunda gördükleri eksiklikle¬ 
rin ifadesi olarak yorumlanması mümkün¬ 
dür. 

Tecdid hareketlerinin dilini ve iddiaları¬ 
nı tevarüs eden modern İslâm düşüncesi, 
bu dönemde İslâm dünyasının içinde bu¬ 
lunduğu durumun sebebini İslâm medeni¬ 
yetinin tarihinde aramış ve taklidi bu me¬ 
deniyetin gelişim çizgisini engelleyen te¬ 
mel unsur olarak belirlemiş ve bu konuda 
katkıda bulunmuş kişilerin büyük çoğun¬ 
luğu, İslâm dünyasının gerilemesi ve kül¬ 
türel durgunluğun sorumlusu olarak tak¬ 
lidi göstermiştir. Bu düşünürlere göre İs¬ 
lâm tarihinde ortaya çıkan diğer olumsuz¬ 
luklar taklide bağlı olarak gelişmiştir ve 
taklid İslâm dünyasındaki “perişanlık, ce¬ 
halet, geri kalmışlık, çöküş, tefrika ve Ba¬ 
tı karşısında mağlûbiyetin” uzak sebebidir. 
Bu çerçevede taklid kavramı çok daha ge¬ 
niş bir anlam sahasına tekabül edecek, 
hatta bu kavramı muğlaklaştıracak şekil¬ 
de kullanılmıştır. Nitekim modern İslâm 
düşüncesine ait pek çok metinde bu kav¬ 
ram tefekkür, orijinalite, yenileşme, ya¬ 
ratıcılık gibi kavramların karşıtı; gelenek, 
otorite, durgunluk ve taassup gibi kavram¬ 
ların ise eş anlamlısı yahut yakın anlamlı¬ 
sı olarak kullanılmıştır. Modern Arapça'da 
Batı dillerindeki "tradition” (gelenek) kavra¬ 
mına karşılık taklid kelimesinin kullanılma¬ 
sı da bu kargaşayı daha çok arttırmıştır. 

Akaid. İslâm inancının temel unsurları 
hakkında taklidin geçerli olup olmaması 
erken dönemden itibaren çeşitli disiplin¬ 
ler altında işlenen bir tartışma konusu ol¬ 
muştur. Genellikle usûlü’d-dîn veya itikad 
olarak adlandırılan bu unsurlar bazı geç 
dönem eserlerinde genişletilip "akliyyât” 
kavramıyla ifade edilmiştir. İtikadın temel 
meselelerinde tefekkür etmenin her müs- 
lümana yönelik bir emir olduğu birçok âyet 
ve hadisle sabittir. Buna göre kişinin kendi 
akıl yürütme süreci neticesinde Allah’ın 
varlığı ve birliği, Hz. Muhammed’in pey¬ 
gamberliği ve âhiretin varlığı gibi icmâlî 
iman esaslarına ulaşması kelâm mezhep¬ 
leri tarafından esas kabul edilmiştir. Ke¬ 
lâm âlimlerinin büyük çoğunluğu itikadın 
temel unsurlarında taklidi câiz görmemek¬ 
le beraber mukallidin imanının sahih ol¬ 
duğunu, ancak tefekkürü terkettiği için 
günahkâr sayıldığını belirtmektedir; çünkü 


iman sonuçta tasdik unsuruna irca edil¬ 
mekte ve mukallidin imanında tasdikin as¬ 
gari derecede gerçekleşme şartlarının ye¬ 
rine getirildiği kabul edilmektedir. İmanın 
mahiyeti, hüsün-kubuh ve fetret devri kav¬ 
ramlarına dair tartışmalarla bağlantılı bi¬ 
çimde ele alınan bu meselede mukallid kav¬ 
ramıyla İslâm toplumundan uzakta yaşa¬ 
yan, evrenin var oluşu ve yaratıcısı hakkın¬ 
da hiç düşünmemiş insan kastedilmek¬ 
tedir. Buna göre İslâm toplumunda yaşa¬ 
mak veya herhangi bir olay ya da nesne 
karşısında Allah'ın varlığını hatırlamak bi¬ 
le taklid çerçevesinin dışında değerlendi¬ 
rilmek için yeterli görülmektedir. Ebü’l- 
Hasan el-Eş'arî’den mukallidin imanının 
sahih olmadığı yönünde rivayet edilen ifa¬ 
deler, birçok müellif tarafından gerek onun 
diğer görüşleri gerekse kendisinden son¬ 
raki Eş'arîliğin gelişim çizgisi dikkate alı¬ 
narak mukallidin mümin olmadığı değil 
imanı bulunmakla beraber kâmil mânada 
gerçekleşmediği şeklinde yorumlanmıştır. 
Buna karşılık imanın mahiyetine dair gö¬ 
rüşleri, bu konuda akıl yürütmenin terke- 
dilmesini büyük günah sayması ve "men¬ 
zile beyne'l-menzileteyn” anlayışını benim¬ 
semesinden yola çıkılarak Mu'tezile’nin 
imanda taklidi geçersiz kabul ettiği ve 
mukallidi mümin saymadığı ifade edilmiş¬ 
tir. Taklidin itikadın temel meselelerinde 
câiz olduğu görüşü ise ehl-i hadîse men¬ 
sup çeşitli çevrelere izâfe edilmektedir. Bir 
yandan Hz. Peygamber'in İslâm’a davet 
ettiği kişilerin her birinden tefekkür et¬ 
mesini istemediğine dair deliller getiren, 
diğer yandan her insanın bu hususta ak- 
letme kabiliyetinin yeterli olmayabileceği¬ 
ni vurgulayan bu anlayış, taklid yoluyla İs¬ 
lâm’ı kabul edenler arasında yalnızca iman 
esaslarına akıl yürütme vasıtasıyla ulaşa¬ 
bilecek nitelikteki insanların günahkâr ol¬ 
duğunu kabul etmektedir. 

Literatür. Taklid tartışmalarının 111. (IX.) 
yüzyıldan itibaren fıkıh literatüründe yer 
aldığı anlaşılmaktadır. Müzenî’nin Fesâ- 
dü't-taklîd adlı bir eserinin olduğu birçok 
kaynakta zikredilmektedir. İlk fıkıh usulü 
eserlerinden itibaren taklid kavramı icti¬ 
had tartışmalarıyla birlikte işlenmiştir. An¬ 
cak âmmînin âlimle irtibatının bir tür bil¬ 
gi aktarımına indirgenemeyeceğini dikka¬ 
te alan bazı müellifler taklid kavramına 
fetva bölümü altında yer vererek ilgili tar¬ 
tışmaları fetvanın öncülleri ve prensipleri 
ışığında işlemeyi tercih etmiştir. Birçok 
usul eseri taklidi hem ictihad hem fetva 
bölümleri içinde ele almakta, ayrıca icmâ 
ve sahâbî kavli gibi başlıklar altında belirli 
meselelerini işlemektedir. Debûsî'nin tak- 
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lidi “yanlışa sevkeden (mudille) metotlar" 
başlığı altında tartışması gibi farklı tercih¬ 
ler aynı zamanda bu kavramın fıkıh usu¬ 
lü sistematiğinde hangi yönüyle ele alın¬ 
ması gerektiğine dair farklı görüşleri tem¬ 
sil eder. Taklid meseleleri fetva ve kazâ 
âdâbı başta olmak üzere furûk, fetva mec¬ 
muaları ve ilmihaller gibi çok çeşitli litera¬ 
türlerde işlenmektedir. Mezhep menâkıb- 
ları, fukaha tabakatı ve bir mezhebin sa¬ 
vunulmasıyla ilgili eserlerin bazılarında da 
taklit konularının yer aldığı görülmekte¬ 
dir. Fürû-i fıkıh eserlerinde taklid değişik 
başlıklar altında, imamla cemaatin farklı 
mezheplere mensup olmasının sonuçla¬ 
rından talâkın geçersiz sayılması için baş¬ 
ka bir mezhebe mensup âlimin görüşü¬ 
nü taklid etmeye kadar çeşitli meseleler¬ 
le bağlantılı olarak tartışılmaktadır. Gerek 
İbn Teymiyye ve takipçilerinin gerekse tec- 
did hareketlerinin getirdiği tartışma orta¬ 
mı modernleşme sürecine kadar ictihad 
ve taklid meselelerini ele alan birçok risâ- 
le kaleme alınmasına vesile olmuştur. Mo¬ 
dern dönemde ictihad, tecdid ve ıslah kav¬ 
ramları çerçevesinde İslâm medeniyeti ta¬ 
rihine ve müslümanların bugününe temas 
eden çalışmaların hemen hepsi taklidi de 
tartışmaktadır. İctihad hakkında yazılan 
modern akademik eserlerde de taklid tar¬ 
tışmalarına yer verilmekle birlikte taklidi 
müstakil olarak inceleyen akademik eser 
sayısı oldukça azdır. 
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TAKLİD 

( ) 

Hükümdarın egemenliğinin 
halife tarafından 
onaylandığını gösteren belge, 
tayin menşuru. 

Sözlükte “biriktirmek, toplamak; dola¬ 
mak, eğip bükmek” anlamlarındaki kald 
kökünden türeyen taklîd “gerdanlık tak¬ 
mak; iş yüklemek ve kılıç kuşatmak" de¬ 
mektir. Büveyhîler’in Bağdat’a hâkimiye¬ 
tinden sonra Abbâsî halifeleri siyasî iktida¬ 
rı büyük ölçüde kaybetmiş olsalar da Sün¬ 
nî İslâm toplumu üzerindeki mânevî nüfuz¬ 
ları devam ediyordu. Bu sebeple siyasal gü¬ 
cü ellerinde bulunduran hükümdarlar te¬ 
baaları nezdinde otoritelerine resmiyet ka¬ 
zandırmak amacıyla halifelerden onay al¬ 
mak ihtiyacını duyuyorlardı. Zira Ortaçağ’- 
da geleneğe göre, hilâfete bağlı toprak¬ 
larda bir sultanın / hükümdarın egemen¬ 
liğinin meşruiyet kazanması için halife ta¬ 
rafından kendisine o bölgeyi mülk edin¬ 
me yetkisini içeren bir belge (taklid) yolla¬ 
ması gerekirdi. Taklidin halk üzerinde bü¬ 
yük etkisi vardı. Bu sebeple tahtta hak id¬ 
dia edenler veya saltanat makamına ge¬ 
çenler halifeye başvurup kendilerine bir 
taklidin gönderilmesini isterlerdi. Kaynak¬ 
larda taklid ve tefvizle eş anlamlı olarak 
“ahid (ahidnâme), misal, menşur” kelimele¬ 
ri de kullanılmıştır. Bu durum aynı zaman¬ 
da halifelere kaybettikleri siyasî itibarları- 
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nı kısmen de olsa kazanabilme imkânı ve¬ 
riyordu. Hilâl es-Sâbî, Abbâsî Halifesi Tâi‘- 
Lillâh’ın Büveyhî Hükümdarı Adudüddev- 
le’ye taklid verilmesi dolayısıyla 367 (977- 
78) yılında düzenlenen tören, hükümda¬ 
ra verilen lakap, künye ve hil’atlerle onun 
halifeye gönderdiği muhteşem hediyeler 
hakkında ayrıntılı bilgi verir (Rüsûmü dâ- 
ri’l-hilâfe, s. 100-103). 

Daha önce Sâmânîler’e ve Gazneliier’e 
yollanan belgelerde menşur terimi ön pla¬ 
na çıkmıştı. Sâmânîler’e gönderilen tasdik 
belgelerinin menşur diye adlandırılması 
Abbâsîler'le bu devlet arasındaki mevcut 
durumla ilgilidir. Çünkü Sâmânîler kendi¬ 
lerini emîr olarak isimlendirmekteydi. Do¬ 
layısıyla hükümdarlıkla ilgili bütün yetki¬ 
leri ellerinde bulundurmalarına rağmen 
halife tarafından kendilerine yollanan hâ¬ 
kimiyet belgeleri kaynaklarda valilere ya 
da tâbi hükümdarlara gönderilen menşur 
adıyla verilmiştir. Gazneli Mahmud'dan iti¬ 
baren sultan unvanını kullanan, doğuda 
Sâmânî siyasî mirasının temsilcisi sayıla¬ 
bilecek Gazneli hükümdarların halifelikle 
ilişkileri de aynı şekilde gelişti. Gazneli Mah- 
mud, 404’te (1013-14) Abbâsî Halifesi Kâ- 
dir-Billâh'tan başta Horasan olmak üzere 
idaresindeki topraklarda hâkimiyetini tas¬ 
dik eden bir menşur ve ahid (ahidnâme) is¬ 
tedi. Halife de ona menşur ve ahidnâme 
gönderdi ve kendisine Nizâmeddin lakabı¬ 
nı verdi (İbnü’l-Esîr, IX, 244). 

Abbâsî Halifesi Kâim-Biemrillâh, Allah’ın 
kendisine verdiği bütün ülkelerin idaresi¬ 
ni Sultan Tuğrul Bey'e bıraktığına dair bir 
ahidnâme hazırlattı ve düzenlenen tören¬ 
de sultana bu ahidnâmeyle birlikte çeşitli 
hil’atler, ayrıca Melikü’l-Meşrik ve’l-Mağrib 
unvanı verildi (Zilkade 449 / Ocak 1058) 
(İbnü’l-Esîr, IX, 634). Sultan Alparslan’ın 
elçileri de Bağdat'a giderek Halife Kâim- 
Biemrillâh'tan Alparslan’ın hükümdarlığı¬ 
nın onaylanmasını istedi. Halife bu isteği 
kabul edip o sırada Azerbaycan'da bulunan 
sultana taklid ve hil’atler yolladı (a.g.e., X, 
35). Sultan Berkyaruk için hazırlanan tak¬ 
lid 487 Muharreminde (Ocak-Şubat 1094) 
Halife Muktedî-Biemrillâh'a arzedildi; hali¬ 
fe de taklidi imzalayıp Sultan Berkyaruk’un 
hükümdarlığını tasdik etti (a.g.e., X, 229). 
Selçuklu dönemine ait münşeat mecmu¬ 
alarında taklid kelimesi “hâkimiyet yetki¬ 
si verme” anlamında kullanıldığı gibi ka¬ 
dılık, şahnelik ve nâiblik gibi makamlara 
yapılan tayinler için de kullanılmıştır. Mün- 
tecebüddin Bedî’in ‘Atebetü'l-ketebe sin- 
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deki otuz altı belgenin on üçü taklid, sekizi 
tefvîz, sekizi menşur, biri misal kelimele¬ 
riyle ifade edilmiştir. Sekiz belgeden ikisin¬ 
de menşurdan hemen sonra taklid (men- 
şûr-ı taklîd-i amel-i Merv be-niyâbet-i dî¬ 
vân), birinde ise tefvîz (menşûr-ı tefvîz-i 
şihnegi-yi Türkmânân) gelmektedir (Kur- 
palidis, s. 33-34). Anadolu Selçukluları hak¬ 
kında bilgi veren İbn Bîbî, gerek I. İzzeddin 
Keykâvus gerekse 1. Alâeddin Keykubad'a 
Halife Nâsır-Lidînillâh tarafından yollanan 
onay belgesi için “menşûr-ı saltanat” tabi¬ 
rini kullanmıştır (el-Euâmirü’l-Alâiyge, 1, 
175-180, 248-253). 

Fâtımîler’de vezir ve kadı tayinlerinde 
verilen belgeye de taklid denilmekteydi. 
Şîrkûh’un ve Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin ve¬ 
zirlik taklidi Halife Âdıd-Lidînillâh adına 
Kâdî el-Fâzıl tarafından yazılmıştı. Zengî- 
ler ve Eyyûbîler'de de taklid hükümdarın 
saltanatını onaylayan belgeydi. Abbâsî Ha¬ 
lifesi Müstazî-Biemrillâh, 567 (1171-72) 
yılında elçisi İmâdüddin Sandal vasıtasıy¬ 
la gönderdiği taklidle ve hükümdarlık alâ¬ 
metleriyle Nûreddin Mahmud Zengî'nin 
Suriye ve Mısır’daki hâkimiyetini onayladı. 
Nûreddin Mahmud'un ölümünden (1174) 
sonra Selâhaddîn-i Eyyûbî de Halife Müs- 
tazî’den Nûreddin Mahmud’un vârisi sa¬ 
yılmasını istedi. Bunun üzerine halife ken¬ 
disine bir taklidle (temliknâme) hüküm¬ 
darlık alâmetleri yolladı. Selâhaddîn-i Ey¬ 
yûbî ancak bundan sonra istiklâlini ilân et¬ 
ti ve kendi adına hutbe okutup para bas¬ 
tırdı. 

Taklid hükümdarların isteği üzerine gön¬ 
derilirdi. Hükümdar ve halife değişimle¬ 
rinde daha önce verilen taklid yenilenirdi. 
Taklidle birlikte hükümdara yollanacak di¬ 
ğer hediyeler devlet erkânı ve bazan halkın 
da katıldığı bir törenle elçiye teslim edilir¬ 
di. Halife tarafından yazılan taklidin, gön¬ 
derildiği hükümdarın huzurunda okunma¬ 
sı sırasında da belli bir merasim yapılırdı. 
Halifenin elçisi hükümdar ve maiyeti ta¬ 
rafından resmî törenle karşılanır, taklidle 
birlikte gönderilen hediyeler merasimle 
giydirildikten sonra üzerine paralar saçı- 
lırdı. Bu hediyeler arasında sancak, tabi, 
kılıç vb. silâhlar, özel eyerli bir at, gâşiye, 
tavk, bazan taç ve tahttan başka hüküm¬ 
darla halifenin adının yazılı olduğu hil’at¬ 
ler ve alem bulunurdu. Ardından hüküm¬ 
dar, halifenin hediyeleri üzerinde bulun¬ 
duğu halde saraydan çıkıp kısa bir gezinti 
yapardı. Daha sonra yüksek rütbeli bir gö¬ 
revli halifenin taklidini okurdu. 


Memlûk Sultanı Baybars da Mısır'daki 
Abbâsî Halifesi Müstansır-Billâh’tan bir tak¬ 
lid almıştı. Ancak Baybars'ın amacı, halife¬ 
ye eski konumunu iade etmekten ziyade 
yeni kurulan Memlûk hâkimiyetine yasal 
bir zemin hazırlamak ve Moğollar’a karşı 
Abbâsîler’in dinî nüfuzunu kullanmaktı. 
Dolayısıyla Memlükler'in himayesinde olan 
Mısır’daki Abbâsî halifeleri, dinî bir onay 
mercii ve hükümdarın tahta çıkışında gö¬ 
revli bir protokol memurundan öteye gi¬ 
demedi. Paralardan isimleri kaldırıldı. Bu 
yüzden Kalavun örneğinde görüldüğü gi¬ 
bi hükümdarlar bazan taklid isteme husu¬ 
sunda ısrarcı olmazdı. Hatta halifelerin te¬ 
kelindeki taklid gönderme imtiyazı bile el¬ 
lerinden alındı. Memlûk hükümdarları Şam 
nâiblerine taklîd-i şerif denilen bir belge 
göndermeye başladı. İlhanlılar'da taklid 
"tayin menşuru” anlamında kullanılmıştır. 
Seyfeddin Kıpçak el-MansûrTnin Gâzân Han 
tarafından Şam vilâyetinin idaresine me¬ 
mur edildiğine dair Cemâziyelevvel 699 
(Şubat 1300) tarihli bir taklid günümüze 
ulaşmıştır (Özgüdenli, s. 8). 

Hindistan’da hüküm süren Delhi sultan¬ 
ları kuruluş yıllarından itibaren iktidarla¬ 
rını meşrulaştırmak amacıyla Abbâsî ha¬ 
lifelerinden onay alma geleneğini devam 
ettirdiler. Halifenin verdiği unvan ve lakap¬ 
ları kullanıp adını hutbelerde kendi adla¬ 
rından önce okuttular. Şemseddin İltut- 
mış, Abbâsî halifelerinden menşur ve hil’at 
alan ilk Delhi sultanıdır. Halacîler’den Alâ¬ 
eddin Muhammed Şah ve Kutbüddin Mü- 
bârek Şah son Abbâsî halifesi Müsta’sım- 
Billâh’ın Moğollar tarafından öldürülmesi¬ 
nin ardından halifeden onay alma âdetin¬ 
den vazgeçtiler (Kortel, s. 22-23). Sultan 
Muhammed Şah Tuğluk ve Sultan Fîrûz- 
şah Tuğluk ise Mısır Abbâsî halifelerinden 
menşur aldılar (a.g.e., s. 199). 
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S Aydin Usta 

r 1 

TAKLÎL 

(Jtiaaı) 

İmâlede feth-i mutavassıtla 
imâle-i kübrâ arasındaki 
imâle-i suğrâ veya beyne beyne de 
denilen seslendirme 
(bk. İMÂLE). 

r 

TAKMA AD 
(bk. MÜSTEAR İSİM). 

r 

TAKRÎB 

( ) 

Kıraat ilminin öğretiminde 
imamların râvilerini ve râvilerin 
tariklerini iki ile sınırlamak suretiyle 
uyguladıkları kıraat usulleri 
(bk. KIRAAT). 

r 

et-TAKRÎB 
(bk. el-MUHTASAR). 

r 

et-TAKRÎB ve’t-TEYSÎR 

( 2 ) 

İbnü’s-Salâh eş-Şehrezûrî nin 
Mukaddime adlı kitabına 
Nevevî'nin (ö. 676/1277) yazdığı 
Irşâdii tııllâbi'l-hakâ’ik adlı 
muhtasarın yine 
Nevevî tarafından 
yapılan ihtisarı 

(bk. MUKADDİMETÜ İBNİ’s-SALÂH). 
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TAKRÎBÜ’l-MEZÂHİB 

( ) 

İslâm mezheplerinin 
ve özellikle Ehl-i sünnet ile 
Şia’nın ortak amaçlar etrafında 
hareket etmesi anlamında 
bir tabir. 

Sözlükte “yaklaşmak" anlamındaki kurb 
(karâbet) kökünden türeyen takrîble (yak¬ 
laştırmak) mezheb kelimesinin çoğulu olan 
mezâhibden oluşan terkip “itikadî mez¬ 
heplerin birbirine yaklaştırılması" demek¬ 
tir. Terimleşme sürecine yeni giren bu ta¬ 
birle daha çok Ehl-i sünnet ile Şia’nın bir¬ 
biri hakkında doğru bilgi edinmesi, olum¬ 
suz düşünce ve değerlendirmelerden uzak 
durması, ortak amaçlar etrafında birlikte 
hareket etmesi kastedilmektedir. Bazan 
aynı anlamda “vahdet-i İslâmiyye” terkibi 
veya kısaca “vahdet” kelimesi de kullanı¬ 
lır. 

İslâmiyet Allah’ın birliğine büyük önem 
verdiği gibi müslümanların inanç, ibadet 
ve sosyal hayatta ayrılığa düşmemelerine- 
de vurgu yapmıştır. Ancak genelde insan¬ 
ların farklı eğilim, mizaç, eğitim ve biriki¬ 
me sahip olması, ayrıca İslâm’ın fikir hür¬ 
riyetine önem vermesi, nasların farklı yo- 
I rumlara elverişli bulunması, siyasal fak¬ 
törler ve sosyokültürel etkenlerle İslâm ta¬ 
rihinde değişik anlayışlar ortaya çıkmış, 
J bunlar zamanla gruplaşarak mezhepler 
teşekkül etmiştir. Esasen din, özellikle de 
^ İslâmiyet ferdi ve toplumu hemen her yö¬ 
nüyle kapsayan bir sistem olmanın yanın¬ 
da duyular âlemiyle duyu ötesi gayb dün¬ 
yasına yönelik açıklamalarda bulunur ve 
kişinin iç dünyasını etkiler; bu sebeple onun 
bazılarınca istismar edilmesi bir yana sa¬ 
mimi şekilde anlaşılıp yaşanması da kaçı- 
J nılmaz farklılıklar meydana getirir. Bu çer¬ 
çevede erken dönemlerden itibaren inanç 
alanındaki ihtilâflardan itikadî, amelî alan¬ 
daki farklılıklardan fıkhî, politik gelişmeler¬ 
den siyasî mezhepler doğmuş, siyasî mez¬ 
hepler dinin hem inanç hem amel yönüy- 
-| le ilgili anlayışlar geliştirdiğinden bunlar 
aynı zamanda itikadî ve fıkhî karakter ka¬ 
zanmıştır. 

Bazı araştırmalarda mezheplerin bir ba¬ 
kıma düşünce ekolleri özelliği taşıdığı ifa¬ 
de edilmekle birlikte gerek itikadî ve fıkhî 
gerekse siyasî mezheplerden her biri ken¬ 
dini doğru kabul etmiş, diğer mezhepler 
hakkında yer yer katı tavırlar geliştirmiş¬ 
tir. Bazı istisnalar dışında İslâm tarihinde 
J mezhep ihtilâfları silâhlı mücadelelere yol 
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açmamış, fikrî düzeyde kalmıştır. Çok az 
taraftarı bulunan aşırı fırkalar bir yana (bk. 
GÂLİYYE) her mezhep kendi görüşlerini 
naslarla temellendirmeye çalışmış, karşı 
mezheplerin görüşlerini delillere dayana¬ 
rak eleştirmiştir. Başta Kaderiyye ve Mu‘- 
tezile olmak üzere kelâm mezhepleri Ehl-i 
sünnet’in kelâm ekollerinin ortaya çıkma¬ 
sından sonra zayıflamış, zamanla tarihe 
karışmış, böylece Ehl-i sünnet kendi için¬ 
deki kelâm ekolleriyle müslümanların ço¬ 
ğunluğunu oluşturmuştur. Bunun yanın¬ 
da fıkıh alanında bazı mezhepler zuhur et¬ 
mişse de zaman içinde Hanefîlik, Şâfiîlik, 
Hanbelîlik ve Mâlikîlik dışında kalanlar ta¬ 
rih sahnesinden çekilmiştir. Siyasî mezhep¬ 
lerden Hâricîlik birkaç asır hareketli dö¬ 
nemler geçirmiş, birçok kola ayrılmış, bun¬ 
lardan İbâzıyye dışındakiler aynı âkıbete 
uğramış, İbâzıyye de katı düşüncelerini ter- 
kedip yaygın İslâmî yapıya yaklaşmıştır. 
Geride Ehl-i sünnet ile en büyük azınlığı 
oluşturan Şîa kalmıştır. Dolayısıyla takrib 
temelde bu iki mezhep arasındaki yakın¬ 
laşma çabalarını ifade etmek için kullanıl¬ 
mıştır. 

Takrîbü’l-mezâhib yakın dönemde orta¬ 
ya çıkan bir tabir olmakla birlikte Sünnî- 
Şiî yakınlaşması çabalarına yönelik faali¬ 
yetlerin çok daha erken tarihlerde başla¬ 
dığını belirtmek gerekir. Nâsır b. Abdul¬ 
lah Ali el-Gıfârî, kaynaklardaki bazı kayıt¬ 
lardan hareketle bunun V. (XI.) yüzyıla ka¬ 
dar götürülebileceğini söyler. Meselâ 437 
(1046) yılında Bağdat'ta Sünnîler'le Şiîler 
yahudilere karşı ortak bir mücadeleye gi¬ 
rişmiş, bu münasebetle 442'de (1051) ara¬ 
larında ciddi yakınlaşma meydana gelmiş, 
Sünnîler Hz. Ali ve Hüseyin’in kabirlerini 
ziyarete başlamış, Şiîler de Sünnîler’in ca¬ 
milerinde namaz kılmış, ashaba dil uzat¬ 
maktan vazgeçmiştir. Aynı dönemde Şia'¬ 
nın önemli âlimlerinden Ebû Ca’fer et-Tû- 
sî, Tefsîrü't-tibyûn adlı eserinde âyetleri 
her iki mezhebe ait rivayetlerle yorumla¬ 
mış, VI. (XII.) yüzyılda yine Şiî müfessirle- 
rinden Tabersî Mecma c u'l-beyânda Tû- 
sî’yi izlemiş ve yakınlaşmayı çağrıştıran fa¬ 
aliyetlerin öncüsü kabul edilmiştir ( Mes'e- 
letü’t-takrîb, II, 148-151). Devrin tarihî ve 
sosyal şartlarıyla açıklanabilecek olan bu 
küçük çaplı faaliyetler dikkate alınmazsa 
söz konusu alanda ilk ciddi teşebbüsler 
Nâdir Şah zamanında (1736-1747) gerçek¬ 
leşmiştir. İran'da Safevî hânedanlığına son 
verip Avşarlılar hânedanlığını kuran Nâdir 
Şah, müslümanlar arasında yer yer büyük 
çekişmelere yol açan aşırı Şiî anlayışlarının 
terkedilip mutedil Ca’ferîliğin benimsen¬ 
mesi için gayret göstermiştir. Osmanlılar’- 
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la yaptığı barış görüşmelerinde Ca’ferî mez¬ 
hebinin beşinci hak mezhep olarak kabul 
edilmesini isteyen Nâdir Şah, Kâbe’de Ca‘- 
ferîler adına bir rüknün açılmasını ve İran¬ 
lI hacılar için hac emîri tayin edilmesini is¬ 
temiştir. Uzun müzakerelerden sonra Os¬ 
manlIlar, şer'î ve siyasî düşünceler çerçe¬ 
vesinde Ca’ferîliğin İran'a ait bir mezhep 
kabul edilebileceğini, beşinci mezhep diye 
benimsenmesinin mümkün görülmedi¬ 
ğini bildirmiş, ancak İranlı hacılar için hac 
emîri tayin etmekte sakınca görmemiş¬ 
tir. Nâdir Şah mezhep ihtilâflarının sosyal 
hayatı olumsuz yönde etkilemesi, özellik¬ 
le mezhep mensuplarının birbiri hakkın¬ 
da tekfire varan suçlamalarda bulunma¬ 
sı karşısında bu alanda yeni çalışmalar yap¬ 
manın gerektiğini düşünmüş, bu amaç¬ 
la iki tarafın âlimlerini bir araya getirerek 
Necef’te bir toplantı düzenlemiştir (1159/ 
1 746). Ehl-i sünnet adına toplantıya katı¬ 
lan Ebü’l-Berekât Abdullah b. Hüseyin es- 
Süveydî tarafından daha sonra kitap hali¬ 
ne getirilen bu toplantıdaki müzakereler¬ 
de (Mü’temerü’n-Necef, Muhibbüddin el- 
Hatîb, el-Hutûtu’K arıza, Kahire ts. için¬ 
de; trc. Mustafa Çağrıcı, “Sünnî-Şiî İttifakı¬ 
na Doğru”, Bekir Topaloğlu, Kelam ilmi: Gi¬ 
riş, İstanbul 1981 içinde, s. 317-349) hilâ¬ 
fet meselesi ve Şîa’nın ashaba dil uzatma¬ 
sı gibi temel konularda uzun tartışmalar 
yapılmış, sonuçta bir mutabakat metni or¬ 
taya çıkmıştır. Bu metinde Şiîler’in başta 
ilk üç halife ve Hz. Âişe olmak üzere as¬ 
haba dil uzatmamaları, Sünnîler’in de Şia’¬ 
yı İslâm dairesi içinde görmeleri hususu 
karara bağlanmıştır (geniş bilgi için bk. 
Saim Arı, Osmanlı Arşiv Kaynaklan İşığın¬ 
da Nâdir Şah-I. Mahmûd Dönemi Ehl-i Sün- 
net-Şiî Diyalogu, doktora tezi, 2001, Har¬ 
ran Üniversitesi). Ancak bu çaba belli öl¬ 
çüde yarar sağlamışsa da çok geçmeden 
etkisini kaybetmiştir. 

XIX. yüzyılda İslâm dünyasının hemen 
her alanda görülen bozulma, bazı âlim ve 
fikir adamlarını bunun sebeplerinden bi¬ 
ri olarak görülen mezhep ihtilâflarını azal¬ 
tıp müslümaniar arasında dayanışmayı 
sağlamak amacıyla teşebbüse geçmeye 
şevketmiş, XX. yüzyılda özellikle I. Dünya 
Savaşı'nın ardından müslüman toplumla- 
rın karşılaştığı siyasal ve ekonomik prob¬ 
lemler bu çabaları kurumsal niteliğe dö¬ 
nüştürme ihtiyacını doğurmuştur. Birey¬ 
sel etkinlikler çerçevesinde Ehl-i sünnet’- 
ten Muhammed Abduh, Reşîd Rızâ, Mus¬ 
tafa es-Sibâî, Mûsâ Cârullah; Şiî dünya¬ 
sından Muhammed b. Muhammed Meh¬ 
di el-Hâlisî, Şerefeddin el-Âmilî gibi şahsi¬ 
yetler öne çıkmıştır. 1937'de Mısır’da Ce- 
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mâatü’l-uhuvveti’l-İslâmiyye ve 1947'de yi¬ 
ne Mısır’da Dârü’l-insâf adlı kurumlar ba¬ 
şarılı olamayarak faaliyetlerini sona erdir¬ 
miştir (bunlarla ilgili geniş bilgi ve değer¬ 
lendirmeler için bk. Gıfârî, II, 171-173, 191- 
218) Muhammed Tâki el-Kummî adlı İran¬ 
lI bir âlim 1945’lerde Kahire’ye gidip Ezher 
Üniversitesi hocalarıyla görüşmüş, bazı 
Sünnî âlimlerle Yemen’den Zeydî âlimle¬ 
rin desteğini alarak Cemâatü't-takrîb bey- 
ne’l-mezâhibi'l-İslâmiyye (Takrîbüî-mezâhib) 
adlı kurumu tesis etmiştir. Bu kurum ama¬ 
cını İslâmî grupların ortak noktalarını vur¬ 
gulama, İslâmiyet’in genel esaslarını çe¬ 
şitli dillerde yayımlayıp toplumların ihti¬ 
yacını karşılama, müslümaniar arasında¬ 
ki sevgi ve dayanışma bağlarını güçlen¬ 
dirme şeklinde ifade etmiştir. Söz konu¬ 
su kurum başlıca üç faaliyet gerçekleştir¬ 
miştir. a) Risûletü'l-İslûm adlı derginin 
neşri. Üç aylık periyotlarla 1949'da yayın 
hayatına başlayan dergide Sünnî, İsnâaşe- 
rî ve Zeydî âlimlerinin genellikle takrib nite¬ 
likli yazılarına yer verilmiş, söz konusu der¬ 
ginin yayın hayatı 1972 yılına kadar de¬ 
vam etmiştir, b) Bazı kaynakların neşri. 
Kurum, mezhep mensuplarının birbirleri 
hakkında doğru bilgiye sahip olması ama¬ 
cıyla bazı eserleri neşretmeye karar ver¬ 
miş, ancak uygulamada daha çok Şîa eser¬ 
lerinin neşri gerçekleşmiştir (bu eserlerin 
isimleri için bk. a.g.e., II, 176). c) Ca’ferî 
fıkhı ile amel etmenin geçerliliğine dair 
fetva. Kurumun önemli simalarından olan 
Ezher Üniversitesi rektörü Mahmûd Şeltût, 
1959 yılında Ehl-i sünnet mensuplarının 
diğer fıkhî mezhepler gibi Ca’ferî mezhe¬ 
binin ictihadlarıyla da amel edebileceğini 
belirten bir fetva yayımlamıştır (bk. bibi.). 
Başlangıçta İslâm dünyasında ilgi gören bu 
kurum zamanla zayıflamış, özellikle Sün¬ 
nî üyeler, Şiîler’in samimiyeti konusunda 
ciddi şüpheleri olduğunu ifade ederek ku¬ 
rumla temaslarını kesmiş, nihayet kurum 
1972’den sonra fonksiyonunu yitirmiştir 
(geniş bilgi için bk. Üzüm, sy. 2 11998], s. 
171-185). 

Takrîbüî-mezâhibin faaliyetlerinden son¬ 
ra İran’da Humeynî liderliğinde gerçekleş¬ 
tirilen devrimin ardından Şiîlik devletleşti¬ 
rilmiş ve yönetim, İslâm ülkelerinde olum¬ 
lu yankılar elde etmek ve Batı dünyasının 
tepkilerine karşı destek bulmak amacıyla 
takrib çalışmalarına yeniden başlamıştır. 
Humeynî’den sonra en büyük dinî merci 
olarak rehberiyyet makamına gelen Ha- 
meney, 1990 yılında el-Mecmau’l-âlemî li’t- 
takrîb beyne'l-mezâhibi’l-İslâmiyye adıyla 
bir kuruluş tesis etmiştir. Bu kuruluş ha¬ 
len Tahran'da faaliyetlerini sürdürmekte¬ 


dir. Söz konusu kuruluşun temel ilkeleri 
Allah’ın birliğine, Hz. Muhammed’in nü¬ 
büvvetine ve âhirete inanan, namaz, oruç, 
hac ve zekâtın farziyetini benimseyen her¬ 
kesin müslüman olduğunu, bütün müs- 
lümanların tek bir ümmet teşkil ettiğini 
kabul etmek, dine ait feri konulardaki ih¬ 
tilâfları tabii görmek ve bunu düşmanlık 
sebebi saymamak, mezhep mensupları¬ 
nın birbirini daha iyi tanımasına katkı sağ¬ 
lamak ve gerektiğinde İslâm düşmanları¬ 
na karşı ortak mücadele yürütmek şeklin¬ 
de belirlenmiştir (M. Haşan Teberreiyan, s. 
53-56). Kurumun bazı faaliyetleri şöylece 
sıralanabilir: a) 12-17 Rebîülevvel günleri¬ 
ni vahdet haftası olarak kutlamak, bu mü¬ 
nasebetle çeşitli etkinliklerde bulunup tak¬ 
rib (vahdet) bilincini güçlendirmek; b) İs¬ 
lâm dünyasının çeşitli merkezlerinde ulus¬ 
lararası düzeyde vahdet ve takrib toplan¬ 
tıları yapmak (bu çerçevede İran’dan baş¬ 
ka Katar, Pakistan, Endonezya ve Türkiye 
dahil olmak üzere bazı ülkelerde toplan¬ 
tılar düzenlenmiştir); c) Bir araştırma mer¬ 
kezi kurup İslâm mezhepleriyle ilgili mu¬ 
kayeseli çalışmalar yapmak. Bu amaçla 
İran’da tesis edilen İlmî bir merkez tefsir, 
hadis, fıkıh ve vahdet konularında eserler 
neşretmiştir (geniş bilgi için bk. M. Meh- 
dî Necef, s. 10-72). Mecmau’t-takrîb’in 
Farsça'dan başka Arapça, İngilizce, Urdu¬ 
ca ve Türkçe dahil birçok dilde web sitesi 
(www.taghrib.org), Şekâfetü'l-İslûm adıy¬ 
la aylık bir dergisi ve İlmî toplantılarda su¬ 
nulan tebliğlerin basımından meydana ge¬ 
len yayınları bulunmaktadır. 

Takrib nitelikli çalışmalar çerçevesinde 
konuyla ilgilenen âlimler önemli değerlen¬ 
dirmeler ortaya koymuş olup başlıcaları 
şöylece özetlenebilir: a) Kur'ân-ı Kerîm’de 
müslümanları ayrılıktan sakınmaya ve bir¬ 
lik içinde bulunmaya davet eden âyetler 
(meselâ bk. Âl-i İmrân 3/103; el-Enfâl 8/ 
46) takribin ve bu uğurda çalışmanın öne¬ 
mini vurgulamaktadır, b) Mezhepler be¬ 
şerî teşekküller niteliği taşıdığından hiçbir 
zaman din yerine konamaz. Nitekim Hz. 
Peygamber'in ve ashabının mezhebi olma¬ 
mıştır. c) Tarihî bir gerçek olarak ortaya çı¬ 
kan mezheplerin tabii karşılanması ve mez¬ 
hep taassubundan kaçınılması gerekmek¬ 
tedir. d) İslâmiyet’in inanç esasları ve te¬ 
mel ibadetleri Kur’an'da ve sahih hadis¬ 
lerde ortaya konmuştur. Müslümaniar ara¬ 
sında meydana gelen ihtilâflarda âyetler¬ 
de belirtildiği gibi (en-Nisâ 4/59) Allah’ın 
ve resulünün hakemliğine başvurulmalıdır. 
Kur'an'ın hemen başında insanları kurtulu¬ 
şa ulaştıracak hususlar açıkça belirtilmiş¬ 
tir. Buna göre gayba iman eden, namaz 
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kılan, Allah’ın lütfettiği imkânlardan baş¬ 
kalarını faydalandıran, Hz. Muhammed’e 
ve önceki peygamberlere indirilen vahiy¬ 
lere inanan, âhiret gününü benimseyen 
kimseler hidayet üzeredir ve kurtuluşa ere¬ 
cektir (el-Bakara 2/3-5). e) Mezheplerin 
ortak kabulleri farklı noktalarıyla kıyasla¬ 
namayacak kadar çoktur, f) Mezhepler 
birbirleri hakkında eksik, yanlış veya ta¬ 
rafgir bilgiler ortaya koymamalı, bir mez¬ 
hebe ait temel görüşler dışında o mezhe¬ 
be mensup birinin özel anlayışı mezhebe 
mal edilmemelidir, g) Mezhep mensupları 
birbirlerini karalayıcı tutum ve davranış¬ 
lardan uzak durmalı, özellikle tekfirden şid¬ 
detle kaçınmalıdır, h) Ehl-i sünnet men¬ 
supları mutedil Şîa ile Gâliyye'ye mensup 
Şia'yı bir tutmamalı, İmâmiyye Şîası ile ara¬ 
larındaki ortak yönleri dikkate almalı, Şîa 
da takıyye kuşkusuna yol açacak tutumlar¬ 
dan sakınmalı, özellikle Kur’ân-ı Kerîm’de 
övülen sahâbeye karşı tutumlarını gözden 
geçirmelidir, i) Uzlaşma kültürünün gide¬ 
rek yayıldığı, insanlığın ortak problemle¬ 
rine karşı farklı din mensuplarıyla olumlu 
ilişkilerin geliştirildiği günümüz dünyasın¬ 
da İslâm mezhepleri mensuplan ana kim¬ 
liğin İslâm olduğunu göz ardı etmemeli, 
birbirlerine karşı anlayış ve dayanışma için¬ 
de bulunmalıdır (Desûki, s. 39-60; Kırbaşoğ- 
lu, s. 150-157; Ünal, XXV [2007), s. 31-42). 
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Sünnetin kısımlarından biri, 
Hz. Peygamber’in onayları. 

J 


Sözlükte “bir şeyi bir yere yerleştirmek; 
istikrar bulmak, sakinleşmek; gerçeği ka¬ 
bul etmek; bir söze açıklık getirmek” an¬ 
lamlarındaki takrir (ikrâr) kelimesini te¬ 
rim olarak Hâris el-Muhâsibî. “Hz. Peygam¬ 
berin sahâbeden birini veya birkaçını farz 
ibadetleri ya da helâl-haramlarla ilgili bir 
şeyi yaparken görmesi yahut aynı konu¬ 
larda kendisine bir haber verilmesi duru¬ 
munda bundan nehyetmemesi” şeklinde 
tanımlamıştır (Bedreddin ez-Zerkeşî, IV, 
201 ). Daha sonraki âlimler kapsamı geniş 
tutmuş ve takriri, Resûl-i Ekrem’in huzu¬ 
runda bir sözün söylenmesi veya bir fiilin 
gerçekleştirilmesi yahut onun görmediği 
yerde yapılan bir şeyin kendisine bildiril¬ 
mesi durumunda onun bu sözü veya fiili 
yahut başka bir yerde yapılıp da kendisi¬ 
ne aktarılan şeyi onaylaması, yani yasak¬ 
lamaması yahut bu şeyin başka türlü ya¬ 
pılsa daha güzel olacağını söylememesi di¬ 
ye ifade etmişlerdir (Abdülfettâh Ebû Gud¬ 
de, s. 97). 

Takriri Hz. Peygamber'in bir şeyi engel¬ 
lemeyi terketmesi diye anlayan bazı âlim¬ 
ler, terkin de fiil olduğu gerekçesiyle takri¬ 
ri sünneti fiilî sünnet kapsamında incele¬ 
mişlerse de Resûlullah'ın fiilinden ve mut¬ 
lak terkinden ayrı olduğunu söyleyerek onu 
sünnetin müstakil bir kısmı şeklinde ele 
alanlar da vardır. Meselâ Hâris el-Muhâ- 
sibî'nin sünneti kavil, fiil, takrir ve Resûl-i 
Ekrem'in bir fiil veya terkinden (bir şeyi yap¬ 
ması veya hiç yapmamasından) sahâbenin an¬ 
ladığı maksat olarak dörde ayırdığı belirtil¬ 
mekte ( Bedreddin ez-Zerkeşî, IV, 213), Alâî 
takriri sünnetin kavlî ve fiilî sünnetle çe¬ 


lişmesine ayrı bir başlık açmakta ( Tafşîlü’l- 
icmâl, s. 189 vd.), İbn Hacer el-Askalânî 
ise takririn tek başına hüküm vazetmeye 
yeterli, delil olarak alınmaya elverişli ve di¬ 
ğer delillerle eşdeğer kabul edilebilecek ko¬ 
numda olduğunu, hükmü takrirle belirlen¬ 
miş bir meselede muarız delilin bulunma¬ 
sının takriri göz ardı etmeyi gerektirmedi¬ 
ğini söylemektedir ( Fethu’l-bârî, IV, 432). 
Allah’ın emirlerini beyanla mükellef olan 
Hz. Peygamber’in söz ve fiilleri gibi takrir¬ 
leri de birer beyan sayılmış, normal şart¬ 
larda sâkite bir söz isnad edilemediği hal¬ 
de (Mecelle, md. 67) teşrîî vazifesi itiba¬ 
riyle diğer insanlardan farklı bir konum¬ 
da bulunan Resûl-i Ekrem’in onayına da 
hüküm bina edilmiştir. Usûl-i fıkıhta yer¬ 
leşik kural gereği şer’î bir hükmün açıklan¬ 
ması o hükme ihtiyaç duyulduğu andan 
sonraya bırakılamaz (Gazzâlî, III, 65) ve 
beyana ihtiyaç duyulduğu anda susmak 
da beyan olduğundan (Mecelle, md. 67) 
takrire konu olan söz veya eylemin ger¬ 
çekleştiği anda bunların hükmünü bilme¬ 
ye duyulan ihtiyacın artık kesin biçimde or¬ 
taya çıktığı ve onu bir beyan vasıtası hali¬ 
ne getirdiği kabul edilmiştir. 

Fıkıh usulü âlimlerinin çoğunluğuna gö¬ 
re takririn hüccet oluşunun en önemli ge¬ 
rekçesi Resûlullah'ın kötülükleri engelle¬ 
me (nehiy ani'l-münker) görevidir (Ebû Ya’lâ 
el-Ferrâ, I, 127-128). Günahların dünyada 
hemen cezalandırılmamasını bunların Al¬ 
lah tarafından onaylandığı şeklinde yorum¬ 
lamak ve Allah'ın takririnden bahsetmek 
mümkün değilken Hz. Peygamber’in tak¬ 
ririnin hüccet sayılmasının sebebi, huzu¬ 
runda işlenen sakıncalı bir davranışı gö¬ 
ren üçüncü kişilerin bundan Resûl-i Ek¬ 
rem’in o davranışı onayladığı anlamını çı¬ 
karması ihtimalidir. İsmet sıfatını haiz olan 
Resûlullah'ın kötülük karşısında sessiz kal¬ 
ması düşünülemediğinden onun gördüğü 
veya bildiği halde karşı çıkmadığı husus¬ 
larda sakınca bulunmadığı hükmüne va¬ 
rılmıştır (Ebû Ali Haşan b. Şihâb el-Ukbe- 
rî, s. 59-60). Hz. Peygamber’in takririne 
konu olmuş bir meselede sahâbenin ayrı¬ 
ca soru sorma ihtiyacı hissetmemesi (İbn 
Hacer, IV, 431), herkes tarafından hüccet 
sayılmamakla birlikte usûl-i fıkıh kitapla¬ 
rında sahâbe, tâbiîn, müctehid ve müftü 
takrirlerinden bahsedilmesi gibi husus¬ 
lar da Resûl-i Ekrem’in takririnin öncelikle 
delil olduğunu göstermektedir. Resûlul- 
lah’ın duyduğu bir söz veya karşılaştığı bir 
olay hakkında vahiy beklemesi, o an için 
engelleyecek veya karşı çıkacak durumda 
bulunmaması yahut daha önce hakkında 
hüküm verilmiş bir mesele olması gibi se- 
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heplerle sükût etmesinin takrir sayılma¬ 
yacağı söylenmişse de bu itirazlar genel¬ 
de kabul görmemiştir (Abdülazîz el-Buhâ- 
rî, ili, 287-288). 

Takririn delil değeri taşıyabilmesi için 
birtakım şartlar ileri sürülmüştür. Buna 
göre takrir konusu Hz. Peygamber'in mâ- 
lûmu olmalı, bilemeyeceği derecede gizli¬ 
ce işlenen, başka bir şeyle meşgulken ger¬ 
çekleşip de farkına varmadığı şeylerde ya¬ 
hut bilgisinin bulunmadığı dünyevî mese¬ 
lelerde olmamalıdır (Ebû İshak eş-Şîrâzî, 
I, 561; Fahreddin er-Râzî, IV, 285-286; Bed- 
reddin ez-Zerkeşî, IV, 204-205). Resûl-i Ek¬ 
rem'in vefatından sonra sahâbeden nak¬ 
ledilen, “Hz. Peygamber döneminde şöyle 
davranırdı / davranırdık" gibi ifadeler yapı¬ 
lan davranışın tekerrür ettiğini ve yaygın¬ 
lık kazandığını gösterdiğinden Resûlullahîn 
mâlûmu sayılıp merfû-takrirî sünnet kap¬ 
samında değerlendirilmiştir (Bedreddin ez- 
Zerkeşî, IV, 203). Hz. Peygamber’in Mekke 
dönemi boyunca ve Medine döneminin ilk 
yıllarında sakıncalı davranışları engelleye¬ 
bilecek güçte olmadığı ve can güvenliğin¬ 
den endişe ettiği için sustuğu durumların 
takrir sayılmayacağı ileri sürülmüşse de 
Allah'ın onu koruyacağını ifade eden âyet¬ 
ler çerçevesinde (el-Mâide 5/67; el-Hicr 15/ 
95) buna itiraz edilmiştir. İslâm akaidine 
ters düşmeyen bazı sözleri takrir edilen 
gayri müslimler bulunmakla birlikte (Bu- 
hârî, “Cenâdz”, 86; “Tefsîr" |Zümer], 2, “Tev- 
hîd”, 19) bunlar emsal teşkil etmemiş, tak¬ 
riri onaylanan kişinin müslüman olması ge¬ 
rektiği çoğunluk tarafından şart kabul edil¬ 
miştir. Zira gayri müslimlerin söz, fiil veya 
ibadetlerine Hz. Peygamber'in her defasın¬ 
da karşı çıkmaması onun bunları onayladığı 
anlamına gelmez. Sözü veya fiili takrir edi¬ 
len kişinin kendisi sorumluluk taşımasa da 
diğer insanlara örnek teşkil edeceğinden 
hareketle mükellef olmasına gerek bulun¬ 
madığı söylenmiştir (Bennânî, 11, 95). Sakın¬ 
calı bir davranışı işlediği için önceden uyarı¬ 
lan kişinin bu davranışını tekrarlaması ha¬ 
linde yeniden uyarılmasına gerek olmadığı 
belirtilmiş, ancak böyle bir tepkisizlik nesih 
anlamına gelebileceği için bu şarta itiraz 
edilmiştir (Gazzâlî, III, 473). Onaylandığı dü¬ 
şünülen davranışın önceden yasaklanmış 
olmaması gerektiği takririn konusunu ilgi¬ 
lendiren şartlar arasında zikredilmiş, ön¬ 
ceden yasaklanmış bir işi gerçekleştiren 
kimseye karşı çıkılmamasının onay sayıl- 
madığı öne sürülmüş, ancak yasaktan ha¬ 
beri olmayan diğer insanların aynı davra¬ 
nışı işlememeleri için Resûl-i Ekrem’in on¬ 
ları haberdar etmekle mükellef olduğu ifa¬ 
de edilmiştir (Seyfeddin el-Âmidî, I, 174). 
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Günah işlerken görülen ve uyarıldığı tak¬ 
dirde daha büyük bir günah işleyeceği dü¬ 
şünülen kişilere göz yumulmasının takrir 
anlamına gelmediği söylenmiş, bununla 
birlikte Hz. Peygamber’in konumu icabı 
böyle kişileri uyarması gerektiği, aksi tak¬ 
dirde söz konusu davranışın mubah zan- 
nedileceği gerekçesiyle bu şarta da itiraz 
edilmiştir (Bedreddin ez-Zerkeşî, IV, 204). 
Resûlullah’ın küçük günah işleyebileceği 
kanaatinde olanlar, onun başkaları tarafın¬ 
dan işlenen küçük günahlara karşı çıkma¬ 
yabileceğim ve bu sükûtun takrir sayılma¬ 
yacağını ileri sürmüşlerse de (Seyfeddin el- 
Âmidî, II, 39), onun küçük günah işleme¬ 
sini mümkün görmeyenler bu şartı mak¬ 
bul saymamıştır (Gazzâlî, III, 473). Kabul 
görmemekle birlikte takririn Hz. Peygam¬ 
ber’in davete yeni başladığı dönemde de¬ 
ğil İslâm'ın güç kazandığı andan itibaren 
delil olduğunun söylenmesi (Bedreddin ez- 
Zerkeşî, IV, 204), yahut Resûl-i Ekrem'in 
ilk anda karşı çıkmadığı bir söz veya dav¬ 
ranışın yanlışlığı bazı durumlarda kendili¬ 
ğinden anlaşıldığı için takrire konu oldu¬ 
ğu düşünülen söz veya davranışın üzerin¬ 
den biraz vakit geçmesi gerektiği gibi hu¬ 
suslar takrirle ilgili zaman şartından da 
bahsedilebileceğini göstermektedir. Tak¬ 
rirle amel edilebilmesi için takrir gerçek¬ 
leştikten sonra Resûlullah'ın ona aykırı bir 
açıklama yapmaması gerektiğine de işa¬ 
ret edilmiştir (İbn Hacer, XIII, 325). 

Niteliği bakımından sözden çok fiile ya¬ 
kın olan takrir farklı şekillerde gerçekle- 
şebilmektedir. Hz. Peygamber dönemin¬ 
de yaşayan müslümanlara ait söz, fiil, ic- 
tihad ve fetvalar onaylandığı gibi müslü¬ 
man olmayanlara ait bazı güzel söz ve dav¬ 
ranışların da istisnaî şekilde onaylandığı 
olmuştur. Bir sahâbî tarafından ortaya ko¬ 
nulan bir meseleyle ilgili olarak Resûl-i Ek¬ 
rem’in “olur", “evet”, “beis yoktur” diye 
cevap verdiği fetvalarını da bir nevi takrir 
saymak mümkündür. Usûl-i fıkıh eserle¬ 
rinde esasen geçmiş kişi ve ümmetlere 
dair hususlar “şer'u men kablenâ” içinde 
takrir edilen unsurlar genellikle mesel-hi- 
kâye formunda görünmekte, bu meselle¬ 
rin anlatımı sırasında Resûlullah'ın tepki 
göstermediği bazı hususların onaylandığı 
söylenmektedir. Onaylanan husus bazan 
gündelik hayatla ilgili bir şey veya gizlice 
yapılan bir iş olabilmektedir. Hz. Peygam¬ 
ber bir şeyi sadece susarak onayladığı gibi 
gülerek, överek, dua ve teşvik ederek, ki¬ 
nayeli lafızlar kullanarak, bizzat işe katıla¬ 
rak da onaylamış, bazı hususlara kendisi 
hoşlanmadığı halde izin verirken bazı şey¬ 
leri bir defaya mahsus veya kişiye özel ola¬ 


rak da onaylamıştır. Takririn delâleti be¬ 
lirlenirken Hz. Peygamber’in takındığı ta¬ 
vır göz önünde bulundurulmuş, onun öve¬ 
rek onayladığı bir şeyle hoşlanmadığı hal¬ 
de onayladığı şey arasında fark gözetilmiş- 
tir. Ancak Resûl-i Ekrem'in gülerek tepki 
vermesi her durumda onay anlamına gel¬ 
mediğinden onun gülmesini onay sayabil¬ 
mek için aynı hususla ilgili aksine yorum 
yapmaya imkân verecek sözlü bir açıkla¬ 
masının veya karinenin bulunmaması ge¬ 
rekir. Çünkü bir kısım yorumlara göre Re- 
sûlullah’ın bazan kabullenmediği, bazan 
muhatabının cehaletine şaşırdığı durum¬ 
larda (İbn Hacer, XIII, 398), bazan da kız¬ 
gınlıkla yahut siyasî bir amaçla güldüğü 
bilinmektedir (M. Süleyman el-Eşkar, II, 
102 ). 

Onaylanan konuyla ilgili daha önce ve¬ 
rilmiş bir hükmün bulunup bulunmama¬ 
sına göre takririn delâleti değişmektedir. 
Hakkında hüküm olmayan konulara dair 
mutlak takrir İmâmü’l-Haremeyn el-Cü- 
veynî’ye göre o konuda bir sorumluluk ve 
sakınca bulunmadığını göstermekte (e/- 
Burhân, 1, 498); Bâcî, Gazzâlî, Seyfeddin 
el-Âmidî ve İbn Hacer’e göre cevaza (el- 
Minhâc, s. 21; el-Müstaşfâ, III, 472; el-lh- 
kâm, I, 173; II, 308; Fethu’l-bâri, XIII, 323, 
325); Ebû Ali Haşan b. Şihâb el-Ukberî ve 
Bedreddin ez-Zerkeşî’ye göre ibâhaya (Ri¬ 
sale, s. 59; el-Bahrü’l-muhît, IV, 201-202) 
delâlet etmektedir. Öte yandan Cessâs ve 
Ebû Ya’lâ ei-Ferrâ, takririn delâletini belir¬ 
lerken takrire konu olan söz veya davranış 
sahibinin niyetinin dikkate alınması gerek¬ 
tiğini söylemektedir (el- c Udde, I, 127). Hak¬ 
kında hüküm bulunan bir konuda vârit olan 
takrir önceki hükme aykırı değilse onu des¬ 
tekleyen bir delil sayılmakta, önceki hük¬ 
me aykırı ise söz ve fiil kadar sarih delâle¬ 
te sahip olmadığından öncelik söz ve fiile 
verilmektedir. 

Takririn kimleri kapsadığı teâruz açısın¬ 
dan önemlidir. Bütün mükellefleri kapsa¬ 
yan bir sîgası bulunmadığı için takririn di¬ 
ğer mükelleflere ancak ayrı bir delille şâ¬ 
mil olacağı ileri sürülmekle birlikte takri¬ 
rin sözlü hitap hükmünde sayıldığı ve kişi¬ 
ye özel olduğu ifade edilmedikçe sözlü hi¬ 
tapla belirlenen hükümlerin bütün üm¬ 
met için geçerli olduğu görüşü ağırlık ka¬ 
zanmıştır (Bedreddin ez-Zerkeşî, IV, 201). 
Takririn yalnızca onaylanan kimseyi kap¬ 
sadığını söyleyenlere göre yasaklanmış bir 
eylemi gerçekleştiren kişiye onay verilme¬ 
si, onun adına bu eylemin mubah olduğu¬ 
nu göstermekte ve o eylemle ilgili yasak 
artık bu kişi dışındaki şahıslar hakkında 
geçerli sayılmakta, diğerlerine göre ise bu 
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takrir söz konusu yasağı neshetmiş ol¬ 
maktadır (Gazzâlî, III, 327-328). Genellikle 
haberlerin kabul veya reddiyle ilgili olarak 
incelenen takririn muhtevası dinî-dünyevî, 
ahkâmla ilgili olan-olmayan, şer“î olan-ol- 
mayan gibi ayırımlar yapılarak ele alınmış, 
Hz. Peygamber’in kendisine ulaştırılan bir 
haber karşısında sükût etmesine bu ha¬ 
berin dinî veya dünyevî muhtevaya sahip 
oluşuna göre farklı anlamlar yüklenmiş¬ 
tir (Seyfeddin el-Âmidî, II, 39; Bedreddin 
ez-Zerkeşî, IV, 206; M. Süleyman el-Eşkar, 
II, 114-116). 

Takriri sünnet birçok usûl-i fıkıh eseri¬ 
nin sünnet, haber, beyan gibi bahislerinde 
yer almıştır. Özellikle İbn Kayyim el-Cevziy- 
ye takriri sünnete dair başka eserlerde bu¬ 
lunmayan çok sayıda örnek zikretmiş, Alâî 
ise sünnetin diğer kısımlarıyla takririn teâ- 
ruzu konusunu müstakil bir başlıkta ince¬ 
lemesiyle dikkat çekmiştir (/‘lâmü’i-mu- 
vakkfın, II, 367-370, Tafşîlü’l-icmâl, s. 189- 
204) Günümüzde konuyu ele alan eser¬ 
ler arasında Muhammed Süleyman el-Eş- 
kar'ın Efûlü'r-Resûl ve delâletühâ c ale'l- 
ahkâmi'ş-şefiyye adlı doktora tezi (I-II, 
Beyrut 1408/1988), Muhammed el-Arûsî 
Abdülkâdir’in Efûlü'r-Resûl ve delâletü¬ 
hâ c ale'l-ahkâm adlı eseri (Cidde 1984, 
1991) ve Muhammed Ebû Umşe’nin Efû¬ 
lü'r-Resûl ve takrîrâtühû ve delâletü¬ 
hâ c ale’l-ahkâmi'ş-şefiyye adlı çalışma¬ 
sı (Mekke 1977) sayılabilir. Halit Özkan, 
Takriri Sünnet ve Sahîh-i Buhârî'deki 
Takrirler başlıklı bir yüksek lisans tezi ha¬ 
zırlamıştır (2000, MÜ Sosyal Bilimler Ens¬ 
titüsü). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü’l-'Arab, “krr” ve “snn” md.leri; Abdür- 
rezzâk es-San'ânî, el-Muşannefi nşr. Habîbürrah- 
man el-A'zamî), Beyrut 1403/1983, VII, 165-173; 
Ebû Ali Haşan b. Şihâb el-Ukberî, Risale fi uşûli’l- 
fıkh (nşr. Muvaffak b. Abdullah b. Abdülkâdir), Mek¬ 
ke 1992, s. 59-60; Ebû Ya'lâ el-Ferrâ, el-'Udde fi 
uşûli’l-fıkh (nşr. Ahmed b. Ali Seyr el-Mübârekî), 
Riyad 1414/1993, I, 127-128; Bâcî, el-Minhâc 
(nşr. AbdülmecîdTUrkî), Beyrut 1407/1987, s. 21; 
a.mlf., Ihkâmü't-fuşül fi ahkâmi’l-uşûl (nşr. Ab- 
dülmecîd TUrkî), Beyrut 1407/1986, s. 317; Ebû 
İshak eş-Şîrâzî, Şerhu’l-Lüma c (nşr. Abdülmecîd 
Türkî), Beyrut 1988,1, 561; İmâmü'l-Haremeyn el- 
Cüveynî, el-Burhârı fi uşüli’l-fıkh (nşr. Abdülazîm 
ed-Dîb), Devha 1399,1, 498; Gazzâlî, el-Müstaşfâ 
(nşr. Hamza b. Züheyr Hâfız), Cidde 1986, III, 65, 
327-328, 472, 473; Fahreddin er-Râzî, el-Mahşül 
(nşr. Tâhâ Câbir el-Alvânî), Beyrut 1412/1992, IV, 
285-286; Seyfeddin el-Âmidî, el-İhkâm fi uşûli’l- 
ahkâm, Kahire 1387/1968,1, 173-174; II, 39, 308; 
Abdülazîz el-Buhârî, Keşfü’I-esrâr (nşr. Muham¬ 
med el-Mu'tasım-Billâh el-Bağdâdî), Beyrut 1417/ 
1997, III, 287-288; İbn Kayyim el-Cevziyye, Nâmü’l- 
muvakkı'İn, II, 367-370; Alâî, Tafşîlü’l-icmâl fi 
te'âruzi’l-akvâl ue’Tefal (nşr M. İbrâhim Hifnâ- 
vî), Kahire 1416/1996, s. 189-204; Bedreddin ez- 
Zerkeşî, el-Bahrü'Tmuhît (nşr. Ömer Süleyman 


el-Eşkar), Kahire 1988, IV, 201-213; İbn Hacer, 
Fethu’l-bârî (Hatîb), IV, 431, 432; XIII, 323, 325, 
398; Abdurrahman b. Ca'dullah el-Bennânî, Hâşi- 
yetü’TBennanî 1 a/â Şerhi’l-Celâl el-Mahallî, Ka¬ 
hire 1356/1937, II, 95; Abdülfettâh Ebû Gudde. 
et-Tetimme fTs-sünneti’t-takririyye (Zehebî, el- 
Mükıza |nşr. Abdülfettâh Ebû Gudde) içinde), Ha¬ 
lep 1405, s. 97; M. Süleyman el-Eşkar, ETâlü’r- 
Resûl ve delâletühâ ‘ ale’Tahkâmi’ş-şeTiyye, 
Beyrut 1408/1988, II, 102, 114-116, 129-130. 

B Halit Özkan 

r n 

TAKRİR 

( jij" ) 

Osmanlı diplomasisinde kullanılan 
bir belae türü. 

L J 

Arapça karâr kökünden türeyen takrir 
sözlükte “yerleştirmek, kararlaştırmak” an¬ 
lamına gelir. Diplomasi terimi olarak bir 
işi veya konuyu yazılı şekilde ilgili merci¬ 
lere bildiren belge türünü ifade eder. Son 
devir kitâbet kurallarına dair bir eserde 
takrir “bir memuriyet, bir rütbe ve maaş 
verilmesine, kalem ve daire teşkiline dair 
resmî daire âmirlerince elkâbsız olarak tez¬ 
kire gibi yazılan ve mühürlenen belge" şek¬ 
linde açıklanır (Mehmed Tevfik, s. 424). 
Takrirlerin ilk rüknü davet formülü olup 
diğer belgelerde olduğu gibi çok defa “hü- 


Sadrazam takriri ve üzerinde III. Osman'ın hatt-ı hümâyunu 
(BA, A.AMD, Dosya nr. 12/20) 



ve" ifadesidir ve belgenin en üst kısmına 
yazılır. Bundan sonra elkâb kullanılmadan 
doğrudan konuya girilir. Nâdiren, “Takrîr-i 
kullarıdır ki” şeklinde bir hitap ifadesiyle 
başladığı olur. Nakil rüknü meselenin et¬ 
raflıca ortaya konulduğu bölümdür. Bura¬ 
da meselenin ne olduğu, sebepleri, eski¬ 
den beri süregelen uygulaması, bununla 
ilgili bir ferman veya hatt-ı hümâyun var¬ 
sa hangi padişah zamanında verildiği vb. 
belirtilir; sonunda takririn gönderildiği mer¬ 
ciin konu hakkındaki kararının istendiği kı¬ 
sım yer alır. Takririn sunulduğu kişiye gö¬ 
re bitiş cümlesi farklılık gösterir. Padişa¬ 
ha sunulan takrirlerde, “(Bâki) emr ü fer¬ 
man ... padişahım hazretlerinindir” diye 
sona ererken sadrazama veya diğer yük¬ 
sek seviyeli devlet erkânına gönderilen 
takrirler, “Emr ü ferman ... veliyyü’l-em- 
rindir”; “men lehü’l-emrindir” ifadeleriyle 
biter. Şifahî olarak verilip yazılı hale geti¬ 
rilen takrirlerle yabancı misyon temsilci¬ 
lerince verilen takrirlerin tercümesinde ki¬ 
min takriri olduğu başında açıkça bildiril¬ 
diği gibi aynı hizada tarihi de kaydedilir. 
XIX. yüzyıla kadar takrirlerde imza, mü¬ 
hür ve tarih bulunmaz; nâdir olarak alt 
bölümde “bende” ifadesi yer alır. XIX. yüz¬ 
yıl başlarında sadece takrir sahibinin müh¬ 
rü basılırken daha sonra makam adı da ya¬ 
zılmaya başlanmıştır. 

Son devir münşeat mecmualarında tak¬ 
rirler birkaç gruba ayrılarak incelenmiş, 
bunlardan devlet dairelerinin âmirleri ta¬ 
rafından Bâbıâli’ye sunulan takrirlere ilk 
sırada yer verilmiştir. Bu takrirlerde el¬ 
kâb ve imza bulunmaz, sadece memuriyet 
unvanı yazılır, altı şahsî mühürle mühür- 
lenirdi. Merkez daireleri müdürlerince ya¬ 
zılan takrirlerde ise kendilerine ait mühür 
kullanılırdı. Ayrıca Dîvân-ı Muhâsebât’ın, 
sefâretlerin. Meşrutiyet sonrasında me¬ 
busların herhangi bir mesele hakkında 
meclise sundukları yazılar, gayri müslim 
cemaatlerce Osmanlı resmî makamları¬ 
na verilen yazılar da takrir türü içerisinde 
değerlendirilmiştir. Takrirler için genellik¬ 
le İstanbul! kâğıt kullanılır ve kâğıdın yu¬ 
karıdan dörtte birlik kısmı boş bırakıla¬ 
rak yazıya başlanırdı. Takrirler her zaman 
sunuldukları makamlarca neticeye bağ¬ 
lanmaz, bazan bir üst makama gönderi¬ 
lirdi. Meselâ sadrazama sunulmuş bir tak¬ 
rir hakkında padişahın görüş ve emrinin 
alınması gerektiğinde ayrı bir telhise ihti¬ 
yaç duyulmayıp takrir bir derkenar ilâve¬ 
siyle padişaha doğrudan doğruya takdim 
edildiğine dair pek çok örnek bulunmak¬ 
tadır. Bu durumda bazan kimin takriri ol¬ 
duğu, bazan da hangi konuyla ilgili bulun- 
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duğu kısaca belirtilir, zaman zaman açık¬ 
lamalı uzun derkenarlar yazılırdı. Padişah 
takriri inceledikten sonra konuyla ilgili 
hatt-ı hümâyunu kaleme alırdı. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mehmed Tevfik, Clsûl-i İnşâ ue Kitabet, İstan¬ 
bul 1307, s. 424; Mehmed Fuad, Usûl-i Kitâbet-i 
Resmiyye, İstanbul 1328; Mübahat S. Kütükoğ- 
lu, Osmanlı Belgelerinin Dili (Diplomatik), İstan¬ 
bul 1994, s. 214-217, 499-503. 

H Mübahat S. Kütükoğlu 

r n 

TAKRİZ 

( JâijöZİl ) 

Bir müellifin eserine 
genellikle müellifin ricası üzerine 
dönemin önde gelen 
âlim ve ediplerinin yazdığı 
övücü takdim yazısı. 

Sözlükte “zelil iken şeref ve yücelik ka¬ 
zanmak” anlamındaki karaz kökünden tü¬ 
reyen takriz “hayatta olan bir kimseyi öv¬ 
mek” demektir. Kelime, “Hıristiyanların îsâ'- 
yı aşırı derecede övdüğü gibi siz de beni öv¬ 
meyin” meâlindeki hadiste (tbnü'l-Esîr, IV, 
43) bu mânada geçmektedir. Karz (kes¬ 
mek) kökünden takriz de kişiyi öv¬ 

mek anlamında kullanılmakla birlikte bu öv- 
mek-yermek şeklinde karşıt anlam bildi¬ 
ren kelimelerdendir (Lisânü’KArab, “krz”, 
“krz” md.leri; Kamus Tercümesi, 11, 1294; 
III, 170 lOsmanlı Türkçesi'nde ikinci şekil 
kullanılmıştır]). Tâkriz, Şark kitap telif usu¬ 
lünde eser ve müellifin okuyucuya takdi¬ 
mini ifade eden yaygın bir terimdir. Hazır¬ 
lanan eser nihaî şeklini aldıktan sonra hat- 
tatlarca çoğaltılmadan veya basılmadan 
önce müellifi tarafından devrin ilim ve sa¬ 
nat adamlarına sunulur, onların kitap ve 
yazarı hakkındaki düşüncelerine dair bir 
metin esere eklenirdi. Bundan amaç ki¬ 
tap ve müellifin okuyuculara tanıtılması, 
ve öneminin duyurulmasıdır. Bu tür yazı¬ 
larda genellikle kitabın telifinden duyulan 
memnuniyet belirtilir, müellifin başarıla¬ 
rının devamı temennisinde bulunulur, nâ- 
diren bazı eksik ve yanlışlardan söz edilir. 
Takrizler ekseriyetle müellifin talebi üze¬ 
rine kaleme alınır. Bununla beraber müel¬ 
lifin vefatından sonra yazılan takrizler de 
vardır. Takrizler çoğunlukla secili nesirle 
kaleme alınmakla birlikte manzum veya 
nesir-nazım karışık şekilde olanları da mev¬ 
cuttur. Takriz sahibi lügat bilgisini ve ede¬ 
bî sanatlardaki maharetini ortaya koymak 
için takrizine özen gösterir, söz sanatları¬ 
nı yoğun biçimde uygular. Bu metinlerde 
bazan müellifle ilgili bilgiler de yer alır. Bi¬ 
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yografi yazımında bu bilgilerden faydala- 
nılmıştır. 

Arap edebiyatında ilk takrizin kimin ta¬ 
rafından kaleme alındığı bilinmemekte¬ 
dir. Ancak kitaplara yazılan şerh ve haşi¬ 
yelerin mukaddimelerinde eser ve müel¬ 
lifi hakkında yer alan övücü ifadeler tak¬ 
riz geleneğinin başlangıcı sayılabilir. Ke- 
lîle ve Dimne ’nin Sâsânî Hükümdarı I. 
Enûşirvan zamanında (531-579) Sanskrit- 
çe aslından yapılan Farsça tercümesine 
eklenen mukaddime, eserin güzelliklerini 
ve yararlarını anlatması bakımından en es¬ 
ki takriz örneği niteliğindedir. İbn Cinnî’ye 
(ö. 392/1002) ait kitabın adında “hayattaki 
bir kimseyi övmek” anlamında takriz ke¬ 
limesi kullanılmıştır. Şair, Ebû Nüvâs’ın ur- 
cûzesini şerhettiği eserine Tefsîrü Urcû- 
zeti Ebî Nüvâs fî takrizi'1-Fazl b. er-Re- 
bf vezîri'r-Reşîd ve'l-Emîn adını ver¬ 
miştir. Kalkaşendî edebî nesrin en güzel 
örneklerinden olan takriz hakkında, “Bir 
ilim dalında eser yazıldığı veya sanat de¬ 
ğeri yüksek bir kaside nazmedildiği zaman 
o sanatın ehli olanlar söz konusu kitap ve¬ 
ya kasideye takriz yazıp belâgata dair hü¬ 
nerlerini ortaya koymaya çalışırlar” demek¬ 
tedir (Şubhu’l-a'şâ, XIV, 335). Kalkaşendî 
ayrıca bazı örnekler zikreder. Meselâ Tâ- 
ceddin Ali b. Dirhem el-Mevsılî’nin besme¬ 
lenin Fâtiha'dan bir âyet olduğunu kanıt¬ 
lamak amacıyla kaleme aldığı eseri hak¬ 
kında Selâhaddin es-Safedî takriz yazmış¬ 
tır (a.g.e., XIV, 335-340). Buna İbn Nâsı- 
rüddin'in telif ettiği er-Reddü'l-vûfife İbn 
Hacer el-Askalânî’nin yazdığı takrizi de ek¬ 
lemek mümkündür. Bu takriz Takriz li'bn 
Hacer c ale'r-Reddi'l-vâiir li'bn Nâşır 
adıyla yayımlanmıştır (Küveyt 1409/1988, 
19 sayfa). Bedreddin eş-Şiblî'nin M ehâsi- 
nü'l-vesâ’il’l için Zehebî, Muhammed b. 
Ali ed-Dimyâtî ve Safedî birer takriz kale¬ 
me almışır. 

Bilindiği kadarıyla şarkiyatçılardan tak¬ 
riz konusuna ilk defa W. Ahlvvardt, Berlin 
Kütüphanesi Arapça yazmalarına dair ha¬ 
zırladığı katalogun girişinde dikkat çek¬ 
miş, ardından Franz Rosenthal bir maka¬ 
lesinde 795'te (1393) Mısır'da telif edilen 
bir esere İbn Haldûn ve İbn Hacer’in yaz¬ 
dığı takrizleri İngilizce’ye çevirerek neşret- 
miştir (bk. bibi ). C. VVoodhead bir maka¬ 
lesinde (bk. bibi.) takriz geleneği hakkın¬ 
da bilgi vermiş; Mehmed b. Mehmed'in 
Sultan II. Osman’a sunduğu Nuhbetü't- 
tevârîh ve'l-ahbâr adlı eserin başında yer 
alan Ahîzâde Hüseyin, Zekeriyyâzâde Yah- 
yâ, Abdülmecid Sivâsî, Mehmed Bahşî, Ga- 
nîzâde Nâdiri ve Taşköprizâde Kemâled- 
din efendilerin takrizlerini İngilizce tercü¬ 
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meleriyle birlikte yayımlamıştır. Rudolf Ve- 
sely de "Das Taqriz in der arabischen litera¬ 
tür” adıyla bir makale yazmıştır ( DieMam- 
luken ISchenefeld 20031, s. 379-385). Tak¬ 
rizler, Ahmed İlmî’nin Hulâşâtü't-takrîzû- 
ti'l-vâkı c a ü'r-Reddi'l-vâür adlı eserinde 
olduğu gibi bazı mecmualar içinde de bu¬ 
lunmaktadır (Süleymaniye Ktp., Pertevni- 
yal Sultan, nr. 3747, vr. 52-55). 

Bir kitapta birden fazla takriz buluna¬ 
bilmektedir. Sadreddin el-Basrî’nin el-Ha- 
mâsetü'l-Başriyye adlı kitabına (nşr. Muh- 
târüddin Ahmed, Beyrut 1403, II, “Hâtime- 
tü’l-kitâb”, s. 1-24) devrin tanınmış âlim, 
edip ve devlet adamlarından on iki kişi 
manzum-mensur takrizler yazmıştır. Rû- 
hu'l-me c ânı nin ilk baskısında (Bulak 1301- 
1310) Şehâbeddin Mahmûd el-Âlûsî’nin 
çağdaşı on dokuz âlim ve edibin takrizi 
yer almaktadır. Takrizlerin çokluğu bakı¬ 
mından ilgi çekici örneklerden biri Muham¬ 
med b. Alevî el-Mâlikî el-Hasenî’nin (ö. 
2004) M efâhîm yecibü en tüşahhah ad¬ 
lı eserdir (trc. Haşan Ali Yaşar, Düzeltilme¬ 
si Gereken Kavramlar, İstanbul 2007). Bu¬ 
radaki elli sekiz takriz Vehhâbîler’in karşı 
çıktığı bazı dinî uygulama ve kanaatlerin 
cerhedildiği kitaptaki görüşleri destekle¬ 
mek ve ilgili konularda Ehl-i sünnet inan¬ 
cını öne çıkarmak amacıyla hareket edil¬ 
diğini göstermektedir. Talebesinin eserini 
beğenen hocalar tarafından yazılan bazı 
takrizlere örnek olarak Saîdüddin el-Fer- 
gânî’nin İbnü’l-Fârız’ın el-Kaşîdetü't-ttfiy- 
ye’si için kaleme aldığı Farsça şerhe hoca¬ 
sı Sadreddin Konevî’nin takrizi gösterile¬ 
bilir. Takrizler yazarlarının düşünce ve inanç¬ 
larını ortaya koyan metinler olduğundan 
onlar hakkındaki kanaatlerin teşekkülün¬ 
de dikkate alınmıştır. Nitekim İbnü’l-Hav- 
vâm, hâmisi Reşîdüddin Fazlullâh-ı Heme- 
dânî’nin İlhanlı Hükümdarı Ebû Said Baha¬ 
dır Han tarafından öldürülmesinden (718/ 
1318) sonra onun tefsirine yazdığı bir tak¬ 
rizden dolayı küfürle itham edilerek mah¬ 
kemeye verilmiş, ancak hâkim karşısında 
kelime-i şehâdet getirince serbest bırakıl¬ 
mıştır. 

Fars edebiyatında takriz başlığı altında 
tanıtıcı ve övücü yazıların yazılması yeni 
bir olgudur. Ancak “dîbâce” ismiyle takri¬ 
ze benzeyen bir bölümün eserlere eklen¬ 
mesi geleneği eski dönemlere kadar gider. 
IX. (XV.) yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
görülmeye başlanan dîbâcelerde edebî bir 
üslûpla kitap ve müellifi tanıtılıp övülür, 
eser zamanın sultanına veya ileri gelenle¬ 
rinden birine ithaf edilir. Gerçekte dîbâce 
yazanlar (dîbâce-nüvîs) saray ve hükümet 
divanındaki münşîler olup bu onların bir 
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göreviydi. Eserlerin başındaki “mukaddi¬ 
me” ve “pîş-güftâr" adlı yazıları da takriz 
niteliğinde saymak gerekir. Burada ese¬ 
rin yazılış sebebi de açıklanır veya ele alı¬ 
nan meselenin tahlili yapılır. Takrizin ese¬ 
rin tercüme edilmesinden sonra kaleme 
alındığı da olmuştur. Kelîle ve Dimne yi 
Farsça’ya çeviren Nasrullah-ı Şîrâzî kitaba 
böyle bir takriz yazmıştır. Farsça’da da 
takrizler bazan nesir, bazan nesir-nazım 
karışık biçimde kaleme alınmıştır. 

Osmanlılar'da takrizlerin “takrîz-i belîğ, 
takrîz-i rengin, takrîz-i bedî’, takrîz-i gî- 
rân-bahâ, takrîz-i bî-nazîr, takrîz-i belâ- 
gat-iştimâl, takrîz-i bedâyi’-iştimâl” gibi 
övücü sıfatlarla oluşturulan terkipler ya¬ 
nında “tezkire, mütalaanâme, mektup, il- 
tifatnâme, takdirnâme ve cevapnâme" gi¬ 
bi başlıklar taşıdığı da görülmektedir. Yaz¬ 
ma eserlerde mevcut takrizler bu uygu¬ 
lamanın XV. yüzyıla kadar gittiğini ortaya 
koymaktadır. Takrizler çok defa “besme¬ 
le, hû, hüve’l-muîn” gibi kalıplaşmış ibare¬ 
lerle veya içinde bu gibi ibarelerin yer al¬ 
dığı cümlelerle başlamaktadır. Ardından 
özellikle dinî eserlerde hamdele ve salve- 
le yer alır. Bilhassa Tanzimat’tan sonra ya¬ 
zılan eserlerde genellikle doğrudan konu¬ 
ya girilir. Osmanlılar'da takrizleriyle öne çı¬ 
kanlar arasında Süleyman Nahîfî, Ganîzâ- 
de Nâdirî, Hâletî, Kâmî, Safâyî, Seyyid Veh¬ 
bî, İsmetî, Hocazâde Mehmed Efendi, Eş- 
refzâde İzzeddin Efendi, Cevdet Paşa, Nâ¬ 
mık Kemal, Ahmed Midhat, Muallim Nâ- 
ci, Recâizâde Mahmud Ekrem, Ahmed Râ- 
sim, Abdülhak Flâmid ve İbnülemin Mah¬ 
mud Kemal gibi isimler sayılabilir. 

Daha çok muahhar eserlerde takriz, tak¬ 
dim ve takdir yanında bazan eleştiri anla¬ 
mı da içermektedir. Bazı takrizlerin “mü¬ 
talaanâme” adıyla anılması onların bu özel¬ 
liğine işaret eder. Takriz yazarak bir kita¬ 
bı öven kişinin daha sonra bu kitabı ten¬ 
kit ettiği, özellikle aynı türde kendisi bir 
eser kaleme aldığı takdirde daha ağır eleş¬ 
tirilerde bulunduğu görülmektedir. Bunun 
bir örneği, tezkire müellifi Sâlim’in Safâyî’- 
nin tezkiresi için kaleme aldığı takrizde ese¬ 
ri abartılı biçimde överken kendi tezkire¬ 
sini yazdıktan sonra mukaddimesinde ve 
metninde Sâlim’i eleştirmesi, hatta aşağı¬ 
lamasıdır (Mustafa Safâyî Efendi, s. 12-14). 
Seyyid Vehbî de aynı esere yazdığı uzun 
takrizde tezkireyi övmüş olmasına rağmen 
Vekâlet-nâme's'ınde, “Safâyî tezkire tez- 
yîl edermiş havfım oldur kim / Eder şâir 
Fasîhî gibi Mecnûn ile Vartan’ı” demiştir. 
Cevdet Paşa’nın Recâizâde Mahmud Ek¬ 
rem’in Ta'lım-i Edebiyyât’ma takrizi bu 


eser hakkındaki tartışmalarda olumlu ve 
olumsuz değerlendirmelere konu olmuş¬ 
tur. Eseri takdir edenler Cevdet Paşa’nın 
takrizini kitabın kıymetine delil göstermiş, 
muhalifler ise onun, takrizini kitabı gör¬ 
meden hatır için kaleme aldığını ileri sür¬ 
müş ve bu takrizin Ta'lîm-i Edebiyyât'\ 
eleştiriden kurtarmaya yetmediğini söy¬ 
lemiştir. Mehmed Zihni Efendi'nin el-Kav- 
lü'l-ceyyid'\ne Mustafa Sabri Efendi’nin 
tenkit yazmasının ardından ilk baskıda yer 
alan sekiz takrizden ikinci baskıda sadece 
Mehmed Said ve Muallim Nâci’ye ait olan¬ 
ların kalması dikkat çekicidir. Bu örnekler, 
takrizin değerlendirilebilecek bir yazı türü 
olduğunu ortaya koyması yanında takriz 
yazanların İlmî ve fikrî kanaatleriyle ala¬ 
nındaki birikimi, döneminde otorite sayıl¬ 
ması ve ciddiyeti bakımından önemli ipuç¬ 
ları taşıdığını göstermektedir. 

Takrizler, kitap tanıtımından başka XX. 
yüzyılın başlarından itibaren Türkçe mec¬ 
mualarda "tenkit ve takriz” gibi başlıklar 
altında yer almaya başlamıştır. Sebîlür- 
reşâd ile Türk Yurdunun ve Rusya müs- 
lümanlarının Orenburg’da çıkardığı Şûra¬ 
nın konu başlıkları arasında tenkit ve tak¬ 
rizin bulunması, bu konulara olan ilgiyi or¬ 
taya koyması yanında bunların günümüz 
yayın organlarında görülen kitap tanıtımı 
ve bibliyografik yazılar şeklinde düşünül¬ 
düğünü akla getirmektedir. Sebîlürre- 
şâd’da bu başlık altında yayımlanan yazı¬ 
lardan Mehmed Akif’in Şemseddin Günal- 
tay’ın Zulmetten Nûra adlı kitabı için ka¬ 
leme aldığı tanıtım (X/245 [ 1329j, s. 187- 
188) ve Türk Yurdu dergisinde “Takriz 
ve İntikad” başlıklı yazılardan “Finten ” (XI 
113 Teşrinievvel 13321, sy. 4) ve "Flilâlin Göl¬ 
gesinde” (XII |9 Haziran 1333), sy. 8) zikre¬ 
dilebilir. 

Çoğunlukla kitapların başında ve fihrist¬ 
lerden önce yer alan takrizlerin bazan ese¬ 
rin sonuna eklendiği görülmektedir. Os¬ 
man Nevres'in divanında (İstanbul 1290) 
Ziyâ Paşa ve Ezherîzâde Seyyid Muham- 
med Said Efendi’nin takrizleri eserin so¬ 
nuna konmuştur. Tercümetü’r-Risâleti’l- 
Hamîdiyye için yazılan takrizler ise III. cil¬ 
din sonunda bulunmaktadır (İstanbul 1308, 
s. 661-716). Mehmed Akif’in Safahât'mm 
üçüncü kitabı olan “Flakkın Sesleri”nin so¬ 
nunda Ferit Kam’ın “Enîs-i Rûhum Akif’e” 
hitabıyla başlayan takrizinde yazar sana¬ 
ta ve şiire dair düşünceleri açıklamakta, 
Akif'i tuttuğu yolda desteklemekte ve ye¬ 
ni eserler ortaya koyması hususunda onu 
teşvik etmektedir. Bu takriz ayrıca bir mek¬ 
tup tarzında kaleme alınmış olmasıyla dik¬ 
kat çekmektedir. Tayyarzâde Atâ Bey’in 


Târîh-i Atd’sındaki (1-V, İstanbul 1293) 
takrizler ise ilk üç cildin başında yer al¬ 
maktadır. 

Osmanlılar’da birden çok kişinin takriz 
yazdığı eserlerden biri Safâyî’nin 1132’de 
(1720) tamamladığı tezkiresidir. Eserin ba¬ 
şında Sâlim Mehmed. Süleyman Nahîfî, 
Ahmed Neylî, Osmanzâde Tâib, Seyyid 
Vehbî, Subhizâde Feyzî gibi âlim ve şairle¬ 
re ait on sekiz takriz bulunmaktadır (Mus¬ 
tafa Safâyî Efendi, s. 39-61 ). Bu konuda bir 
başka örnek de Eyüp Sabri Paşa’nın Mir'â- 
tü'l-Haremeyn idir. İki bölümden meyda¬ 
na gelen eserin “Mir’ât-ı Mekke” bölümü¬ 
nün başında yer alan on iki takrizin için¬ 
de Ahmed Midhat, Muallim Nâci, Yenika- 
pı Mevlevîhânesi Şeyhi Osman Selâhaddin 
Efendi, Trabzonlu şair Emin Hilmi; “Mir’ât-ı 
Medine” bölümünün başında Kâzım Paşa 
ve Muallim Feyzî Efendi gibi şahsiyetlerin 
takrizleri mevcuttur. Bazı kitapların basıl¬ 
mış nüshalarının piyasaya çıkarılmadan 
önce takriz yazacak kişilere gönderildiği 
ve gelen takrizlerin esere sonradan eklen¬ 
diği anlaşılmaktadır. Bu uygulama, aynı 
zamanda bazı takrizlerin neden kitabın ba¬ 
şına veya sonuna ayrı sayfalar halinde ek¬ 
lendiğinin, bazı kitapların aynı tarihli bas¬ 
kılarının bir kısmında takriz bulunduğu 
halde bir kısmında bulunmadığının sebe¬ 
bini açıklamaktadır. Fazlı Necib’in Tebes¬ 
süm adlı eserinde olduğu gibi (İstanbul 
1305) bazan bir kitabın yarısı takrizlere ay¬ 
rılabilmektedir. 

Mensur takrizler genellikle seciin çok 
rağbet edildiği ve başarılı örneklerinin or¬ 
taya konduğu bir yazı türü olmuştur. İlmî 
kitaplar için bilhassa Tanzimat'tan son¬ 
ra kalemlerde Mustafa Reşid Paşa’nm et¬ 
kisiyle oluşan, Cevdet Paşa’nın ifadesiyle 
( Tezâkir, IV, 58) "mânayı ön plana alan bir 
tarz-ı tersîi üslûbu”nun belirlendiği görül¬ 
mektedir. Ziyâ Paşa’nın Osman Nevres’in 
divanının sonundaki takrizinin başlığında 
yer alan ”... nesr-i murassa’ yolunda kale¬ 
me aldığı takrizdir” ibaresi devrin mensur 
örneklerinin üslûbu hakkında bir fikir ver¬ 
mektedir. Takrizler mesnevi, kaside ve kı¬ 
ta gibi manzum türler yanında mektup, 
tezkire, makale, cevapnâme ve not şek¬ 
linde de kaleme alınmıştır. Bu türdeki ya¬ 
zılar bir iki cümle veya paragraftan sayfa¬ 
larca hacme kadar ulaşmaktadır. Bursalı 
İsmâil Flakkı, İsmâil Belîğ’in Güldeste-i 
Riyûz-ı İrfûn’ ına iki beyitlik bir takriz yaz¬ 
mıştır. Mehmed Akif Ersoy'un Abbas Hâ- 
verî’nin Fecr adlı küçük şiir kitabına (İs¬ 
tanbul 1313), “Bahâr-ı ma’rifetin bir sa- 
bâh-ı behcetidir / Ne şâirâne tulü eyliyor 
şu fecr-i hazîn! // Nazar bu levha-i vecd- 
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âverin füyûzuyla / Gider gider de olur mün- 
tehâ-yı şevka yakın” kıtasıyla bir takrizi 
vardır. Özellikle 11. Meşrutiyetten sonra 
âdeta bir yayın patlamasına sahne olan 
İstanbul ve Bulak / Kahire merkezli kitap 
dünyasında tanınmış müelliflerin kaleme 
aldığı ciddi eserler yanında heveskârlar ta¬ 
rafından yazılmış, çoğu şiir kitabı ve edebî 
denemeler niteliğinde hemen her kitaba 
tanınmış isimlerden takriz istendiği görül¬ 
mektedir. Turan Karataş, 1882-1928 yılla¬ 
rı arasında neşredilen altmış altı edebî ki¬ 
taba yetmiş yedi farklı ismin yazdığı 139 
takriz tesbit etmiştir ( Takriz Edebiyatı, s. 
104). 

Osmanlı sahasında teliften tercümeye, 
dinî-edebî kitaplardan İlmî ve fennî eser¬ 
lere kadar geniş bir yelpazede Türkçe, 
Arapça ve Farsça pek çok takriz kaleme 
alan Cevdet Paşa’nın bu yazıları müstakil 
bir incelemeye konu olabilecek niteliktedir. 
Onun Rusçuklu Ali Fethi Efendi'nin Arap¬ 
ça'dan çevirdiği İlmü tabaküti'l-arz ına 
(İstanbul 1269), Fatîn’in Tezkiresine (İs¬ 
tanbul 1271), Kayserili Mehmed Rüşdü’- 
nün Nuhbe-i Etfâl'lne (İstanbul 1274; bu 
küçük kitapta dönemin önemli isimlerin¬ 
den on bir kişinin takrizi vardır), Hoca Bo- 
gos Tiryakioğlu’nun Risâle-i Kozmograf- 
ya’sına (İstanbul 1274), Çamiç Ohannes 
Efendi’nin Gallupi’den çevirdiği Miftâhu'l- 
fürıûn’una (İstanbul 1277), Şirvanlı Ah- 
med Hamdi Efendi’nin Makâmût-ı Ha- 
rîrî tercümesiyle (İstanbul 1290) Türkçe 
Muhtasar Usûl-i Fıkhina (İstanbul 1301), 
Tayyarzâde Atâ Bey'in Târih' ine (İstanbul 
1293), Hacı Destanzâde Hacı Abdullah Efen¬ 
di’nin er-Risâletü's-Samsâmiyye ti red- 
di'rı-Nasârâ risâlesine (İstanbul 1295), Kı¬ 
rımlı Abdüssettâr Efendi'nin Mecelle Şer¬ 
hi: Teşrih’ ine (İstanbul 1296), Recâizâde 
Mahmud Ekrem’in Ta‘lîm-i Edebiyyât'ma 
(İstanbul 1299), Gazi Ahmed Muhtar Pa- 
şa’nın Riyâzü'l-Muhtâr’ma (Bulak 1303) 
ve Manastırlı Fâik Bey’in Türkçe Aruz ad¬ 
lı risâlesine (İstanbul 1314) yazdığı takriz¬ 
ler bunların başlıcalarıdır. 

Cevdet Paşa’nın Ahmed Midhat Efen¬ 
di’nin eseri dolayısıyla aralarında geçen 
mektup tarzındaki yazışmalardan takriz 
konusunda bilgiler edinilmektedir. Mu¬ 
fassal Târîh-i Kurûn-i Cedide adıyla bir 
eser kaleme alan Midhat Efendi (I-1I1, İs¬ 
tanbul 1303-1305) “Usûl-i fenn-i târîhte 
yol açtı kendi kendiye" cümlesiyle niteledi¬ 
ği Cevdet Paşa’ya bir mektup göndererek 
şöyle demiştir: “Yazmaya başladığım tâ¬ 
rîh-i umûmîden birkaç formayı size tak¬ 
dimden maksadım tarafınızdan yazılacak 
bir takrize nâil olmak değildir... Takrizler 


teşvik için büyükler tarafından küçüklere 
mecburen yazılmış birer övgüdür ki (ta- 
basbus-ı âciz-firîbâne) onlardan ne takriz 
sahibi ne takrize nâil olan müellif ne de 
okuyanlar için hiçbir menfaat hâsıl olmaz. 
Sizin gibi büyük bir üstattan kendim için 
istediğim şey nasihat ve halkın tarih ilmi 
konusunda doğru bilgilendirilmesidir”. Cev¬ 
det Paşa cevabında, “Kabûl-i takrîze tenez- 
zülen rağbet buyrulsaydı ...’Te’lîf-i âlîleri 
câmiu’l-bedâyi’, celîlü'l-menâfi’dir, tarz-ı 
inşâsı da sehl-i mümtenidir' demek gibi 
çok fıkralar yazacak ve hayli ıstılah para¬ 
layacak idim” diyerek bazı kanaatlerini be¬ 
lirttikten sonra, “İsterseniz bu ta’rizi iste¬ 
mediğiniz takrize bedel ittihaz buyurabilir¬ 
siniz" demektedir ( Tezâkir, İV, 237-240). 

Takrizleri “risâle ve mecmûa-i takrîzât / 
tekârîz” adını taşıyan eserlerle münşeatlar¬ 
da bir başlık altında bulmak mümkündür. 
Koca Râgıb Paşa’nın Münşeâf’ında bazı 
takrizleri yer aldığı gibi [Divân, s. 86-88) 
Akşehirli Kadı Abdülkerim Çelebi’nin ese¬ 
rinde de bu tür örnekler mevcuttur. Mün¬ 
şeat mecmualarına takriz yazılması çok 
az görülmüş bir uygulama olmakla birlikte 
Nergisî’nin Esâlîbü'l-mekâtîb adlı mün¬ 
şeatına Şeyh Mehmed b. Mahmud Efendi’¬ 
nin Arapça, Farsça, Türkçe mülemma’ ve 
manzum-mensur karışık, Azmîzâde Mus¬ 
tafa Hâletî ve Ganîzâde Nâdirî’nin mensur 
birer takriz yazması dikkat çekicidir ( Türk 
Edebiyatında Münşeatlar, s. 304-308). Ye¬ 
ni Türk edebiyatında Muallim Nâci'den son¬ 
ra en çok takriz kaleme almış isimlerden 
Recâizâde Mahmud Ekrem bu türdeki ya¬ 
zılarını Takrîzât adlı eserinde toplamıştır 
(İstanbul 1314). Türkçe takrizler hakkın¬ 
da yapılmış kitap hacmindeki ilk çalışma. 
Turan Karataş'ın son dönem edebî eserle¬ 
rine yazılan takrizlerden hareketle konuyu 
incelediği araştırmasıdır (bk. bibi.). 
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Bedî’ ilminde mânaya güzellik katan 
söz sanatlarından biri. 


Sözlükte kasm ve taksîm “bölmek, bir 
şeyi parçalarına ayırmak” demektir. Sek- 
kâkî’nin bedî’ ilminin mânaya güzellik ka¬ 
tan söz sanatlarından saydığı taksim çe¬ 
şitli müellifler tarafından taksîm-i müfred, 
sıhhat-i taksîm gibi adlarla da anılmıştır. 
Gelişim süreci boyunca üç temel anlayış 
ve yorumun görüldüğü taksimin ilk şekli, 
şairin veya söz sahibinin konu ettiği şeyin 
veya anlamın bütün kısımlarını eksiksiz, 
tekrarsız ve tedâhülsüz zikretmesidir. Ku- 
dâme b. Ca’fer, Ebû Hilâl el-Askerî, İbn 
Reşîk el-Kayrevânî, İbn Sinân el-Hafâcî, İbn 
Münkız, Abbas b. Ali es-San'ânî, Ziyâed- 
din İbnü’l-Esîr, Zerkeşî, İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye ve Süyûtî gibi âlimlerin çoğu bu gö¬ 
rüştedir. Tanımdaki “tedâhülsüz” kaydını 
Kudâme b. Ca’fer, “tekrarsız” kaydını İbn 
Sinân el-Hafâcî koymuştur. Arap belâga- 
tının kadîm ve köklü sanatlarından olan 
taksimin güzelliğinin farkediliş süreci Hz. 
Ömer’e kadar uzanır. Câhiz’in naklettiğine 
göre Ömer, övdüğü kimseleri yalnız onlar¬ 
da bulunan niteliklerle ve abartıya kaçma¬ 
dan övmesi sebebiyle Câhiliye şairlerinin en 
büyüğü diye kabul ettiği Züheyr b. Ebû Sül- 
mâ nın oYİ jpuı Oİ 3 

(Şüphesiz ki hakkın sübûtü üç yolladır: Ya 
açık seçik sahibinin belli olması veya hâ¬ 
kimin delilini güçlü bulup lehine hüküm 
vermesi yahut yemin teklifidir) şeklindeki 
beytini işitince ifadedeki taksimin güzel- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


474 




TAKSİM 


ligine hayran kalmış, beytin ikinci kısmını 
zaman zaman tekrar ederek, "Kim öğret¬ 
miş ona hakları, onların arasında ayrıntıya 
girmeyi, hakların kısımlarını doğru bir şe¬ 
kilde ortaya koymayı? Züheyr’in zamanı¬ 
na yetişseydim bu irfanından dolayı onu 
kadı tayin ederdim" demiştir (el-Beyan, I, 
240). Yine Câhiz’in nakline göre Hz. Ömer, 
Abde b. Tabîb’in / ^ y&çLı * yJij" 

“ J*#Îî 3 jci ^ 4 * 1(3 (Kişi eremeyeceği 

ümit ve hayaller peşinde koşar durur. Za¬ 
ten insan hayatı ihtiras, korku ve ümitten 
ibarettir) dizesindeki taksimi beğenerek 
beytin ikinci mısraını tekrar ederdi [Kitâ- 
bü’I-Hayeuan, III, 46). Kur’an'da taksim 
sanatına örnek teşkil eden birçok âyet yer 
almaktadır. "Ayakta dururken, otururken 
ve yanları üzere yatarken Allah'ı zikreden¬ 
ler ...” (Âl-i İmrân 3/191 ) meâlindeki âyet¬ 
ten maksat namaz ise (Kurtubî, IV, 198- 
199) onu eda edenin çeşitli durumları gü¬ 
cüne göre sıralanmıştır. Çünkü ayakta dur¬ 
maya gücü yetene kıyam farzdır. Bunu ya¬ 
pamayana oturarak, ona da gücü yetme¬ 
yene yattığı yerde namaz kılması ruhsa¬ 
tına işaret edilmiştir. “İnsana bir zarar ve 
sıkıntı geldiği zaman yanı üzere yatarak, 
oturarak veya ayakta iken bize dua eder” 
âyetinde ise (Yûnus 10/12) bir derde uğ¬ 
rayıp dua edenin çeşitli konumları duaya 
olan ihtiyacının derecesine göre sıralan¬ 
mıştır. Çünkü duaya en çok muhtaç olan 
yatalak hasta, ardından oturabiien, sonra 
da ayakta durabilendir. Hz. Peygamber’in, 
“Kişi ‘malım malım’ deyip durur. Ey insa¬ 
noğlu! Yiyip tükettiğin, giyip eskittiğin ve 
tereddüt etmeden hayra verdiğin maldan 
başka elinde ne kalır?” hadisinde de (Müs¬ 
lim, “Zühd”, 3) işaret edilenlerin dışında 
herhangi bir şey söz konusu değildir. 

Taksimin ikinci şekli Sekkâkî ile ona tâ¬ 
bi olanlarca belirlenmiştir. Buna göre tak¬ 
sim bir şeyin durumlarını her bir duruma 
lâyık niteliği ekleyerek zikretmektir ( Miftâ- 
hu'L- c ulûm, s. 201 ). Bakara sûresinin baş 
tarafında iman açısından insanların ina¬ 
nan (2/2-5), inanmayan (2/6-7) ve inanıyor 
görünen (2/8-20) şeklinde üçe ayrılması, 
başka bir âyette ise müminlerin “günah 
işlemek suretiyle kendine zulmeden, orta¬ 
da duran ve iyilikte yarışan” (Fâtır 35/32) 
diye bölümlenmesi bu tarzın örneklerin¬ 
dendir. Mütenebbî, kavminin savaş tec¬ 
rübesine sahip kişilerinin durumlarını ilgi¬ 
li nitelikleriyle şöyle sayar: “Çok sebatkâr¬ 
dırlar düşmanla karşılaştıklarında, çok çe¬ 
viktirler savaşa çağırıldıklarında, sayıları 
çoktur hamle yaptıklarında, sayıları azdır 
sayıldıklarında” (Berkükı, II, 92). 


Taksimle ilgili üçüncü görüş Kazvînî ile 
onu izleyen Telhîşü'l-Miftâh şârihlerine 
aittir. Bunun Sekkâkî’nin tanımından far¬ 
kı her bir durumla ilgili niteliklerin belirtil¬ 
mesidir. Cerîr el-Mütelemmis’in şu mısra¬ 
larında olduğu gibi: 

013113 0Y0Y1 vj ^y 5 

0*4 Ms jıij İİ 3 ^- 1 * tâ* 

(Hiçbir kimse kendisine zulmedilecek 
yerlerde eğleşmez. Ancak iki zelil, oymak 
eşeğiyle çadır kazığı hariç. Şu, zillet için¬ 
de eski bir ip parçasına bağlanır; bu, taş 
veya demirle başı yarılıp ezilir de acıyıp 
ağlayanı bulunmaz). Burada eşekle ilgili 
nitelik “şu” ile (la*), kazıkla ilgili nitelik da¬ 
ha yakına işaret eden “bu” ile (ü) belirtil¬ 
miştir. Aşağıdaki âyetlerde Semûd ve Âd’a 
dair kayıtlar “fe-emmâ Semûdü ...”, “ve- 
emmâ Âdün...” ifadeleriyle belirtilerek zik¬ 
redilmiştir (el-Hâkka 69/4-6): “Semûd ile 
Âd kıyameti yalanladı. Bu yüzden Semûd 
o zorlu sarsıntıyla helâk edildi, Âd ise azgın 
bir kasırgayla ortadan kaldırıldı.” Hâzim 
el-Kartâcennî beş farklı taksim kategori¬ 
si belirlemiştir: Bir şeyin âzami kısımları¬ 
nı, toplanan veya birbirini izleyen öğeleri¬ 
ni, ilgili nisbetleriyle bölümlerini, meşhur 
olan iyi veya kötü yanlarını, bir bütünün 
parçalarını ilgili nisbetleriyle kaydetmek 
(Minhâcü’l-büleğâ’, s. 55). 

Taksim cem' ve tefrik sanatlarıyla birlik¬ 
te önce cem', ardından taksim ya da tersi 
olarak iki şekilde görülebilir. Cem' ve tak¬ 
simde birçok şey bir hükümde birleştiril¬ 
dikten sonra sayılır. Mütenebbî’nin şu di¬ 
zelerinde olduğu gibi: “Seyfüddevle Amas¬ 
ya yöresinde ordusuyla konaklayınca Bi- 
zanslılar’ın kendileri, haçları, putları ve ki¬ 
liseleri çok ziyan (şekavet) gördü; kadınları 
esir edildi, çocukları öldürüldü, malları yağ¬ 
malandı, ekinleri yakıldı” (Berkükı, il, 332). 
Burada esir alma, öldürme, yağmalama, 
yakma şekâvet hükmünde birleştirildikten 
sonra ayrılmıştır. Taksim ve cem' ise ön¬ 
cekinin tersidir. Hassân b. Sâbit'in şu dize¬ 
lerinde olduğu gibi: “Öyle güçlü bir kavim 
ki savaştığında düşmanlarına zarar, yar¬ 
dım etmek istediğinde dostlarına yarar 
getirir / Bu onda sonradan değil doğuş¬ 
tan gelen bir seciyedir, zaten huyların en 
kötüsü sonradan kazanılanlardır." Burada 
önce kavmin düşmana zarar, dosta yarar 
nitelikleri taksimle anılmış, ardından bun¬ 
lar kavmin seciyesi olma niteliğinde birleş¬ 
tirilmiştir (Abdünnâfi İffet, II, 174). Bazan 
cem' ve taksimin cem' kısmında bir öğe 
mukadder sayılabilir, şu âyetlerde görül¬ 
düğü gibi: “Ne Mesîh ne de mukarreb me¬ 


lekler Allah’a kul olmaktan geri dururlar. 
O’nun kulluğundan imtina edip büyükle- 
nenler (ile imtina etmeyenlerin hepsini ya¬ 
kında huzurunda toplayacaktır. İman edip 
sâlih amel işleyenlerin ecrini tam olarak 
verecek, ayrıca lutfundan daha fazlasını da 
ihsan edecektir. İmtina edip büyüklenen- 
leri ise acıklı bir azaba uğratacaktır (en- 
Nisâ 4/172-173). Burada sondaki taksim 
kısmında “iman edip sâlih amel işleyen¬ 
ler” ile “imtina edip büyükienenler” şek¬ 
linde iki kategorinin zikredilmesi, önceki 
cem' kısmında bu iki grubun Allah'ın hu¬ 
zurunda toplanma hükmünde birleştiril¬ 
diğini gösterir, bunlar da imtina etmeyen 
müminlerdir. Bazan da cem' ve taksimin 
taksim kısmı mukadder olabilir, şu âyette 
görüldüğü gibi: “Ey insanlar! Size rabbi- 
nizden bir burhan (Hz. Muhammed) geldi 
ve yine size apaçık bir nur (Kur'an) indir¬ 
dik. Allah’a inanıp O'na sımsıkı sarılanları 
O kendi rahmetine ve fazlına dahil edecek 
ve kendine varan yola koyacaktır" (en-Ni- 
sâ 4/174-175). Burada baştaki cem' kısmın¬ 
da Hz. Peygamber’e ve Kur'an’a inanan¬ 
lar ve inanmayanlar, “insanlar" ifadesinde 
birleştirildikten sonra taksim kısmında yal¬ 
nız iman edenlerin karşılığının zikredilme¬ 
si bölümleme gereği inanmayanların kar¬ 
şılığının da takdiren mevcudiyetini göste¬ 
rir. Edebî metinlerde ifade bazan cem' -> 
taksim -> cem' düzeninde gelebilir, şu 
âyette olduğu gibi: “0 gökten su indirdi de 
vadiler kendi hacimlerince sel olup aktı. 
Sei üste çıkan köpüğü yüklenip götürdü. 
Süs eşyası veya alet yapmak isteyerek ateş¬ 
te erittiğiniz şeylerde de buna benzer kö¬ 
pük (posa) olur. İşte Allah hak ile bâtıla böy¬ 
le misal verir. Köpük (ve posa) atılıp gider, 
insanlara fayda veren şey ise yeryüzünde 
kalır" (er-Ra'd 13/17). Burada Cenâb-ı Hak 
su ile madeni yararlı ve yararsız şeyleri 
kendilerinde toplama hükmünde birleş¬ 
tirmiştir. İkinci olarak iki yararsızdan (kö- 
pük-posa) her birini yok olup gitme nok¬ 
tasında birleştirme, iki yararlıdan her bi¬ 
rini kalıcı olmada birleştirme yoluyla tak¬ 
sim ederek açıklamıştır. 

Cem' -»tefrik -> taksimde kısımlar bir 
hükümde birleştirildikten sonra ayrılır ve 
sonunda bölümlenir, şu âyetlerde görül¬ 
düğü gibi: “Kıyametin gerçekleştiği gün 
Allah’ın izni olmadan kimse konuşamaz. 
Artık insanların kimi bedbaht, kimi de 
mutludur. Bedbahtlar cehennem ateşi için¬ 
de olacak ve feci bir şekilde nefes alıp ve¬ 
receklerdir. Rabbinin dilediği hariç gökler 
ve yer durdukça orada ebedî kalacaklar¬ 
dır. Şüphesiz ki rabbin dilediğini yapandır. 
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Bahtiyarlar ise cennettedir. Onlar orada 
bitmez tükenmez bir ihsan olarak rabbi- 
nin dilediği hariç gökler ve yer durdukça 
ebedî kalacaktır" (Hûd 11/105-108). Bu¬ 
rada Allah'ın izni dışında hiç kimsenin ko- 
nuşamamasında insanların birleştirilme¬ 
sinin ardından bunlar mutlular ve mutsuz¬ 
lar gruplarına ayrılmış, daha sonra her bi¬ 
rinin cennet ve cehennemdeki durumu 
taksim yöntemiyle açıklanmıştır. Bazan 
cem' ve tefrik ifadeleri kendisine delâlet 
ettiğinden taksimin iki kısmından biri mu¬ 
kadder olur, şu âyette olduğu gibi: “Mü¬ 
minlerden -özür sahibi olanlar dışında- otu¬ 
ranlarla (cihada katılmayanlar) malları ve 
canlarıyla Allah yolunda cihad edenler bir 
olmaz. Allah malları ve canlarıyla cihad 
edenleri derece bakımından oturanlardan 
üstün kıldı. Gerçi Allah hepsine de en gü¬ 
zeli (cennet) vaad etmiştir, fakat müca- 
hidleri oturanlardan çok büyük bir ecirle 
üstün kılmıştır” (en-Nisâ 4/95). Burada ön¬ 
celikle mücahid müminlerle savaşa katıl¬ 
mayan müminler eşit olmamakta ceme- 
dilmiş, ardından savaşa katılmayanlar özür 
sahibi olanlar (ve olmayanlar) diye ikiye bö¬ 
lünüp bu iki kısımdan biri (özür sahibi olma¬ 
yanlar) mukadder kılınmıştır. Sonra da mü- 
cahidlerin derecelerinin çok üstün olduğu 
belirtilerek taksimdeki eşitsizliğin iki cihe¬ 
ti arasında tefrik yapılmıştır. 

Taksim sanatında kısımların eksik sayıl¬ 
ması, tekrarlı veya tedâhüllü olması edebî 
bakımdan kusur kabul edilmiştir. Cerîr b. 
Atıyye’nin Benî Hanîfe'yi yerdiği, “Hanîfe 
üçtür: Üçte biri köle, üçte biri de mevâlî- 
dir" anlamındaki beytinde şiir yergi amacı 
taşıdığından muhtemelen eşraf olan üçün¬ 
cü kategoriyi medih bildirdiği için sayma¬ 
mıştır. “Bakışları ile bana ima etmeye / Gö¬ 
zü dalınca da zaman zaman hafifçe işa¬ 
rette bulunmaya (îmâd) devam etti” bey¬ 
tinde “ima” ile “îmâd" aynı anlamda oldu¬ 
ğundan taksim hatalıdır. İbnü’l-Kırriyye’- 
nin, “İnsanlar üçtür: Akıllı, ahmak ve fâcir” 
taksimi de hatalıdır; akıllı da ahmak da fâ¬ 
cir olabileceğinden bölümler arasında te- 
dâhül bulunmaktadır (Bâkıllânî, s. 191). 

Taksim aklî istidlâle dayanan, tutarlı ve 
düzenli bir iç plana sahip bulunan bütün 
eserlerde uygulanmış bir yöntemdir. Bu 
bakımdan kitapların iç planını yansıtan 
“fihrist / içindekiler" müellifin ciddiyetine 
ve eserin değerine büyük çapta işaret et¬ 
mektedir. Nitekim Fahreddin er-Râzî'nin 
geniş hacimli tefsirinde âyetlerden çıkarı¬ 
labilecek hükümler veya söz konusu edile¬ 
bilecek ihtimaller taksim yöntemiyle sıra¬ 
lanır. Müellif “mesele, kavi, mebhas (bahs), 
hüccet" gibi onu aşkın kelime kullanarak 
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ikiden on ikiye varan şıkları sıralar. Bunun 
yanında bir şıkkın iki veya daha fazla alt 
başlığa ayrıldığı da görülür ( Mefâtîhu’l - 
ğayb, XIII, 3-122). Râzî'nin zaman zaman 
atıflarda bulunduğu (DİA, XXVIII, 159) Mâ- 
türîdî’ye ait Te’vîlâtü'l-Kur’ânda da aynı 
usul göze çarpar, ancak Mefâtîhu'l-ğayb’- 
da olduğu gibi fazla değildir. Te’vîlât' ta 
konu bazan iki veçhe ayrıldığı halde anla¬ 
tımda daha fazla ihtimallere yer verilmiş, 
bazan da “birkaç vecih” kaydı yer almışken 
ibarede sadece iki alternatiften bahsedil¬ 
miştir. Taksimdeki bu edebî kusur, eserin 
müellifin elinden çıkmayıp takrir yoluyla 
meydana getirilmesi veya müstensihle- 
rin ihmalkâr davranmasından kaynaklan¬ 
mış olmalıdır. 
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H İsmaİl Durmuş 

□ TÜRK EDEBİYATI. Taksim Türk ede¬ 
biyatında tensîke bağlı sanatlar içinde yer 
almış, bir ifadede özellikle isim ve sıfatla¬ 
rın insan tabiatına hoş gelecek şekilde dü¬ 
zenlenmesiyle ilgili görülmüştür. Osmanlı 


belâgat literatüründe Mutavvel Tercü¬ 
mesinden itibaren Teshîlü'l-arûz ve'l- 
kavâfî ve'l-bedâyi', Arûz-ı Türkî (Sanâ- 
yi-i Şi'riyye ve tlm-i BedV), Belâgat-i Li- 
sân-ı Osmânî ve M ebâni'l-inşâ gibi eser¬ 
lerde yer alan bu sanat son eserde sanâyi-i 
ma'neviyye, diğerlerinde ise sanâyi-i lafzıy- 
ye arasında zikredilmiştir. 

Manzum veya mensur bir anlatımda sı¬ 
fatların ardarda sıralanması tensîk-i sıfât 
ve taksim diye ikiye ayrılmıştır. Tensîk söz 
yahut yazı sahibinin, bir varlık ya da kav¬ 
ramı en güzel şekilde anlatabilmesi veya 
okuyucu ve dinleyicinin zihninde gerektiği 
biçimde canlandırabilmesi için onun yanı¬ 
na en uygun sıfatları sıralayarak ifadesi¬ 
ne kuvvet ve güzellik kazandırmasıdır (bk. 
TENSİK) Bunun en güzel örneklerinden 
biri, Fuzûlî’nin Hadîkatü's-suada da (s. 
144) Hz. FlasanTn ağzından muhatabı ya- 
hudiye Hz. Fâtıma’yı, Hz. Ali’yi ve Hz. Mu- 
hammed'i tanıtırken onların vasıflarını en 
güzel şekilde belirten sıfatları ardarda sı¬ 
raladığı paragraftır. Ganîzâde Mehmed Nâ- 
dirî’nin Resûl-i Ekrem vasfındaki na'tında 
yer alan, “Flatâ pûşende-i müznib atâ bah- 
şende-i tâib / Emân-ı Meşrık u Mağrib 
emîn-i Yesrib ü Bathâ // Cenâb-ı Ahmed-i 
mürsel imâm-ı zümre-i kümmel / Mufas- 
sal-sâz-ı her mücmel rumûz-âmûz-ı her 
dânâ” mısraları tensîkin en güzel örnek¬ 
lerindendir. 

Tensîk-i sıfâtın bir ileri merhalesi kabul 
edilebilecek taksim ise iki veya daha fazla 
kişi, varlık, kavram yahut eşyanın ardar¬ 
da zikredilmesinden sonra bunlardan her 
birine ait özellikleri gösteren sıfatları, ki¬ 
me ait olduğunu belirterek aynı sırayla ifa¬ 
deye yerleştirmektir; yani taksimde önce 
söylenecek hususlar sırayla zikredilir, ar¬ 
dından bunlarla ilgili sıfatlar sıralanır. Flan- 
gi vasfın hangi şeyle ilgili olduğu ya açık 
biçimde yazılır ya da bu ilgiyi kurmaya ya¬ 
rayacak zarflara veya işaret sıfatlarına yer 
verilir. Bu özellik taksimi aynı zamanda 
leff ü neşrden ayırmaktadır. Çünkü leff ü 
neşrde bu ilginin belirlenmesi muhatabın 
anlayış ve kavrayış gücüne bırakılmıştır. 
Açık belirtme “ol... bu...”, “ol biri... bu bi¬ 
ri...”, “biri... biri...”, “biri... diğeri...”, "birin¬ 
cisi... İkincisi...” gibi kelimelerle gerçekleş¬ 
tirilebilir. Fuzûlî’nin, “Sıfât-ı Flazret-i Hü- 
seyn ü Flasan / Cümle-i kâinatadır rûşen // 
Ol biri nakd-i pâk-i Mustafâ / Bu biri nûr-i 
çeşm-i Murtazâ // 01 biri bedr-i âsmân-ı 
kemâl / Bu biri sırr-ı cûybâr-ı cemâl” be¬ 
yitleri buna örnektir. Burada önce Hz. Hü¬ 
seyin, ardından Hz. Flasan zikredilmiş, da¬ 
ha sonra bunların her birine ait vasıflar 
belirlemelerle sıralanmıştır. 
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Taksim Türk belâgatında Arap belâga- 
tından biraz farklı şekilde ele alınmıştır. 
Ayrıca bu sanatın “cem' maa't-taksîm” ve 
"cem' maa't-tefrîk ve’t-taksîm” sanatları ile 
bir arada bulunması söz konusudur (bk 
CEM - ; TEFRİK). Birincisine, “Gün gibi do¬ 
ğup o şem'-i rahmet-fânûs / İ'câz tev'em 
olduğun gördü nüfûs // Çün arz-ı sanem 
yıkıldı Tâk-ı Kisrâ / Çün dûde-i küfr söndü 
nâr-ı mecûs” beyitleri, İkincisine Süleyman 
Paşa’nın, "Leb-i yâre akîk-i nâb dedim / 
Mu'teriz oldular bütün yâran // Dediler 
seng-pâre-i Yemen o / Bu ise gerd-i çeş- 
me-i hayvan" dörtlüğünün ilk iki mısraı 
cem' ve tefrike, diğer mısralar taksime ör¬ 
nektir. Ta‘lîm-i Edebiyyât'ta Recâizâde 
Mahmud Ekrem tensîk ve taksimin tekel- 
lüfsüz bir şekilde kullanılması gereği üze¬ 
rinde önemle durmuş, sıfatların tabiilikten 
uzaklaşmadan sıralanması halinde bu sa¬ 
natın makbul olacağı, sanat göstermek 
amacıyla ilişkili ilişkisiz biçimde ardarda sı¬ 
ralanmasının makbul sayılmayacağını söy¬ 
lemiştir. Cevdet Paşa'nın Belûgat-ı Os- 
mâniyye'de sanâyi-i lafzıyye ve ma'neviy- 
ye konuları arasında tensîk ve taksimi zik¬ 
retmemesi dikkat çekicidir. Reşid Paşa ve 
Muallim Nâci de yalnız tensîke yer vermiş¬ 
tir. 
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TAKSİM 

() 

Bir kavramın içeriğinin 
bölümlerine ayrılması şeklindeki 
zihinsel işlem için kullanılan 
mantık terimi. 

Mantıkçılar iki tür taksimden söz eder. 
Birincisi tümelin tikellere, İkincisi bütünün 
parçalarına bölünmesidir. Bunlardan ilki¬ 
ne nitelikle, İkincisine nicelikle ilgili taksim 
veya mantıkî ve riyâzî taksim adı verilir. 
Riyâzî taksim de birbirine eşit ya da ben¬ 
zer olan, eşit yahut benzer olmayan şek¬ 
linde ikiye ayrılır. 10'un S eşit parçaya bö¬ 
lünmesi birinciye, bedenin organlarına bö¬ 


lünmesi İkinciye örnektir. İbn Sînâ ikinci 
tür bölmeye "teşrih" adını verir (Kitâbü’ş- 
Şifâ: II. Analitikler, s. 253). Bazan zayıf bir 
kıyasa, bazan da eksik bir betime benzeti¬ 
len mantıkî taksim “ya ... ya da" veya “bir 
kesimi... dir ve bir kesimi... dir” ekleme¬ 
leriyle yapılır. Taksime konu olan tümel 
şeyler cins, bölme sonucu elde edilen tü¬ 
meller türlerdir. Cinsi türlere bölene ayı¬ 
rıcı denir. Cinsi türlere bölen ayırıcılara tü¬ 
rün kurucusu olmasına kıyasla “mukav- 
vim”, cinsi türlerine bölmesine kıyasla “mu¬ 
kassim” denir (Fârâbî, el-Elfâzü’l-müsta c - 
mele, s. 82; tbn Sînâ, el-Işârât ue’t-tenbîhât, 
s. 14; Nasîrüddîn-i Tûsî, s. 54). 

Mantıkî taksimde uyulması gereken ba¬ 
zı ilkeler bulunmakta olup bunlara uyul- 
duğu takdirde beklenen yarar elde edilir. 
Taksimde bölmeye en genel cinsten başla¬ 
nır ve birbirine karşı olan ayırımlarla sür¬ 
dürülür. Ayrıca taksim temel ayırımlarla 
yapılıp dikey ve yatay biçimde sürdürül¬ 
meli, arada boşluk bırakılmamalıdır. Son 
türde bölme işlemini durdurmalı, türün 
altındaki kişilere geçmemelidir. Taksim 
yoluyla bir şey ne tanımlanır ne de kanıt¬ 
lanır; çünkü taksim tarif ve kıyas değildir. 
Kıyas gibi sûrî olmadığı için zorunlu sonuç 
vermez. Yine cins ve fasıl taksim yönte¬ 
miyle elde edilmez. Ayrıca bir şeyin zatî- 
arazî olup olmadığı taksim yoluyla açıkla¬ 
namaz. Bununla birlikte kurallarına uygun 
yapılan taksimin tanımda bazı yararları 
vardır; tanımlanacak türe ulaşmayı sağ¬ 
ladığı için tanımı kolaylaştırır; zihni uya¬ 
rarak genel ve özel yüklemlerin hangileri 
olduğunu gösterir; tanımda cins ve faslın 
belli bir düzene göre türe yüklem yapıl¬ 
masını sağlar. Kurucu ayırımları bir araya 
getiren taksim mahiyete dahil olan hiçbir 
şeyi dışarıda bırakmaz. Taksimin bu ya¬ 
rarları olumlama şeklinde değil zihni uyar¬ 
ma tarzındadır. Bunun yanında taksim bir 
konuyu anlama ve ezberleme işini kolay¬ 
laştırır. Taksim tür seviyesinde bırakılma- 
yıp türün bireyleri üzerinde de sürdürülür¬ 
se ortaya çıkan bölümlere sınıf, yapılan 
işleme de sınıflandırma denilir. Ancak ta¬ 
nımda türün altındaki sınıf ve bireyler dik¬ 
kate alınmaz. Tıpkı insan türünün Türk- 
ler'e ve Rumlar’a yahut erkek ve dişiye 
bölünmesi gibi deyim olarak bu bölümle¬ 
re sınıf adı verilmesi bunların cinslere ve 
türlere benzemediğini belirtmek içindir 
(Nasîrüddîn-i Tûsî, s. 53; Kutbüddin er- 
Râzî, s. 193). 

Mantıkçıların çoğu çalışmalarında tak¬ 
simle tasnif arasındaki ayırıma yer ver¬ 
mez. Halbuki cinsin bölümleri olan türler 
arasında mahiyet farkı bulunmasına kar¬ 
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şılık türün sınıfları arasında mahiyet değil 
derece veya basamak farkından söz edi¬ 
lebilir. Diğer bir husus, cinsin türlere bö¬ 
lünmesinde belli bir zorunluluk varken tü¬ 
rün sınıflara ayrılması büyük ölçüde itiba¬ 
rîdir, tasnifi yapanın isteğine bağlıdır. Tür 
tasnif edilirken istenilen genel araz veya 
hâsse ölçü olarak kullanılabilir, dolayısıyla 
hiçbir sınıflama zorunlu değildir. Mantıkçı¬ 
ların üzerinde durmadıkları diğer bir hu¬ 
sus sınıflara ayırmanın yalnızca tür içinde 
değil cins içinde de yapılabileceğidir. Me¬ 
selâ canlıların omurgalı omurgasız, ayakla¬ 
rı olan ve olmayan sınıflarına ayrılması gi¬ 
bi. Kısaca özne olan şeyler kişiler, sınıflar, 
türler ve cinsler şeklinde dörde ayrılır ( Kut¬ 
büddin er-Râzî, s. 193). 

Taksim yoluyla bir tanım yapılmadığı ve 
bir kanıt söz konusu olmadığı için Eflâtun'a 
ait olan bu uygulama (Fârâbî, Şerhu’L-"İba¬ 
re, s. 150; Ebu 1-Ferec İbnü’t-Tayyib, s. 101- 
103), başta mantığın kurucusu Aristo ve 
onu izleyen İbn Sînâ gibi önemli mantık¬ 
çılar tarafından eleştirilmiştir. Zira bölme 
yoluyla ne bir tasavvur ne de tasdik elde 
edilir. Bu sebeple pek çok mantıkçı kita¬ 
bında taksime yer vermemiştir. Aristo ve 
İbn Sînâ’dan farklı olarak taksim yöntemi¬ 
ne olumlu yaklaşan Fârâbî, el-Elfûzü’l- 
müsta c mele fi'l-mcmtık'ta taksimle ilgili 
önemli açıklamalar yapar. Ayrıca Fârâbî’ye 
göre açıkça görünmese de Aristo çalışma¬ 
larında taksim yöntemini kullanmıştır. Bu 
konuda Eflâtunda Aristo arasında ilkeler 
ve amaçlar bakımından fark yoktur (Fârâ¬ 
bî, el-Cem c , s. 87-88). Dolayısıyla taksim 
bilinenden bilinmeyene götüren yollardan 
biridir (Sâvî, s. 50). Gelenbevî, Risale ti 
Ma c ne't-taksîm adlı eserinde bir mantık 
terimi olarak taksimi tanıtmıştır (DİA, XIII, 
554). 
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Tanzanya 


477 





TAKSİM 


Fahreddin er-Râzî, Şerhu’l-lşârât ve't-tenbîhât 
(nşr. Ali Rızâ Necefzâde), Tahran 1384 hş., s. 200; 
Nasîrüddîn-i Tûsî, Esâsü’l-iktibâs fı’l-mantık (trc. 
Molla Hüsrev, nşr. Haşan eş-Şâfiî- M. Saîd Cemâ- 
leddin), Kahire 1999, s. 45, 53-54; Kutbüddin 
er-Râzî, Tahrirü’l-kavâ'idi’l-mantıkıyye fişerhi’r- 
risâleti’ş-Şemsiyye (nşr. Muhsin Bîdârfer), Tahran 
2007, s. 193. rn 


Alİ Durusoy 


r n 

TAKSİM 

, ,,,£? ) 

PTT****' / 

Türk mûsikisinde bir form. 

L J 


Herhangi bir saz veya ses tarafından bir 
usule bağlı kalmadan bir veya daha çok 
makamda icracının o andaki ilhamı ile ir- 
ticâlî (doğaçlama) olarak yaptığı melodik 
seyre, gezintiye verilen isimdir. İnsan se¬ 
siyle aynı şartlarda yapılan güfteli melo¬ 
dik gezintiye “sesle taksim etmek" denil¬ 
miş, ancak bu hususta “gazel" kelimesi da¬ 
ha çok tutulmuş ve taksim genellikle saz 
eseri formunun adı olmuştur. Bu konuda 
her ne kadar doğru ifade “taksim etmek" 
ise de “taksim yapmak", yaygın biçimde 
daha çok kullanılmaktadır. Forma bu adın 
verilmesinin sebebi makamları icracının ay¬ 
rı ayrı belirtmesidir. Taksim umumiyetle bir 
tek saz tarafından icra edilirse de ikili, üç¬ 
lü saz gruplarınca da yapılabilir. Gazel mıs¬ 
raları arasında o esnada bulunulan ma¬ 
kamda bir saz tarafından taksim yapılır. 
Türüne göre taksim tek makamlı olabilece¬ 
ği gibi çok makamlı da olabilir, dolayısıyla 
süresi türe göre değişir. 

Taksimin çeşitleri genelde şunlardır: l. 
Giriş taksimi. Bir faslın veya Türk mûsikisi 
programının başında o faslın veya prog¬ 
ramda okunacak eserlerin makamına ku¬ 
lakları alıştırmak için yapılır. Bunlar daha 
çok tek makamlı, bazan da ilk makama 
dönmek şartıyla iki makamlı kısa taksim¬ 
lerdir. 2. Ara taksimi. Bir faslın ortasında 
bir saz tarafından yapılan ve faslın maka¬ 
mından başlanıp birkaç makam dolaşıl¬ 
dıktan sonra tekrar fasıl makamına dö¬ 
nülerek karar edilen taksimlerdir. 3. Ge¬ 
çiş taksimi. Ayrı makamdaki eserler ara¬ 
sında yapılan taksim türüdür. Bu taksim¬ 
de bir makamdan diğerine geçilirken ku¬ 
lakların tedirgin olmaması için yakın ma¬ 
kamlardan yararlanılır ve kulaklar alıştırı¬ 
larak yeni makamda karar edilir. 4. Kon¬ 
ser taksimi. Bir konserin belli bir bölümün¬ 
de bir saz tarafından yapılan ve icracının 
istediği makamdan başlayarak istediği ka¬ 
dar makamda gezindiği taksim türüdür 
ve süresi icracıya bağlıdır. Karar ya ilk ma¬ 


kama dönülerek veya icracının istediği di¬ 
ğer bir makamda yapılabilir. 5. Fihrist tak¬ 
simi. Bir çeşit sözsüz “kâr-ı nâtık” olup bir 
makamdan -genellikle rast- başlanılarak 
yakın-uzak bilinen pek çok makama ge¬ 
çildikten sonra yine ilk makama dönülmek 
suretiyle yapılan taksimdir. Bu tür taksi¬ 
min süresi çok uzun olur. Fihrist taksimi 
yapabilecek icracının çok iyi makam bilgi¬ 
sine ve geçki tekniğine sahip olması ge¬ 
rekir. 6. Sualli-cevaplı taksim. Klasik tak¬ 
sim tarifine uymayan bu tür taksimlerde 
iki veya daha çok sazın sualli-cevaplı tak¬ 
sim yapması söz konusudur. Bunlarda bir 
saz bir makamda kısa bir taksim yapar, di¬ 
ğer bir saz yine aynı şekilde kısa bir tak¬ 
simle buna cevap verir ve taksim böylece 
devam eder. Bu taksimde de çeşitli ma¬ 
kamlara geçkiler yapıldıktan sonra genel¬ 
likle ilk makama dönülerek karar edilir. 

Taksim bir çeşit irticâlî bestekârlıktır. 
Bu sebeple icracının, kabiliyetinin yanı sı¬ 
ra makam geçkilerinde kulağı tedirgin et¬ 
meden cezbedici nağmeler kullanabilmesi 
için sazına çok hâkim olması, ayrıca ma¬ 
kam bilgisiyle tekniğinin kuvvetli olması 
gerekir. Taksim farklı kabiliyet gerektiren 
bir icradır. Sözü edilen hususlara sahip bu¬ 
lunduğu halde hiç taksim yapamayan ki¬ 
şilerin yanında yine çok iyi bestekâr olma¬ 
larına rağmen iyi taksim yapamayan, bu¬ 
na karşılık bestekârlıkla ilgisi bulunmadığı 
halde çok güzel taksimleriyle tanınan sa¬ 
natkârlar vardır. XIX. yüzyılın ikinci yarı¬ 
sından itibaren başlayan nota neşriyatı çer¬ 
çevesinde bazı saz icracılarının taksimleri 
notaya alınıp yayımlanmıştır. Mûsiki tari¬ 
hinde taksimleriyle en çok tanınan ve tak¬ 
simleri plaklarla bugüne ulaşan kişi Tan- 
bûrî Cemil Bey'dir. Yakın tarihte ise Kemâ- 
nî Sadi Işılay, Hakkı Derman ve Nubar Tek- 
yay, Neyzen Niyazi Sayın ve Aka Gündüz 
Kutbay, Ûdî Yorgo Bacanos, Kanûnî Ah¬ 
met Yatman, Tanbûrî Ercüment Batanay 
ve Necdet Yaşar güzel taksimleriyle tanın¬ 
mış sanatkârlardır. Günümüzde bunlardan 
sadece Niyazi Sayın ile Necdet Yaşar ha¬ 
yattadır. 
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İstanbul'un 

Galata-Taksim tarafına 
su getiren 
tarihî şebeke. 


İstanbul’un tarihî yarımadasının suyunu 
temin eden ve Roma devrinde yapılmış 
olan bütün isâlelerin sur dışında kalan bö¬ 
lümleri, VII. yüzyıldan itibaren Balkanlar¬ 
dan gelerek şehri kuşatan çeşitli kavimler 
tarafından tamamen tahrip edilmişti. Fâ¬ 
tih Sultan Mehmed, fetihten hemen son¬ 
ra şehrin suyunun birkaç küçük isâle ile 
sarnıçlardan sağlandığını görünce eski isâ¬ 
lelerin tamir edilip genişletilmesini ve ye¬ 
ni isâlelerin yapılmasını emretti. Fâtih za¬ 
manında dört yeni isâle yapıldı ve bir Ro¬ 
ma isâlesi tamir edildi. 1453-1755 yılları 
arasında Halkalı köyü ile Cebeciköy arasın¬ 
daki araziden gelen ve Halkalı suları diye 
anılan on altı bağımsız isâle hattı yapıla¬ 
rak şehirde 435 yere su akıtıldı. Ayrıca Ka¬ 
nûnî Sultan Süleyman tarafından Belgrad 
ormanlarından su getiren Kırkçeşme te¬ 
sisleri 1563 yılında yapılınca şehir bol su¬ 
ya kavuştu ve 580 yere su verildi. 

Fâtih Sultan Mehmed’den sonraki devir¬ 
lerde Haliç’in kuzeyindeki bölgenin su ih¬ 
tiyacı küçük menbalardan beslenen çeş¬ 
melerden ve bazı isâlelerden karşılanıyor¬ 
du. Galata Mevlevîhânesi’nin suyunu te¬ 
min eden ve Levent Çiftliği’ndeki iki men- 
badan beslenen isâle hattı, Kasımpaşa’¬ 
nın suyunu sağlayan isâle hattı ve Kâğıt¬ 
hane menba suyunu getiren isâle hattı bu 
bölgedeki isâlelerin en önemlilerindendi. 
Boğaz kıyılarında inşa edilen yeni köşkler 


Taksim Suyu tesislerinden Vâlide Bendi - Bahçeköy 
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ve yerleşim yerleriyle Kasımpaşa. Galata, 
Beyoğlu, Fındıklı, Beşiktaş ve Ortaköy’ün 
kalabalıklaşması sonunda Haliç’in kuzeyin¬ 
deki bölgede su kıtlığı baş gösterdi. Böl¬ 
genin suyunu temin etmek amacıyla 111. 
Ahmed zamanında başlatılan isâle hattı 
Patrona İsyanı yüzünden yarım kaldı. Te¬ 
sisin yapımına 1. Mahmud döneminde de¬ 
vam edilerek Taksim isâle hattı 1732 yılın¬ 
da tamamlandı. Yapılan bu ilk isâle hattı 
Taksim tesislerinin birinci merhalesini teş¬ 
kil eder. Bu merhalede Büyükdere'nin ku¬ 
zeybatısında Bahçeköy’deki derelerden alı¬ 
nan sular içi sırlı künklerle şehre getirildi. 
İsâle hattı Bahçeköy Kemeri’nden sonra 
bir katlı ve yalnız dere üzerinde iki katlı, 
toplam yirmi bir gözlü, 400 m. uzunluğun¬ 
da, 11 m. yüksekliğindeki I. Mahmud Ke- 
meri'nden geçer; ardından Acıelma, Der¬ 
bent, Maslak, Ayazağa, Zincirlikuyu, Me- 
cidiyeköy, Şişli yoluyla Harbiye Mektebi 
önündeki makseme ve oradan Taksim’de- 
ki su deposuna ve makseme ulaşır. Bu isâ¬ 
le hattının uzunluğu yaklaşık 25 kilomet¬ 
redir. 

1732'de yapılan isâle hattına daha faz¬ 
la su verebilmek için yine I. Mahmud ta¬ 
rafından 1750 yılında Topuzlu Bent yaptı¬ 
rıldı. Bu bendin ekseni doğrusal olup pa¬ 
yandalı kâgir ağırlık barajı tipindedir. İkin¬ 
ci merhalede isâle hattı genişletildi ve te¬ 
sise bazı ilâveler yapıldı. 1786’da Kaptanı- 
deryâ Gazi Haşan Paşa, Topuzlu Bendi 14 
zirâdan 18 zirâa yükselterek bendin vere¬ 
ceği suyu 23,5 lüleye (1222 m 3 /gün) çıkar¬ 
dı. Bu sebeple Taksim sularından kendisi¬ 
ne 22 masura ( 143 m 3 /gün) su tahsis edil¬ 
di. Bu su Kasımpaşa’daki Bahriye tesisle¬ 
riyle kendi hayratına verildi. 1787’de Sad¬ 
razam Yûsuf Paşa, Bahçeköy civarında Dut¬ 
luk mevkiindeki vâlide sultan katmasını ıs¬ 
lah ettirerek katmanın suyunu çoğalttı ve 
kendisine 8 masura (52 m 3 /gün) su ayrıl¬ 
dı. Üçüncü merhalede III. Selim'in annesi 
Mihrişah Sultan tarafından yine Bahçe- 


köy'de Vâlide Bendi inşa ettirilerek ben¬ 
din suyu Taksim tesislerine katıldı. Vâlide 
Bendi’nin yapılması ile 23 lüle (1196 m 3 / 
gün) su kazanıldı. Bunun 16 lülesi Topuz¬ 
lu Bent kanalına verildi, 2 lülesi de mec¬ 
ra hakkı olarak yine aynı yere katılıp geri 
kalan 5 lüle vâlide sultanın arzusuna bıra¬ 
kıldı. Vâlide sultan, bendin çıkışından iti¬ 
baren Büyük Bent’in haznesine dökülen 
derelere uzanan bir galeri inşa ettirerek 
5 lüle suyu Kırkçeşme tesislerine kattırdı 
ve oradan Eyüp'teki vâlide sultan hayra¬ 
tına su bağlattı. Vâlide Bendi planda kırk 
hatlı, payandalı kâgir kemer-ağırlık bara¬ 
jı tipinde yapıldı. Dördüncü merhalede II. 
Mahmud, Arabacı Mandırası deresinin bir 
kolu üzerinde kendi adıyla anılan bendi in¬ 
şa ettirdi ve 1839 yılında bendin suyu Tak¬ 
sim sularına katıldı. Sultan Mahmud Ben¬ 
di kâgir kemer-ağırlık barajı tipinde olup 
günümüzün baraj tekniğine göre yapıl¬ 
dı. 

Taksim tesislerinin isâle hattında başlan¬ 
gıçta içi sırlı künkler kullanılmakteyken I. 
Abdülhamid veya III. Selim devrinde künk¬ 
ler iptal edilip genişliği 60-90 cm., yüksek¬ 
liği 120-140 cm. olan bir galeri inşa edile¬ 
rek isâle hattından daha fazla suyun geç¬ 
mesi sağlandı. İsâle galerisi yarma ve del¬ 
melerden geçirilip her yerde üstü kapalı 
biçimde yapıldı ve bu şekilde kirlenmeler 
önlendi. İsâle hattında küçük kemerlerin 
inşa edilmediği yerlerde büyük çaplı kur¬ 
şun borular ters sifon olarak kullanıldı. Ters 
sifonlara giriş ve çıkışta, dağıtım kollarının 
ayrıldığı yerlerde, bir oda büyüklüğünde 
kubbeler yapıldı. Debi ölçme sandıkların¬ 
daki lülelerle sular ölçülerek tıkanıklıkları 
kontrol etme imkânı sağlandı. İsâle hattı 
üstündeki kemerlerin en büyüğü I. Mah¬ 
mud Kemeri, diğerleri Bahçeköy, Haşan 
Ağa ve Zincirlikuyu kemerleridir. İsâle hat¬ 
tı 11. Mahmud Bendi'nden başlar ve II. Mah¬ 
mud katmasını aldıktan sonra Vâlide Ben- 
di’nden gelen kol ve onun üzerindeki vâli¬ 
de sultan katmasının suyunu getiren ga¬ 
leriyle birleşir. Ardından bu galeriye Kame- 
riça katması ile Avcıbayırı katması bağ¬ 
lanır ve Topuzlu Bent’in suyunu aldıktan 
sonra Bahçeköy Kemeri’nin başında Bala¬ 
ban deresi katmasını alarak I. Mahmud Ke¬ 
meri üzerinden geçer. Yaklaşık 2750 m. 
sonra Maltalı Baca katması galeriye bitişir. 
Hacıosmanbayırı’ndaki bacadan ayrılan kol 
Hacıosman Maksemi’ne, oradan Yeniköy 
koluna debileri ölçülüp su verilir. Maslak 
Maksemi'nden 700 m. önce ayrılan koldan 
Emirgân-Boyacıköy’e su akıtılır. Maslak 
Maksemi'nden aynı yöne ayrılan diğer kol 
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ise battaldır. Maslak Maksemi'nden sonra 
Rumelihisarı'na bir kol ayrılır. Burada bir 
ters sifon vardır. Zincirlikuyu’dan önce bir 
kol Bebek-Arnavutköy'e ayrılır. Zincirliku- 
yu’da isâle hattı Haşan Ağa ve Zincirliku¬ 
yu kemerlerinden geçer. Mecidiyeköy’deki 
Derin Baca denen maslaktan bir kol Kü¬ 
çük Baca denen maslağa ve oradan ikinci 
bir maslağa birleşerek bir kol Yıldız’a, di¬ 
ğer kol Ortaköy-Kuruçeşme'ye ayrılır. Ana 
galeri, Mecidiyeköy-Şişli ve Kurtuluş'a ay¬ 
rılan kolun bulunduğu makseme ve ardın¬ 
dan Beşiktaş’a ayrılan kolun maksemine, 
oradan Harbiye Mektebi altındaki makse¬ 
me ulaşır. Buradan Taksim'deki büyük haz¬ 
nede ve ona bitişik maksemde son bulur. 
Taksim Maksemi'nden Firuzağa, Cihangir, 
Tophane ve Fındıklı’ya bir kol, Beyoğlu-Ga- 
lata’ya ikinci bir kol, Kasımpaşa’ya üçün¬ 
cü bir kol ayrılır. Sular idaresindeki 1306 
(1888-89) tarihli Tahrir Defterinde Tak¬ 
sim tesislerinden çeşitli yerlere ayrılan su 
miktarları ve dağıtım yerleri belirtilmiş¬ 
tir. 

Taksim tesislerinin bugün Hacıosman- 
bayırı’ndaki filtreden sonraki yolları tama¬ 
men haraptır. Taksim tesislerinin ana hat 
üzerindeki önemli yapıları şunlardır; 1. Har¬ 
biye Maksemi. Bugün mevcut olmayan bu 
maksemin etrafı kâgir duvarlarla çevrili ve 
üstü basık bir kubbe ile örtülü idi. Planda 
maksemin içten içe boyutları 3, 05 x 4,50 
m. ve yüksekliği 2,30 metredir. Zemini mer¬ 
mer kaplıdır. Üzerinde III. Selim'in tuğrası 
ve 1212 (1797-98) tarihini veren dört sa¬ 
tırlık kitâbe mevcuttur. 2. Taksim Hazne¬ 
si. Taksim Meydanı'nda bulunan bu yıkık 
haznenin dış boyutları 17 x 90 metredir. 
İçerisi on iki çift gözden oluşur. Gözlerin iç 
boyutları 6.21 x 6,21 metredir. Bu duruma 
göre haznenin faydalı hacmi 2730 m 3 ’tür. 
3. Tâksim Maksemi. İstiklâl caddesinin Tak- 
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sim Meydanı'na açıldığı yerde Fransız Kon- 
solosluğu’nun karşısındaki köşededir. Pla¬ 
na göre sekiz köşeli prizma şeklinde ya¬ 
pılmış olup çok süslü bir kubbesi vardır. 
Sekizgen planın köşeden köşeye diyagonal 
mesafesi 7 metredir. Yan tarafındaki çeş¬ 
menin üstünde çok güzel bir istifle yazıl¬ 
mış âyet-i kerîme vardır. Maksemin üze¬ 
rindeki kitâbe altı mısralı olup 1145 (1732- 
33) tarihini verir. Ancak debi ölçme sandı¬ 
ğının iki yanında Cezayirli Gazi Haşan Pa¬ 
şa ve Sadrazam Yûsuf Paşa'ya ait iki kitâ- 
benin tarihleri 1200’dür (1785) Ölçme san¬ 
dığına gelen su 18 cm. çıkıntısı olan bir çör- 
tenden dökülmekte, sağda ve solda deği¬ 
şik çapta 20 lüleden su dağıtılmakta, sağ¬ 
daki 10 lüleden Fındıklı-Tophane'ye top¬ 
lam debisi 10 lüle (520 m 3 / gün), soldaki 
10 lüleden toplam debisi yine 10 lüle Be- 
yoğlu-Galata'ya su verilmektedir. Tam sol¬ 
daki 4 lüleden toplam debisi 5 lüle (260 
m 3 /gün) olan su Kasımpaşa cihetine ayrıl¬ 
maktadır ( 1 lüle 0 26 mm. çapındaki bo¬ 
rudan ekseni 96 mm. su yükü altında akan 
52 m 3 /gün debi). Çörtenin üstünde yer alan 
iki satırlık kitâbe 1145 (1732-33) tarihini 
verir. 

Taksim tesislerinden su alan önemli çeş¬ 
melerin bazıları şunlardır. Topçubaşı İs- 
mâil Ağa Çeşmesi (1731), Kabataş’ta He- 
kimoğlu Ali Paşa Meydan Çeşmesi ( 1732), 
Taksim Kazancı Yokuşu’nda Hâfız Ahmed 
Paşa Çeşmesi (1732), Tophane’de I. Mah- 
mud Meydan Çeşmesi (1732), Azapkapı’- 
da Sâliha Sultan (Azapkapı) Meydan Çeşme¬ 
si (1732), Kabataş’ta set üstünde Silâhdar 
Yahyâ Efendi Çeşmesi (1788), Emirgân’da 
Çınaraltı’ndaki meydan çeşmesi ( 1789), Bo- 
yacıköy Karakolu içerisinde II. Mahmud 
Meydan Çeşmesi (1837), Maçka'da Bezmi- 
âlem Vâlide Sultan Meydan Çeşmesi (1839). 
Taksim sularının en büyük deposu olan 
2730 m 3 hacmindeki Taksim su haznesin¬ 
den başka Kılıçalipaşa haznesi gibi hazne¬ 
ler ve büyük çeşmelerin depoları da sula¬ 
rın ekonomik bir şekilde kullanılmasını sağ¬ 
lamaktadır. Ayrıca Taksim tesislerinde çok 
sayıda maslak, su terazisi gibi tesislerle şa¬ 
dırvanlar ve sebiller yapılmıştır. 
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Bir borcun belli zamanlarda 
ödenmesi gereken 
parçalarından her biri. 

Sözlükte "adalet" ve “paylaştırma" an¬ 
lamlarındaki kist kökünden türeyen tak¬ 
sit, belli zaman dilimlerinde ve belli par¬ 
çalar halinde ödenmek üzere borcun kısım¬ 
lara ayrılmasını ifade eder. Bir akidle yük¬ 
lenilen edimin en az iki farklı zaman dili¬ 
minde ifa edilmesi halinde bu ifaların her 
birine taksit, yapılan işleme de taksitli iş¬ 
lem denir. Bu yolla yapılan satış işlemi “el- 
bey’ bi’t-taksît" diye anılır. Ayrıca fıkıh li¬ 
teratüründe necm kelimesi “taksit", ten- 
cîm “taksitlendirme” ve müneccem “tak- 
sitlendirilmiş” mânasında kullanılmıştır. 

Taksitli satış vadeli satışın alt türü olup 
mutlak anlamıyla vadeli satıştan ayrıldığı 
nokta satış bedelinin daha sonra bir defa¬ 
da değil belli aralıklarla ödenmesidir. Ma¬ 
lın akdin yapılışı esnasında teslim edildi¬ 
ği, bedelin ise parçalara ayrılıp her parça¬ 
nın tarafların kararlaştırdığı zaman dilim¬ 
lerinde satıcıya ödendiği ve en son taksi- 
din ödenmesiyle deynin ifa edildiği satışa 
taksitli satış, hem malın hem bedelin par¬ 
çalara ayrıldığı ve bedelin parçaları öden¬ 
dikçe malın da parçalar halinde teslim edil¬ 
diği satışa ardarda tesiimli satış sözleş¬ 
mesi denilmektedir. Yakın dönemde tak¬ 
sitli satış, önceleri ekonomik değeri yük¬ 
sek dayanıklı tüketim mallarının satımın¬ 
da uygulanan bir yöntem iken artık hemen 
her malın satımında kullanılan bir yöntem 
haline gelmiştir. Taksitli işlemlerde akdin 
konusu mal, hizmet veya her ikisi birlikte 
olabilir. Uygulama büyük oranda mal üze¬ 
rinde gerçekleşmekle birlikte hizmet be¬ 
delinin de takside bağlanması yaygınlık ka¬ 
zanmaya başlamıştır. 

Hukukçu ve iktisatçılar taksitli satışın alı¬ 
cı ve satıcı yönünden fayda ve zararları üze¬ 
rinde geniş biçimde durmuştur. Bunun alı¬ 
cı yönünden faydaları şöylece özetlenebi¬ 
lir: 1. Taksitli satış, ekonomik gücü yüksek 
olmayan veya ihtiyaç duyduğu malın be¬ 
delini karşılayacak kadar birikimi bulun¬ 
mayan kişiler bakımından bir tür kredi kay¬ 
nağıdır. Bu sebeple günümüzde fınans ku¬ 
rumlan, tüketiciye ihtiyaç duyduğu ev ve 
araba gibi temel ihtiyaç mallarını taksit¬ 
lendirme yoluyla satma niteliği taşıyan iş¬ 
lem türlerini geliştirmeye çalışmaktadır. 
2. Alıcı, ihtiyacı olan malı yeterli para bi¬ 
riktirmeden alabildiği için toplumdaki ha¬ 


yat standardı yükselmektedir. 3. Alıcı, tak¬ 
sitleri genellikle aydan aya ödeyeceğinden 
her ay bütçesinden belli meblağ ayırmak 
zorunda kalır ve düzenli tasarruf alışkan¬ 
lığı edinmiş olur. Taksitli satışın satıcı yö¬ 
nünden başlıca faydaları da şöylece sıra¬ 
lanabilir: 1. Malların sürümü taksitli satış 
sayesinde artar. Nitekim üretici ve pazar¬ 
lamacılar, çeşitli dönemlerde taksit mik¬ 
tarları ve taksit sayıları konusunda cazip 
fırsatlar sunarak satışlarını arttırma yolu¬ 
na gitmektedir. 2. Taksitli satışın sürümü 
arttırması yeni sanayi kollarının açılma¬ 
sına, eskilerinin gelişmesine ve istihdam 
alanlarının genişlemesine katkı sağlar. 3. 
Ekonominin durgun olduğu zamanlarda 
taksitli satış tüketiciyi mal almaya yönlen¬ 
dirir ve piyasanın canlanmasında etkin rol 
oynar. 

Taksitli satışın hem alıcı hem satıcı bakı¬ 
mından -fakat çoğu zaman güçsüz taraf 
olan alıcı yönünden- sakıncaları ise şöyle¬ 
ce sayılabilir: 1. Alıcı peşin ödeyeceği meb¬ 
lağın ve taksit miktarlarının düşük oldu¬ 
ğuna aldanarak ileride ödeyemeyeceği bir 
borç altına girebilir. Kişiler genellikle ileri 
tarihte ödeyecekleri borcun hesabını da¬ 
ha az titizlikle yaparlar ve sonuçta sözleş¬ 
me anında öngöremedikleri ekonomik so¬ 
runlarla karşılaşabilirler. 2. Çoğunlukla tak¬ 
sitli satış sözleşmeleri genel işlem şartları 
içeren tek tip sözleşmelerdir. Bu sözleş¬ 
melerde zayıf durumda olan alıcının satıcı 
karşısında fazla pazarlık gücü olmaz. Alı¬ 
cı ya satıcının şartlarını kabul ederek söz¬ 
leşmeyi imzalar ya da sözleşme yapmaz. 
Her iki durumda da alıcının sözleşmenin 
içeriğine müdahale etmesi söz konusu de¬ 
ğildir. 3. Bazı satıcılar çok yoğun ve cazip 
reklamlar yaparak alıcının serbest iradesi¬ 
ni bozarlar. Böylece alıcının satın almayı 
düşünmediği malları vazgeçilmez ihtiyaç 
gibi gösterip almasını sağlarlar. Bu tür rek¬ 
lamlarda genellikle sözleşmenin bütün şart¬ 
ları değil sadece alıcı bakımından cazip ge¬ 
lenler yer alır. Alıcı da sözleşme yapacağı 
zaman diğer şartlara bakmadan sözleş¬ 
meyi imzalar. Akdin uygulanması aşama¬ 
sında tüketici hiç düşünmediği durumlar¬ 
la karşılaşabilir. 4. Satıcılar taksit miktar¬ 
larını ayarlarken satış bedeli üzerine vade 
farkı ilâve ederler. Ancak söz konusu va¬ 
de farkı fâhiş miktarda olabilir ve alıcı ihti¬ 
yaç duyduğu malı satıcının belirlediği şart¬ 
larda kabul etmek durumunda kalabilir. 5. 
Satıcılar, alıcının taksitleri ödememe tehli¬ 
kesine karşılık satış sözleşmesine alıcının 
aleyhine cezaî şart, muacceliyet, sözleş¬ 
meden dönme, yetkili mahkeme gibi bazı 
kayıtlar koymakta ve alıcı buna rağmen rı- 
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za göstermeye mecbur olmaktadır. 6. Sa¬ 
tıcı, taksitle sattığı ve bedelini almadan 
alıcıya teslim ettiği malın bedelini kendi¬ 
si ödemek zorunda kaldığı için daha çok 
sermayeye ihtiyaç duymakta, bu da ser¬ 
mayesi güçlü olanların piyasada tekel ha¬ 
line gelmesine yol açmaktadır. 7. Satıcı alı¬ 
cının taksitleri ödeyememesi riskiyle karşı 
karşıya bulunduğundan bu riski satış be¬ 
deline yansıtmakta, bu durumda fiyatlar 
artmakta ve mal sürümü azalabilmekte- 
dir. 

Günümüz hukukunda taksitli satış iş¬ 
lemleri tüketici hukuku kapsamında ele 
alınarak borçlar hukukuna hâkim olan akid 
hürriyeti ilkesi tüketici lehine sınırlandırıl¬ 
makta ve alıcının karşılaşabileceği sakın¬ 
calar en aza indirilmeye çalışılmaktadır. Öte 
yandan taksitli satış uzun zamana yayıl¬ 
dığı için tarafların borç ve alacak miktarı 
ve taksitlerin ödenip ödenmediğinin ispa¬ 
tıyla ilgili hukukî problemlerle karşılaşıl¬ 
makta, bu sorunu aşabilmek için taksit 
sözleşmelerinin yazılı yapılması geçerlilik 
şartı kabul edilmektedir. Bu durumda alı¬ 
cı alışverişin içeriğini tam görebilmekte ve 
sözleşmeden doğan hak ve sorumlulukla¬ 
rını mukayese imkânı bulmaktadır. Günü¬ 
müz düzenlemelerinde taksitli satışlarda 
alıcıyı korumaya yönelik tedbirler olmak 
üzere sözleşmenin kurulması aşamasın¬ 
da satıcının peşin ödenecek kısım, taksit 
sayısı ve ödeme süresinin belirtilmesi gibi 
hususları alıcıya bildirmesi hukuken zo¬ 
runlu kılınmıştır. Tüketiciye, ayıp muhay¬ 
yerliği yanında sağlanan kolaylıkların ca¬ 
zibesi altında gereksiz yere, hatta ekono¬ 
mik gücünün üzerinde yükümlülük altına 
girmesi, çeşitli yöntemlerle iradesinin etki 
altına alınması riskine karşı belli süre dü¬ 
şünme imkânı verilmiş, bu süre zarfında 
(Türk hukukunda yedi gün) hiçbir gerekçe 
göstermeden sözleşmeden cayma hakkı 
tanınmıştır. 

Türk hukukunda, peş peşe iki taksitin 
vaktinde ödenmemesi halinde satıcının di¬ 
ğer taksitlerin peşin hale dönüşeceğini alı¬ 
cıya bildirmesi gerektiği ve bu bildirimden 
sonra belli bir süre geçmesine rağmen 
taksitlerin ödenmemesi halinde borcun 
geri kalan kısmının muaccel hale geleceği 
kabul edilmektedir. Burada tüketiciyi ko¬ 
ruma amacıyla muacceliyet şartına sınır¬ 
lama getirilmektedir. Taksitli satışta alı¬ 
cının temerrüde düşmesi halinde vadeli 
borçların tahsilinde izlenen yol takip edi¬ 
lir. Alacak rehin veya kefalet yoluyla temi¬ 
nat altına alınmışsa bedel bu yoldan tah¬ 
sil edilir. Bu mümkün değilse malın alıcı¬ 
nın elinde olup olmamasına bakılır ve elin¬ 


de ise geri alınır; mal alıcının elinde değil¬ 
se icraya başvurulur. Günümüzde, malın 
mülkiyetinin alıcıya son taksitin ödenme¬ 
sinin ardından devredildiği finansal kira¬ 
lama (leasing) sözleşmesinde alıcının asıl 
niyeti malın mülkiyetine sahip olmaktır; 
fakat satıcı, bu tür akidle taksitleri tahsil 
edememe ihtimaline karşılık mülkiyeti dev¬ 
retme işini son taksite bırakmaktadır. Eğer 
alıcı belli bir taksitten sonra temerrüde 
düşerse daha önce ödediği taksitler kira 
sayılmakta, temerrüde düştüğü tarihten 
sonra kira bedelini ödemediği için kira söz¬ 
leşmesi feshedilmekte ve satıcı malı geri 
almaktadır. Günümüz hukuk düzenleme¬ 
lerinde tüketici haklan sebebiyle taksitli 
satışın feshi kira akdinin feshine göre da¬ 
ha ağır şartlara bağlandığından bazan bu 
akidler taksitli satışın dolambaçlı bir şekli 
olarak uygulanmaktadır. Doktrinde bu akid- 
lerin kira veya taksitli satış sayılması ko¬ 
nusunda iki yaklaşım bulunmaktaysa da 
hukukçular arasında hâkim görüş bunları 
kira akdi sayma yönündedir. 

Borç ilişkisinin vadeye bağlanabileceğine 
dair âyeti (el-Bakara 2/282), Hz. Peygam¬ 
berin bir yahudiden vadeli yiyecek satın 
aldığı yönündeki rivayeti (Buhârî, “Büyû c ”, 
14) vb. delilleri dikkate alan fakihler, be¬ 
deli sonradan ödenmek üzere yapılan alım 
satımın câiz olduğunda görüş birliği et¬ 
mişlerdir (bk. VADE). İslâm tarihinde tak¬ 
sitli işlemlerin uygulandığı bilinmektedir. 
Cizye, haraç ve diyetin, arazi kirasının tak¬ 
sitler şeklinde ödenmesi gibi uygulamalar 
bunun örnekleridir. Müşterinin malı tak¬ 
sitli almayı tercih ettiğinde aynı mal için 
peşin fiyatından daha fazla fiyat ödeme 
durumunda kalmasının fıkhî izahıyla ilgi¬ 
li tartışmalar vadeli satışlardaki vade far¬ 
kının hukukî durumuyla ilgilidir. İslâm hu¬ 
kukçularının çoğunluğu bu tür işlemleri 
genellikle câiz görmektedir (tartışmalar ve 
değerlendirme için bk. VADE FARKI). Ge¬ 
rek kuruluş ve geçerlilik şartlan gerekse 
hükümleri bakımından taksitli satış sa¬ 
tım akdi gibidir. İlgili naslardan hareketle 
fakihlerin ekserisi vadeli borç ilişkisinin ya¬ 
zıya geçirilmesinin mendup, bazı fakihler 
ise farz olduğu sonucuna ulaşmıştır. Tak¬ 
sitli satışların yazıya geçirilmesini de bu 
çerçevede değerlendirmek gerekir. Taksit¬ 
li satış bakımından özel öneme sahip bir 
husus taksitlerin miktarı ve ödeme zama¬ 
nının açık şekilde belirlenmesi gereğidir; 
bu konuda bilinmezlik söz konusu olursa 
akid fâsid kabul edilir. İslâm hukukunda 
akid tamamlandıktan sonra sebepsiz cay¬ 
ma muhayyerliği tanınmamakla birlikte 
günümüzde taksitli satışta tüketiciyi ko¬ 


ruma gerekçesiyle tanınan, belirli süre dü¬ 
şünme ve bu süre içinde cayabilme hakkı 
maslahat ve kamu düzeni ilkeleriyle temel- 
lendirilebilir; ancak bunun satıcı açısından 
hak ihlaline yol açacak biçimde kullanılma¬ 
sı meşru sayılmaz. 

İslâm hukukçuları, akid ve şart hürriye¬ 
ti ilkesi gereğince taksitli satışlarda tak¬ 
sitlerden birinin ödenmemesi durumun¬ 
da geri kalan taksitlerin muaccel hale ge¬ 
leceğini şart koşmanın câiz olduğunu ka¬ 
bul etmiştir (İbn Nüceym, VI, 133; İbnÂbi- 
dîn, IV, 531 ). İslâm hukukuna göre taraf¬ 
lar bedel üzerinde anlaştıktan sonra satıcı 
fiyat değişikliğine gidemez. Alıcının borcu¬ 
nu ödeyememesi durumunda temerrüt 
sebebiyle ilâve bedel talep edilmesi faiz sa¬ 
yılacağından câiz değildir. Bununla birlik¬ 
te alıcının taksitlerini zamanında ödeye¬ 
memesi halinde satıcının enflasyon sebe¬ 
biyle uğrayacağı zararı tazmin ettirmesi 
konusunda satıcıya haksızlık olacağı ge¬ 
rekçesiyle cevaz veren ve faiz gerekçesiy¬ 
le cevaz vermeyen iki farklı yaklaşım var¬ 
dır. Günümüz İslâm hukukçularının çoğun¬ 
luğu ilk yaklaşımı tercih etmektedir. İslâm 
Konferansı Teşkilâtı’na bağlı İslâm Fıkıh 
Akademisi'nin Cidde'de 14-20 Mart 1990 
tarihinde yaptığı altıncı toplantısında al¬ 
dığı 51/2/6 sayılı kararında, vadeli satışta 
peşin fiyatından daha fazla ücret isteme¬ 
nin ve sürenin belirlenmesi şartıyla vade¬ 
li satışı taksitler halinde yapmanın câiz ol¬ 
duğu, taksitlerin ödenmemesi durumun¬ 
da geciken her ay için ilâve ücret talep et¬ 
menin faiz niteliği taşıdığı için câiz sayıl- 
madığı, borçlunun vadesi gelen taksitini 
ödemeyip borcunu geciktirmesi câiz gö¬ 
rülmemekle birlikte kendisine cezaî bir 
ödeme yaptırmanın câiz olmayacağı, borç¬ 
lunun taksiti ödememesi durumunda ge¬ 
ri kalan taksitlerin peşin hale dönüşmesi 
şartıyla anlaşma yapmanın ise câiz olduğu 
belirtilmiştir. 
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TAKTÎ‘ 

( ) 

Şiiri 

tef'ile, hece ve harflere göre 
bölümleme anlamında 
edebiyat terimi. 


Sözlükte “kesmek” mânasındaki kat’ kö¬ 
künden türeyen taktî - “kesmek, parçalara 
ayırmak” demektir. Terim olarak bir şiiri 
yazıldığı veznin tefilelerine uygun biçim¬ 
de bölümlere, uzun ve kısa hecelere ayır¬ 
mayı ifade eder. Taktî' işlemi, şiirin yazıl¬ 
dığı yahut söylendiği vezin ve bahri belir¬ 
lemek ve şiirin bunlarla ne kadar uyum 
içinde bulunduğunu kontrol etmek için ya¬ 
pılır. Bu da lafzî yazının (beytin telaffuz edi¬ 
len harflerinin) aruz yazısı denilen sembol 
diline aktarılarak gerçekleştirilir. Aruz hat¬ 
tında kısa heceler (u), “ve” (v) veya nok¬ 
ta (.) işareti, uzun heceler tire / keşîde ile 
(-) gösterilir. Harekesiz harfler sükûn / sı¬ 
fır (o), harekeli harfler dikey veya eğik 
keşîde işaretiyle (/) belirtilir. Taktî' işlemi 
için şiirin bir beyti belirlenen üç şekilden 
biriyle kısımlara ayrılır. 1. Hece taktîi. Be¬ 
yit uzun ve kısa hecelere bölünerek aruz 
hattıyla gösterilir. 2. Aruz erkânına (tef i- 
leler) göre taktî'. Beyit aruz tefilelerine 
göre parçalara ayrılır. 3. Harf taktîi. Bey¬ 
tin her harfi aruz sembolleriyle gösteri¬ 
lir. Bu taktî'ler şu örnek üzerinde görüle¬ 
bilir; jjte ^ Us 

Tâktî'türü Lstp’S *_aIss 

1. Hece taktîi —— - -- - 

2. Tef'ile taktîi jUli» jLcli» 

3. Harf taktîi o//o// o/o// o/o/o// o/o// 


Arapça manzum metinlerin taktîinde 
Arap yazı sisteminden doğan bazı husus¬ 
lar kaynaklarda ayrıntılı biçimde işlenmiş¬ 
tir. Taktî'de kelimelerin yazılışına değil te¬ 
laffuzuna ve gerçek değerdeki harflerine 
itibar edilir. İmlâ gereği yazılan, fakat te¬ 
laffuz edilmeyen harfler değerlendirilmez. 
Buna göre taktî' esnasında bazan yazıl¬ 
mayan harflerin imlâda varmış gibi göz 
önüne alınması gerekir. Bu durumu şöyle- 
ce göstermek mümkündür: 1. Şeddeli harf¬ 
ler birincisi sâkin, İkincisi harekeli iki harf 
diye kabul edilir: oiÂ* (---) gibi. 

2. Medli harfler birincisi harekeli, diğeri sâ¬ 

kin iki harf olarak kabul edilir: -> jaoİÎ 
(-~~) gibi. 3. Tenvin sâkin bir nün (j ) ka¬ 
bul edilir ve aruz yazısında açık nun şek¬ 
linde gösterilir. Tenvinli harf uzun hece¬ 
ye tekabül eder: kk (—) gibi. 4. 

İmlâda yazılmayan, fakat telaffuz edilen 
harfler taktî' esnasında değerlendirilir: 
ia* ^ U1& (—); 

-> (“—); ->■ (—) gibi. s. 

Hû "o” zamiri ötre (hû) veya esre (hî) ha¬ 
rekesine göre vâv veya yâ med harfleriyle 
uzatıldığından uzun hece sayılır: Jj -> 
(—-): *> -> Jşj! (-“) 9 ibi - “e* ” ve “V" za¬ 
mirleri vezni tamamlamak veya işbâ' için 
vâv med harfiyle uzatılabilir: gibi. 

6. Kafiye veya mısra sonundaki hareke 
işbâ' için uzun heceye dönüştürülebilir. 
Bu durumda harekeye uygun med harfi 
var olarak kabul edilir: -> (---); 

-> LjUj (-„-) gibi. 

Bazan imlâda yazılan harfler yokmuş gi¬ 
bi değerlendirilir. Bu durumu da şöylece 
göstermek mümkündür: 1. Cümle içinde 
vasıl elifi ister isimlerde ister fiillerde ol¬ 
sun taktî' esnasında yok sayılır: i^jlâi js 
-> ljAjd$(-~-w) gibi. 2. Kamerî harfler¬ 
den biriyle başlayan kelimenin başında 
bulunan “jı” takısındaki elif (l) harfi 
vasıl durumunda yok sayılır: j^Ait £İy 
-> jZÂifJb (~~~-~~) gibi. Şemsî harfler¬ 
den biriyle başlayan kelimenin başında 
bulunan “ jı” takısı tamamen yok sayılır, 
ancak onu izleyen ilk harf mükerrer olur: 

ojIâ —> ctoiÂ (^—^—) gibi. 

Eğer şemsî harflerden biriyle başlayan ke¬ 
lime cümlenin ilk kelimesiyse bu durumda 
başında bulunan “jl” takısının sadece 
lâm (J) harfi yok sayılır ve ilk harf mü¬ 
kerrer olur: j-aiıi (w—) gibi. 

3. İllet harfiyle sona eren cer harflerinden 
sonra sâkin bir harf gelirse, illet harfi yok 
sayılır: ^Vl = jaŞ *-s (w—) gibi. 4. 
Kendisinden sonra sâkin harf gelen elif-i 
maksûre, yâ-i menkûsa ve çoğul “vâv”ı ile 
bu “vâv”dan sonraki elif harfi aruz 


imlâsında yok kabul edilir: -> 

(w-w-w —); SUaflll^Âpls —> 

(w-w —); şJJJİ l^ACwJ —> ŞÂJJ (w — ~w) 

gibi. 5. Yine imlâda yazılıp telaffuz edil¬ 
meyen harfler aruz ve taktî' imlâsında 
yok sayılır: ve udtijî kelimelerindeki 

vâv, üi .ıs o ve 4İU kelimelerindeki elif 
harfleri gibi. 

Taktî' esnasında takip edilmesi gereken 
kurallar İmruülkays’ın, G» yi® jsu 

jc j* j-_" iLs- İşaArT şeklindeki bey¬ 
tinde şöylece uygulanabilir: Şiir beytinin te¬ 
laffuz edildiği şekle göre yazılmasına aruz 
imlâsı denir. Buna göre beytin yazılışı şöy¬ 
le olur: 

cıyA® Oy/*® CijAA 

Bundan sonra yapılması gereken şey 
okunuşuna göre yazılan metni uzun (ka¬ 
palı) ve kısa (açık) hecelerden oluşan 
tef'ilelere ayırmak ve bu tef'ileleri aruz¬ 
daki bahirler ve onun alt vezinlerine uy¬ 
gun düşecek biçimde karşılaştırmaktır. 
Bunu İmruülkays’ın beytinde şu şekilde uy¬ 
gulamak mümkündür: 


o" Jjt I jli I 
^İ£. JA J / / 

— — / — / 

jiclÂo / / 


jAcIâû / ^^.*3 


Tablodan da anlaşılacağı gibi beyit tavîl 
bahrindendir. Bu hususun kolayca halle¬ 
dilebilmesi için Halîl b. Ahmed tarafından 
on beş olarak belirlenen, daha sonra Ah- 
feş el-Evsat’ın ilâvesiyle on altıya çıkarılan 
ve “bahr” adı verilen aruz vezinlerinin iyi bi¬ 
linmesi şarttır. Burada değinilmesi gere¬ 
ken hususlardan biri de içerdiği zihaf ve 
illetler sebebiyle bazı tef'ilelerin birbirine 
çok benzemesi, bu sebeple taktî' yapan ki¬ 
şinin bulduğu vezinden emin olmak için şii¬ 
rin birkaç beytinin aynı anda taktîini yap¬ 
ması gerektiğidir. Şiirde taktî' işlemi es¬ 
kiden genellikle kulak yoluyla, yani prati¬ 
ğe dayalı olarak uygulanırdı. Bu esasen ve¬ 
zinle şiir okumanın ilk merhalesidir. Şair, 
şiir zevkine sahip bir kimse veya aruzda 
belli başlı kullanımları öğrenen kişi bun¬ 
ları tabii bir seyir içinde yapar. Bazı bahir¬ 
lerin ve bunlardaki bazı vezin şekillerinin 
bir taraftan mûsiki, diğer taraftan nazım 
şekli ve muhteva ile yakından ilişkili oldu¬ 
ğu göz önüne alınırsa müziğe duyarlı bir 
kulağa sahip olunması, şiirin aruz imlâsı¬ 
na göre okunuşu sırasında elle diz üstü¬ 
ne ya da ayakla yere ritmik bir şekilde vu¬ 
rulması, öte yandan Arap şiirinde daha çok 
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hangi bahirlerin sıkça kullanıldığının bilin¬ 
mesi gibi hususlar da takti - yapan kişiye 
kolaylık sağlar. Takti - neticesinde çıkan so¬ 
nucu iyi değerlendirip bahri / vezni doğru 
tesbit edebilmek için bazı tefilelerin deği¬ 
şime uğradığının bilinmesi gerekir. Bun¬ 
lar şöylece özetlenebilir: Feûlün (w--) -» 
feûlü (--w); mefâîlün (-—) mefâi- 
lün (■—w-); müfâaletün (~-~~-) -» mü- 
fâaltün (~—); fâilâtün (-~—) -> fa'lâ- 

tün (-) / fâilâ (-w-) / fâlâtün (-); 

müstef'ilün (—~-) -» mütefilün (—w-) / 
müsteilün (----); mütefâilün (~~-~-) -> 
mütfâilün (—w-); mef'ûlâtü (—w) -> 
mefulâtü (-w-w). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Tehânevî, Keşşaf (Dahrûc), I, 499; Zemahşerî, 
el-Kustâs (nşr. Fahreddin Kabâve), Beyrut 1410/ 
1989, s. 53-58; İbnü's-Serrâc eş-Şenterînî, el-MT- 
yârfievzâni’l-eş^âr (nşr. M. Rıdvân ed-Dâye), Bey¬ 
rut 1968, s. 8-39; Ali Şîr Nevâî, Mîzânü'l-evzân 
(nşr. Kemal Erarslan), Ankara 1993, s. 195; Mus¬ 
tafa el-Galâyînî, eş-Şüreyye'l-mudıyye, Sayda 
1319/1901, s. 12-14; Zehrâ-yi Hânlerî [Kiyâ], 
Ferheng-i Edebiyyât-ı Fârsî, Tahran 1348 hş., s. 
144; Safâ Hulûsî, Fennü’t-taktfi’ş-şi'n ve’l-kâfı- 
ye, Bağdad 1397/1977, s. 26-42; Celâl el-Hanefî, 
el-‘Arûz, Bağdad 1398/1978, s. 45-50; Abdüla- 
zîzAtîk, ‘ İlmü’Farûz , Beyrut 1405/1985, s. 23- 
24; Mahmûd Ali es-Semmân, eFArûzü’l-kadîm, 
Kahire 1986, s. 12-23; M. Ali el-Hâşimî, el-'Arû- 
züi-vâzıh, Beyrut 1415/1995, s. 17-19; Abbas- 
pûr, “TaktF”, Ferhengnâme-i Edebî-i Fârsî (nşr. 
Haşan Enûşe), Tahran 1381 hş., II, 397-399. 

E Kenan Demİrayak 

□ TÜRK EDEBİYATI. Takti - , aruzla ya¬ 
zılmış bir şiirin veznini bulmak için mısra¬ 
ları tef'ilelere (cüz) göre bölmek veya şiiri 
bu bölümleri esas alarak okumaktır. Bu 
okumaya takti - etmek denir. Bu işlem şi¬ 
iri güzel okumak için öğretici birer usul¬ 
dür. Vezni doğru bildikten sonra şiiri vez¬ 
nin gereklerini ve diğer kuralları dikkate 
alarak güzel okumaya da inşâd etmek de¬ 
nir. Taktîin en basit şekli bir mısradaki açık 
ve kapalı heceleri tesbit etmektir. Taktî'de 
dikkat edilecek başlıca hususlar şunlardır: 
Ünlüyle biten hece açık, ünsüzle biten he¬ 
ce kapalıdır. Arapça ve Farsça’dan Türk¬ 
çe'ye girmiş kelimelerdeki uzun ünlüyle bi¬ 
ten hecelerle mısra sonlarındaki açık he¬ 
celer de kapalı sayılır. Türk aruzunda tef- 
‘ileleri etkileyen imâle, med, zihaf ve va¬ 
sıl gibi ârızalar çok defa tek mısrada vez¬ 
nin bulunmasını güçleştirebilir. Bu durum¬ 
da şiirdeki diğer mısralar üzerinde de ay¬ 
nı işlem yapılarak ortak bir şema buluna¬ 
bilir. İmâle, Türkçe bir kelimede açık he¬ 
cenin vezin gereği uzatılarak okunmak su¬ 
retiyle kapalı hece sayılmasıdır; "Allah âdın 


zikredelim evvelâ" (-~—/-~—/-~-) mıs¬ 
raında â ve e ünlüleri gibi. Anadolu sa¬ 
hasında başlangıçta çok sık rastlanan 
imâle yakın dönemlere geldikçe azalmış 
ve terkedilmiştir. Med, ünsüzle biten ve 
kapalı olan bir hecedeki ünlünün uzun ol¬ 
ması durumunda ünlüyü biraz daha 
uzun okuyarak bir açık hecenin ortaya 
çıkmasıdır; Abdülhak Flâmid’in, “Eyvah ne 
yer ne yâr kaldı” (—~/~-w-/~—) mısra¬ 
ında “vâh” ve “yâr” heceleri böyiedir. Sonu 
iki ünsüzle biten hecelerde de med yapılır. 
Fuzûlî'nin, “ Döst bî-pervâ felek bî rahm 
devran bîsükûn” mısraında “döst” ve 
“rahm” hecelerinde med vardır. Meddin 
gerektirdiği yerde yapılmaması birçokla¬ 
rınca zihaf telakki edilmiştir. Ancak med¬ 
din makbul olanı, sadece vezin icabı değil 
bu mübalağalı uzatmayı gerektirecek 
vurgulu (feryat, acı, hitabet vb.) bir mâna ta¬ 
şımasıdır. Uzun okunması gereken Arap¬ 
ça yahut Farsça bir ünlünün yine vezin ge¬ 
reği kısa okunması olan zihaf ise ciddi bir 
hatadır ve pek az örneği bulunmaktadır; 
Nefî’nin, “Flâbgâh eyler gazâie pehlu-yı 
şîr-i neri” (-~——/-~-) mıs¬ 
raında “pehlû” okunması gerekirken kı¬ 
salan hecede olduğu gibi. Vasi ise (ula¬ 
ma) ünlü ile biten bir kelimeden sonra ün¬ 
süzle başlayan bir kelime geldiğinde önce¬ 
ki hecenin ünsüzü ile sonraki hecenin ün¬ 
lüsünü birleştirerek kapalı hecenin açık ha¬ 
le getirilmesidir; Ahmed Flâşim’in, “Eğil¬ 
miş arza kanar muttasıl kanar güller” 
(w-~-/~w—mısraında ilk iki 
kelimenin eğilmişarza şeklinde okunması 
gibi. Tef - ileleri ayırarak ve vezni hissettire¬ 
rek okumada kelimeler bölünüp bazı hece¬ 
leri bir tef'ilede, bazı heceleri diğer tefile- 
de kalabilir. Böyle bir okumada İstiklâl Mar- 
şı’nın ilk mısraı şöyle olur: “Kork-ma-sön- 
mez / bu-şa-fak-lar / da-yü-zen-al / san¬ 
cak” (-„--/——/——/—)- 

Bir şiiri taktî - ile okumak güzel okumak 
demek değildir. Bütün bu işlemler şiiri gü¬ 
zel okumak için vezni bulma, onun için de 
taktî - yapma maksadını taşır. İnşâd etmek, 
güzel okumak ise vezinle beraber şiirin an¬ 
lamını, içeriğini ve diğer diksiyon kuralları¬ 
nı dikkate alıp okumaktır. Şiirde vezin ve 
muhteva mûsikide tempo ve melodi gibi¬ 
dir. İnşâd etmede vezni arka planda his¬ 
settirerek onu muhtevanın iskelesi gibi 
kullanmak gerekir. Usta şairlerin şiirleri 
okumada veznin hissedilmemesi için ke¬ 
limeler, vurgular, duraklar tef'ilelere tâbi 
olmadan kaynaşır. Bununla beraber daha 
özel bir ses unsuru arayan şairlerde du¬ 
rakların ve tefilelerin bilinçli şekilde çakış¬ 
tığı örnekler de vardır. Özellikle Edebiyât-ı 


Cedîde şairlerinin bu yolu denedikleri gö¬ 
rülmektedir. Tevfik Fikret'in, “Sabah Eza¬ 
nında” şiirinde, “Allâhü ekber... Allâhü ek- 
ber... / Bir samt-ı ulvî: Gûyâ tabîat / Flâmûş 
hâmûş eyler ibâdet” (—~/—/—~/—) 
mısraları taktî - ile okunduğunda bir ezan 
sesini ve temposunu verir. İsmail Flabip 
Sevük, taktî'de usul olarak açık heceyle bi¬ 
ten tefilelerde bölünmenin devamındaki 
kapalı hecede olması gerektiğini ifade 
eder. Buna göre mef'ûlü ile başlayan ve¬ 
zinlerin taktîi şu şekilde olacaktır: 
Mef'ûlü mefâ / îlü mefâ / îlü feûlün; 
Mef'ûlü mefâ / ilün feûlün; Mef'ûlü fâ / 
ilâtü mefâ / îlü fâilün. Şiiri taktî - etmenin 
diğer bir faydası da özellikle divan nüs¬ 
halarının karşılaştırılmasında veya yanlış 
yazılmış, yıpranmış, eksik kalmış metin¬ 
lerde doğru olanın bulunmasında yardım¬ 
cı olmasıdır. Ali Nihad Tarlanîn Metin Ta¬ 
miri adlı çalışmasında bunun örnekleri yer 
almaktadır. Daha çok bir aruz terimi olan 
taktîin hece vezniyle yazılmış şiirlerde de 
söz konusu edildiği görülmektedir. Bu 
durumda aruz vezninde olduğu gibi keli¬ 
melerin bölünmesi değil durakların vur¬ 
gulanarak okunması şeklinde bir taktî - 
düşünülmelidir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Kâmûs-ı Türkî, s. 326; Muallim Nâci, Lugat-ı 
Nâcî, İstanbul, ts. (Asır Matbaası), s. 268; İlyas 
Mâcid, İnşâd ve Hitabet, İstanbul 1330, s. 8, 48, 
50, 62; İsmail Habip [Sevük], Edebiyat Bilgileri, İs¬ 
tanbul 1942, s. 62, 63-78, 203-205 (müellif ese¬ 
rinin aruza ayırdığı 19-88 sayfaları arasında deği¬ 
şik vezinlerin ele alınışı vesilesiyle taktî' üzerinde 
çeşitli örneklerle durmuştur); Tâhirülmevlevî, Ede¬ 
biyat Lügati, İstanbul 1973, s. 144; İskender Pala, 
Ansiklopedik Divan Şiiri Sözlüğü, İstanbul 1999, 
s. 380-381; “Takti 1 ”, TDEA, VIII, 204. 

S Mustafa Uzun 

r 1 

TAKTÎ* 

( (jAa&JI ) 

Uzun bir İradisin 

belli bir kısmını alıp rivayet etme 
anlamında bir terim. 

Sözlükte “bölmek, parçalamak” anlamı¬ 
na gelen taktî - kelimesi, hadis terimi ola¬ 
rak birkaç konuyu içeren bir hadisin sade¬ 
ce ihtiyaç duyulan kısmını almayı veya bir 
kısmını bir yerde, diğer kısmını aynı sened- 
le başka bir yerde nakletmeyi ifade eder. 
Kaynaklarda genellikle taktîu’l-hadîs şek¬ 
linde geçer; aynı anlamda kullanılan ikti- 
sâr ve harm ile birlikte “ihtisârüî-hadîs”in 
alt bölümü olarak ele alınır. Fladislerin pek 
çoğu birden fazla alana veya aynı alanın 
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farklı konularına dair bilgiler ihtiva et- r 
mektedir. Bu hadisleri ilgili oldukları yer¬ 
lerde tam metin halinde yazmanın veya 
sözlü olarak nakletmenin gereksiz zaman 
kaybına yol açacağı düşünülerek ilk dö¬ 
nemlerden itibaren hadisler konularına gö¬ 
re bölünüp aktarılmıştır. Konulara göre dü- |_ 
zenlenen temel hadis kaynaklarından Kü- 
tüb-i Sitte başta olmak üzere sünen tü¬ 
rü eserlerin hepsinde taktîin pek çok ör¬ 
neğini görmek mümkündür. Özellikle fıkıh 
alanındaki çalışmalarda hadisin sadece ko¬ 
nuyla ilgili kısmı alınır. 

Genel anlamdaki ihtisar gibi sakıncalı ol¬ 
mayan ve bölme işinde dikkatli davranıl- 
dığında hadis rivayeti açısından problem 
teşkil etmeyen taktîi Ahmed b. Hanbei 
câiz görmemiş, İbnü’s-Saiâh cevaza yakın 
bulmakla birlikte mekruh olduğunu söyle¬ 
miştir ( c Ulûmü’l-hadîş, s. 217). Ancak Ne- 
vevî taktîin ilk dönemlerden itibaren Dâri- 
mî, Buhârî, Müslim, Ebû Dâvûd ve Nesâî 
gibi muhaddislerce uygulanmasından ha¬ 
reketle câiz sayıldığını belirtmiştir. Taktîin 
hadis rivayetinde değil kitap telifinde ya¬ 
pılabileceğini söyleyenler yanında Abdül- 
ganî el-Ezdî ve Şemseddin es-Sehâvî gibi 
uzun bir metnin içinde mevcut ince bir 
mânayı çıkarmayı kolaylaştıracağı için bu¬ 
nun müstehap kabul edildiğini ileri süren¬ 
ler de vardır. Taktî, Hz. Peygamber’e ait ol¬ 
mayan bir sözün ona isnad edilerek nak¬ 
ledilmesi gibi bir tehlike taşımadığından, 

Arap dili ve İslâm’ın genel prensipleri ko¬ 
nusunda yeterli bilgiye sahip biri tarafın¬ 
dan yapılması ve Resûl-i Ekrem'in maksa¬ 
dına uymayan bir anlamın ortaya çıkarıl¬ 
maması kaydıyla hadis âlimlerinin çoğu ta¬ 
rafından uygulanmasında bir sakınca gö¬ 
rülmemiş olan bir yöntemdir. Aynı şekilde 
bir tür taktî’ olan hadislerin alfabetik fih¬ 
ristinin düzenlenmesi için sadece baş ta¬ 
raflarının yazılmasında da bir sakınca gö¬ 
rülmemiştir (ayrıca bk. İHTİSAR). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Kâdî İyâz, el-ftmâ ‘ (nşr. Seyyid Ahmed Sakr), 
Kahire, ts. (Dârü t-türâs), s. 181-182; İbnü's-Sa- 
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tullâbi’l-haks'ik (nşr. Nûreddin Itr), Beyrut 1411/ 
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Beyrut, ts. (DârüTma'rife), s. 316; Tecrîd Terce- 
mesi, Mukaddime, I, 471-472; Muhammed b. Mu- 
hammed Ebû Şehbe, el-Vaslt fi ‘ ulûm ue muşta- 
lahi’l-hadîs, Cidde 1403/1983, s. 149; Abdullah 
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CIÜ İlahiyat Fakültesi Dergisi, XI/1, Bursa 2002, 

s. 53-70. [Tl 

ISI Mehmet Efendİoğlu 


1 

TAKVA 

( ) 

Dinin emir ve tavsiyelerine uyma, 
haram ve günahlardan kaçınma 
hususunda gösterilen titizlik 
anlamında bir kavram. 

Sözlükte “korumak, korunmak, sakın¬ 
mak, saygı göstermek, dindar olmak, ita¬ 
at etmek, korkmak, çekinmek" anlamla¬ 
rındaki vikâye masdarından türeyen tak¬ 
va kelimesini Seyyid Şerîf el-Cürcânî, “Al¬ 
lah'a itaat ederek azabından sakınmaktır, 
bu da ceza almayı haklı kılan davranışlar¬ 
dan nefsi korumak suretiyle gerçekleşir” 
şeklinde tarif eder (et-Ta’rîfât, “vky” md.). 
Tâkvâ ve kökün ittikâ, takı, etkâ, müttaki 
gibi diğer türevleri ve fiil şekilleri Kur'ân-ı 
Kerîm’de 285 yerde geçmektedir. Kur'an’- 
da ve hadislerde takvâ bazan sözlük an¬ 
lamında, bazan da “Allah'ın emirlerine uyup 
yasaklarından kaçınarak azabından korun¬ 
ma” anlamında kullanılır. Genellikle pey¬ 
gamberler ümmetlerine, "Allah’tan sakı¬ 
nın ve bana itaat edin” diye hitap etmiş¬ 
tir (eş-Şuarâ 26/108, 179). Peygambere ita¬ 
at eden Allah’a da itaat etmiş olacağından 
(en-Nisâ 4/80) takvâ Allah’a ve resulüne 
itaat etme anlamını içerir. Kur’an’da tak¬ 
vâ sahibi müminlerden bahsedilirken Al¬ 
lah'ın onları cehennem azabından korudu¬ 
ğu anlatılır (ed-Duhân 44/56; et-Tûr 52/18; 
el-İnsân 76/11 ); bundan dolayı mümin Al¬ 
lah'ın kendisini cehennem azabından ko¬ 
rumasını ister (el-Bakara 2/201; Âl-i İmrân 
3/191). Allah'a "ehl-i takvâ" denmesi (el- 
Müddessir 74/56) koruyan ve korunulan ol¬ 
masındandır. “Ateşin azabından bizi koru” 
duasında (el-Bakara 2/201; Âl-i İmrân 3/ 
16, 191) veya, “Kendinizi, ailenizi ateşten 
koruyun” âyetinde geçen (et-Tahrîm 66/6) 
“koru” ve “koruyun” ifadeleri aynı kökten 
gelir. 

Takvâ kelimesi Kur'an'da on yedi yerde 
geçer (meselâ bk. el-Bakara 2/197; el-Mâ- 
ide 5/2; el-A'râf 7/26; et-Tevbe 9/108; Tâhâ 
20/132). Klasik müfessirler takvâya ve ay¬ 
nı kökten gelen emir kiplerine genellikle, 
“Allah'tan korkun" anlamını vermiştir. Söz 
konusu fiilin kökü korku anlamını da içer¬ 
mekle birlikte bu korkunç bir şeyden çe¬ 
kinmeyi değil seven birinin sevdiğinin gön¬ 
lünü incitmekten çekinmesini, yaratanı¬ 
na karşı saygı ve sorumluluk duyma has¬ 
sasiyetini ifade eder. Bu bağlamda takvâ 
karşılığı olarak önerilen “Allah bilinci, Al¬ 
lah’a karşı sorumluluk bilinci” ifadeleri kav¬ 
ramın içeriğine daha uygun görünmekte¬ 
dir. Takvâ ve ittikâ kelimelerinin içerdiği 
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korku Allah'a duyulan saygıdan kaynakla¬ 
nır. Böyle bir duygu müminleri kötülük¬ 
ten ve günahtan vazgeçirir, iyiliğe ve hay¬ 
ra sevkeder. Kur’an'da ve hadislerde âfet, 
kıyamet, haşir ve cehennemle ilgili korku¬ 
lar anlatılırken “havf, haşyet, feza', reh- 
bet, vecel, ru‘b, işfâk” kökünden kelime¬ 
lerin kullanılması, “Onlardan korkmayın, 
benden korkun” meâlindeki âyetlerde (el- 
Bakara 2/150; Âl-i İmrân 3/175) Allah kor¬ 
kusunun havf ve haşyetle ifade edilmesi, 
bir âyette (en-Nûr 24/52) haşyet kelime¬ 
siyle ittikânın ardarda gelmesi genel an¬ 
lamda takvânın korkudan farklı bir kavram 
olduğunu gösterir. Hz. Peygamber, “Al¬ 
lahım, senden sana sığınırım!” (Müslim, 
“Şalât", 222; Tirmizî, “Da c avât”, 112); “Al¬ 
lah’ın gazabından Allah’a sığınırım ” (Tir¬ 
mizî, “Cihâd”, 26) diye dua ederdi. Takvâ 
da Allah'ın gazabından yine O’nun koru¬ 
masına sığınmaktır. Kur’an'da müminle¬ 
rin şeytandan, fitneden (el-Enfâl 8/25), ce¬ 
hennemden (Âl-i İmrân 3/131), kıyamet¬ 
ten (el-İnsân 76/11) kendilerini koruma¬ 
ları istenir. Takvâ kötülük ve zarar gelen 
her şeye karşı İlâhî korumayı talep etmek¬ 
tir. Bu da günahlardan kaçınmak ve iyiliğe 
yönelmekle gerçekleşir. Kötülükten sakın¬ 
mak Kur’an'da “hazer” kelimesiyle de ifa¬ 
de edilir (el-Münâfikün 63/4; et-Tegâbün 
64/14). “Takvâ sahibi” anlamına gelen müt¬ 
taki Kur’an’da kırk sekiz yerde geçer ( me¬ 
selâ bk. el-Bakara 2/2; Âl-i İmrân 3/76; el- 
Mâide 5/27; el-A'râf 7/128; el-Enfâl 8/34). 
Bu âyetlerde takvâ sahiplerinin özellikleri 
anlatılır. Takvânın karşıtı “fücûr”, mütta- 
kinin karşıtı “fâcir"dir (eş-Şems 91/8; Tir¬ 
mizî, “Menâkıb”, 73; Ebû Dâvûd, “Edeb”, 
111). Tâki kelimesi de (Meryem 19/13, 18, 
63) “müttaki" anlamındadır. “Himaye ve 
muhafaza eden” mânasına gelen “vâk/ el- 
vâki” de (er-Ra’d 13/34, 37; el-Mü’min 40/ 
21) aynı kökten gelir. 

Takvâ ve türevlerinin Kur’an'da çeşitli 
vesilelerle ve farklı şekillerde sık sık zikre¬ 
dilmiş olması kavramın İslâm’daki önemi¬ 
ni açıkça gösterir. Takvânın faziletiyle ilgi¬ 
li Kur'an’da şu hususlara vurgu yapılmış¬ 
tır: Allah takvâ sahibi olanlarla beraber¬ 
dir (el-Bakara 2/194; et-Tevbe 9/36, 123); 
onları korur ve yardım eder; Allah takvâ 
ehlini sever (Âl-i İmrân 3/76; et-Tevbe 9/4, 
7); Allah takvâ ehlinin dostudur (el-Câsi- 
ye 45/19). Takvâ aynı zamanda iman ve 
kalple ilgili bir kavramdır. Resûlullah'a kar¬ 
şı saygılı olanlar Allah'ın kalplerini takvâ 
için imtihan ettiği kimseler olarak nitelen¬ 
dirilmiştir (el-Hucurât 49/3). Allah’ın hü¬ 
kümlerine saygı göstermek şüphe yok ki 
kalplerdeki takvâdandır (el-Hac 22/37). 
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Nefse / kalbe takvâyı Allah ilham eder (eş- 
Şems 91/8). Hz. Peygamber eliyle göğsü¬ 
ne işaret ederek, “Takvâ buradadır" demiş 
(Müslim, “Birr”, 32; Tirmizî, “Birr”, 18) ve 
“Allahım, nefsime / kalbime takvâsını ver!" 
diye dua etmiştir (Müslim, “Zikir”, 73; Ne- 
sâî, “tsti'âze”, 13). Kalpteki takvâdan mak¬ 
sat iman, yakın, samimiyet ve Allah’a du¬ 
yulan saygıdır. Kur’an'da, “Eğer mümin 
iseniz Allah'a karşı takvâ sahibi olunuz" 
buyurularak (el-Mâide 5/11, 57, 88) takvâ 
ile iman arasındaki ilişkiye işaret edilmiş¬ 
tir. Takvâ sahibi olmak imanın gereğidir. 
Bütün peygamberler ümmetlerinden tak¬ 
vâ sahibi olmalarını istemiştir. Kur’an tak¬ 
vâ sahibi olan herkes için bir hidayet kita¬ 
bıdır (el-Bakara 2/2; Âl-i tmrân 3/138; el- 
Mâide 5/46). Akıl ve vicdan da takvâ sahi¬ 
bi olmayı gerektirir (et-Talâk 65/10). 

“Korunma ve sakınma" anlamına gel¬ 
mesi bakımından takvâ kıyamet, mahşer, 
cehennem, cennet ve ebedî saadetle de 
yakından ilgilidir. Kur’an’da takvâ sahibi 
olanların güzel âkıbetlerinin bulunduğu 
belirtilir (Tâhâ 20/132; el-Kasas 28/83; Sâd 
38/49; ez-Zuhruf 43/35). Takvâ ehline vaad 
edilen iyi bir gelecek aynı zamanda dün¬ 
ya hayatı ile de ilgilidir, ancak mutlu sona 
varmak için sabırlı olmak lâzımdır (el-A'râf 
7/128; Hûd 11/49). Fevz, necât ve felâh ke¬ 
limeleriyle ifade edilen dünya ve âhiret- 
teki kurtuluşa ermenin yolu da takvâ sa¬ 
hibi olmaktır (el-Bakara 2/189; el-Mâide 5/ 
35, 100; ez-Zümer 39/61; en-Nebe' 78/31). 
Âhirete götürülecek en iyi azık ve orada 
işe yarayacak en faydalı şey takvâdır (el- 
Bakara 2/197). Cennet takvâ sahipleri için 
hazırlanmıştır (Âl-i İmrân 3/133; el-Hicr 
15/45; ed-Duhân 44/51). Takvâ sahibi ol¬ 
mayan zalimlerin, bozguncuların, günah 
işlemekten ve kötülük yapmaktan sakın¬ 
mayanların cehennemde azap görecek¬ 
leri Kur'an'da açıkça belirtilmiştir. Takvâ 
Allah’ın kulunu bilgilendirmesini ve aydın¬ 
latmasını sağlar (el-Bakara 2/282; el-Enfâl 
8/29). İlâhî bir ışıkla (furkân) kalbi aydınla¬ 
nan takvâ sahibi mümin hayrı şerden, hak¬ 
kı bâtıldan, sevabı günahtan ayırt eder; 
haram ve günahlardan dikkatle kaçınır. 
Müminlerin tarihten ve sosyal olaylardan 
ibret almaları ve ders çıkarmaları takvâ 
sayesinde mümkün olur (el-Bakara 2/66; 
Âl-i İmrân 3/138; en-Nûr 24/34). Kur'an’da 
ahlâkî faziletlerle takvâ arasındaki bağlan¬ 
tıya da işaret edilir. Takvâ, günahların ve 
kötülüklerin terkedilerek iyi ve sevap olan 
hususlara yönelmenin mânevî müeyyidesi 
olarak gösterilmiş ve takvâ ile af (el-Baka¬ 
ra 2/189), akrabalık bağı (en-Nisâ 4/1 ), ada¬ 
let (el-Mâide 5/8), dürüstlük (el-Bakara 2/ 


177; ez-Zümer 39/33), sözde doğruluk (el- 
Ahzâb 33/70), şükür (Âl-i İmrân 3/123), 
merhamet (el-En'âm 6/155; Yâsîn 36/45), 
iyilik (el-Bakara 2/189) arasındaki bağlan¬ 
tılara dikkat çekilmiş, Allah katında en de¬ 
ğerli müminin en çok takvâya sahip kişi 
olduğu vurgulanmış (el-Hucurât 49/13), 
takvâ libasının (el-A'râf 7/26) kalpteki tak- 
vânın bedene ve organlara yansıyan hali 
olup mümini bir zırh gibi koruduğu vur¬ 
gulanmıştır. Hz. Peygamber de takvâ sa¬ 
hibi bir müminin ahlâkının da güzel olaca¬ 
ğını belirtmişti (Tirmizî, “Birr", 55). 

Allah’a lâyık bir takvâ üzere olmak tak- 
vânın en mükemmel şeklidir. Fakat mü¬ 
minin böyle bir takvâyı gerçekleştirmeye 
gücü yetmez. Bu sebeple, “Gücünüz yet¬ 
tiği kadar takvâ sahibi olun” buyurulmuş- 
tur (et-Tegâbün 64/16). Takvâ sahibine tâ¬ 
ki ve müttaki, takvâca daha ileride olana 
etkâ denilmesi (el-Hucurât 49/13; el-Leyl 
92/17) takvâda bazı derecelerin bulundu¬ 
ğuna işaret eder. Mümin Allah'a duyduğu 
saygı nisbetinde O’nun katında değerlidir 
(Buhârî, “Menâkıb”, 1; Müslim, “Fezâ’il", 
168). Kimin ne kadar takvâ sahibi olduğu¬ 
nu ise sadece Allah bilir (Âl-i tmrân 3/115; 
et-Tevbe 9/44). Mümin takvâ sahibi olma¬ 
ya çabalar, ancak takvâ sahibi olduğunu 
iddia etmez. Hz. Peygamber insanlar için¬ 
de en çok takvâya sahip kimsedir (Buhâ¬ 
rî, “İ'tişâm”, 27; Müslim, “Şıyâm", 74). Bir 
kutsî hadiste evliyanın takvâ sahibi mü¬ 
minler olduğu ifade edilmiştir (Ebû Dâvûd, 
“Fiten”, 1). 

Takvâ sevap-günah, helâl-haram konu¬ 
sunda derin bir hassasiyeti gerektirir. İs¬ 
lâm'da helâl ve haramlar bellidir. Ancak bu 
ikisi arasında şüpheli şeyler vardır. Bu tür 
şüphelerden sakınan kimse dinini ve şere¬ 
fini korumuş olur. Bir hadiste şüpheli olan 
şeylerin terkedilip şüpheli olmayanlara yö- 
nelinmesi tavsiye edilmiştir (Buhârî, “Bü¬ 
yü'”, 3; Tirmizî, “Kıyâmet”, 60; Ebû Dâvûd, 
“Büyü'”, 3). “Günah seni rahatsız eden ve 
gönlüne yatmayan şeydir” (Müslim, “Birr", 
14; Tirmizî, “Zühd”, 52); “Fetvayı kalbin¬ 
den iste” (Müsrted, II, 4; Dârimî, “Büyû‘”, 
2) meâlindeki hadisler, helâl ve mubah ol¬ 
maması muhtemel bulunan şeylerden ka¬ 
çınmanın takvâ gereği olduğunu gösterir. 
Kesin olmayan bir delille insanların mah¬ 
kûm edilmesinin câiz görülmemesi (İbn 
Mâce, “Mukaddime”, 2) kişilerin hukuku 
alanında da şüpheden kaçınmayı ve tak¬ 
vâyı gerektirir. Haram veya şüpheli şeyler¬ 
den sakınma hem Allah hakkı, hem kul 
hakkı konusunda önem taşır. Fıkıh âlim¬ 
leri, kılınan bir namazın fâsid olup olmadı¬ 
ğı hususunda şüpheye düşülse takvâ ge¬ 


reği o namazın tekrar kılınacağını, fakat 
birine borcu olduğu konusunda şüpheye 
düşen kişinin ihtiyaten onu ödemesi ge¬ 
rekmediğini belirtir (Bilmen, I, 314). Çar¬ 
şı ve pazarlarda satılan malların kaynağı¬ 
nı, bunların çalınmış olup olmadığını araş¬ 
tırmak icap etmez. Çünkü eşyada aslolan 
ibâhadır; satıcılar hakkında iyi niyet gere¬ 
kir. Ancak gayri müslimlerin ülkesinde gı¬ 
da maddeleri alınırken bunların alkol ve¬ 
ya domuz eti içerip içermediğine dikkat 
edilmesi takvâ gereğidir. Özellikle rüşvet, 
hediye, vakıf, velâyet, vesâyet, miras gibi 
konularda, işçi-iş veren ilişkilerinde, kamu 
hizmeti, okul, hastahane gibi kamuya ait 
mallar konusunda hassas olmak; tabiata 
canlılara, yollara ve sulara zarar vermemek 
takvâ açısından büyük önem taşır (Gaz- 
zâlî, /hyâ’, II, 99-154). Takvâ temel bir fa¬ 
zilet olmakla birlikte bu konudaki aşırılık 
bazan tereddüde, vesveseye düşmeye yol 
açabilir. Bu durumun takvâ ile ilgisi yok¬ 
tur. Nitekim bir hadiste, “Dinî konularda 
kılı kırk yaranlar mahvolmuştur” ifadesi 
yer almaktadır (Müslim, “ilim”, 7; Ebû Dâ¬ 
vûd, “Sünnet”, 5; Dârimî, “Mukaddime”, 19). 

İlk zâhid ve sûfîler Allah’tan sakınma¬ 
ya, Allah’a sığınmaya ve şüpheli şeylerden 
kaçınmaya büyük önem vermiştir. Bu dö¬ 
nemde takvâ ile ilgili bazı tarifler yapılmış, 
takvânın çeşitlerinden, sonuç ve faydala¬ 
rından bahsedilmiştir. Mubah ve helâl olan 
dünya nimetlerinin ihtiyaçtan fazla tüke¬ 
tilmemesi sûfîlere göre takvâ sahibi ol¬ 
manın gereğidir. Bazı zâhid ve sûfîler bu 
tür nimetlerin en azıyla yetinmeyi takvâ- 
nın icabı diye görür. Sûfîler daima ihtiyatı 
esas almayı ve azimetle amel etmeyi ter¬ 
cih etmiş, şüpheli şeylerden uzak durmuş¬ 
tur. Câiz olana göre değil evlâ ve efdal ola¬ 
na göre amel eden sûfîler, ebrârın (iyi in¬ 
sanlar) yaptığı amelleri işleyen mukarreb- 
bînin (daha iyi insanlar) günaha girmiş 
sayılacağını söylemiştir (Kelâbâzî, s. 84, 
85, 97, 98; Ebû Tâlib el-Mekkî, II, 529; Ku- 
şeyrî, s. 735). Sûfîlere göre kalpte karar kı¬ 
lan takvâ bütün bilgi ve bereketlerin kay¬ 
nağıdır (Sülemî, s. 438). Bu sebeple takvâ- 
nın öneminden bahseden âyete (en-Nisâ 
4/31) “kutbü’l-Kur'ân" denilmiştir (Ebû Tâ¬ 
lib el-Mekkî, I, 281). 

Sûfîler sağlıklı dinî bilgilere, keşf ve ke¬ 
ramete ulaşmanın ancak takvâyı esas alan 
bir dinî yaşayışla gerçekleşeceği görüşün¬ 
de birleşmiştir. Allah nefse (kalp) güna¬ 
hı da takvâyı da ilham etmiştir (eş-Şems 
91/8). İman çıplaktır; elbisesi takvâ, ziy¬ 
neti vera', ürünü ilimdir ( a.g.e I, 289; II, 
375) Bu anlamda takvâ günahlardan arın¬ 
mış kalpteki İlâhî bir ışıktır. Kul bu ışıkla 
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kötüyü ve günah olanı bilir ve ondan ka¬ 
çınır, iyi ve sevap olanı görür ve ona uyar 
(Serrâc, s. 303). Hâris el-Muhâsibî takvâ- 
yı, “Allah’tan gelen bir nurla Allah'a itaat 
etmek ve günahları terketmektir” şeklin¬ 
de tarif eder (er-RTâye, s. 48). Ebû Bekir 
el-Verrâk’a göre kul yakin nuru ile hallerini 
nurlandırır ve bu nur sayesinde takvâ ehli 
mertebesine ulaşır (Sülemî, s. 227; Kuşey- 
rî, s. 279; Ferîdüddin Attâr, s. 238). Mu- 
hammed el-Cerîr, takvâ ve murakabe hal¬ 
lerini sağlamlaştırmadan keşf ve müşâhe- 
de mertebesine ulaşmanın mümkün olma¬ 
dığını belirtir (Kuşeyrî, s. 278). Sûfîler tak- 
vânın zâhirî ve bâtını yönlerinden bahset¬ 
miştir. Bâtınî takvâ kalpteki iyi niyet ve ih- 
lâstan, zâhirî takvâ dinî hükümlere titizlik¬ 
le uymaktan ibarettir [a.g.e., s. 279; Ferî¬ 
düddin Attâr, s. 495). Muhâsibî'ye göre 
kalpteki hakiki takvâ ibadetlerde Allah'ın 
rızasını, beden ve organların takvâsı ise hak 
hukuk gözetmekten ibarettir (er-RTâye, s. 
47). İbn Mesrûk'a göre takvâ Allah’a du¬ 
yulan saygının semerisidir. Müminlere say¬ 
gı göstermek Allah'a olan saygının sonu¬ 
cudur. Kul bu saygıyla takvânın hakikatine 
erer (Sülemî, s. 241). Allah’ın kuluna ver¬ 
diği en güzel şey takvâdır; bütün fazilet¬ 
lerin kaynağı olan takvânın temeli ihlâstır 
(a.g.e., s. 300). Takvâ güzel ahlâk ve helâl 
lokmadır (a.g.e., s. 108) Tevekkül, rızâ ve 
sabır takvânın göstergesidir (Kuşeyrî, s. 
279). 

Helâlliği şüpheli olan şeylerden sakınmak 
avamın takvâsıdır. Havas ise helâl olan şey¬ 
lerin ihtiyaçtan fazla olanını terketmeyi 
takvânın gereği kabul eder. Bazı sûfîiere 
göre takvâ zaruri olmayanı terketmektir. 
Ariflere göre takvâ kulun Allah’tan başka 
her şeyden korunması ve gönlünde sade¬ 
ce O'na yer vermesidir (a.g.e., s. 278). Mü- 
rid perhizkâr olmalı, helâl konusunda kılı 
kırk yarmalı, fakat işi vesvese noktasına 
kadar götürmemelidir (Necmeddîn-i Dâ- 
ye, s. 258). Mutasavvıflar takvânın çeşitli 
mertebelerinden bahseder. Avamın takvâ- 
sı şirk ve küfürle, havassın takvâsı günah 
ve kötülükle, evliyanın takvâsı fiilleri vesi¬ 
le kılıp Allah'a yaklaşmakla, peygamber¬ 
lerin takvâsı fiilleri Allah'a nisbetle ilgilidir 
(Kuşeyrî, s. 282). Takvâ sahibi şirki tevhide, 
münafıklığı iman ve ihlâsa, haramı veya 
helâlliği şüpheli olan şeyleri helâle, bid'a- 
tı ibadet ve amellere karıştırmaz. Zikirle 
meşgul olmak dilin, Allah'a itaat etmek 
bedenin. Allah'tan başkasına bağlanma¬ 
mak gönlün takvâsıdır. Gazzâlî, "müminin 
iradesiyle kalbini kötülüklerden arındırma¬ 
sı” şeklinde tarif ettiği takvâyı iki kısma 
ayırır. Esas takvâ haram ve yasaklardan 
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kaçınmak olup her müslümana farzdır. 
Aslî olmayan takvâ ise Allah’ın kulunu ha¬ 
yırlı ve edebe uygun olana yönlendirmek 
için onu aslında helâl ve mubah olan şey¬ 
lerden menetmesidir. Bu takvâ farz değil 
fazilettir ( Minhâcü'l-'âbidîn, s. 45). Takvâ- 
nın veraın özel bir şekli ve ileri aşaması ol¬ 
duğunu söyleyen Gazzâlî, Kur’an'da takvâ 
kavramının “haşyet ve havf’ (el-Bakara 2/ 
41), “itaat ve ibadet” (Âl-i tmrân 3/102), 
“kalbi günahtan koruma” (en-Nûr 24/52) 
anlamında kullanıldığına dikkat çeker (İh¬ 
ya’, I, 25; II, 95; III, 42); gözün, kulağın, di¬ 
lin, kalbin ve midenin takvâ bakımından 
beş önemli organ olduğunu özellikle belir¬ 
tir (Minhâcü’l-"âbidXn, s. 40-89). Mevlânâ 
Celâleddîn-i Rûmî takvânın insanın zihnini 
ve ufkunu açtığını söyler (Mesneuî, I, 140). 
Tasavvufta takvâ aynı zamanda bir ma¬ 
kam olarak da kabul edilmiştir (Serrâc, s. 
7; Ebû Tâlib el-Mekkî, I, 364). Takvâ mü- 
rid ve dervişlerin gözetmeleri gereken bir 
esastır (Kuşeyrî, s. 276, 735). Sûfîler mü¬ 
minin kendi takvâsından kendini koruma¬ 
sı gereğine dikkat çekmişlerdir. Muhâsi- 
bî, takvâ sahibi olduğunu sanıp büyükle¬ 
nen ve başkalarını hor gören sözde din¬ 
darlardan söz ederken bunların şeytanın 
kandırdığı kimseler olduğunu, gerçek tak¬ 
vâ ehlinin kendini başkalarından önemsiz, 
başkalarını kendinden değerli görmesi ge¬ 
rektiğini söyler ( er-RTâye, s. 561). Vâsıtî, 
“Takvâ kulun kendini takvâsından koru¬ 
masıdır” derken (Kuşeyrî, s. 289; Ferîdüd¬ 
din Attâr, s. 745) aynı hususu vurgulamak¬ 
tadır. 

Takvâ konusu fıkıhta da çeşitli açılar¬ 
dan ele alınmıştır. Devlet başkanlığı ve hâ¬ 
kimlik görevleri yanında şahitlik, velâyet 
ve vesâyet ehliyeti için gerekli görülen ah¬ 
lâkî adaletin büyük günahlardan kaçınmak, 
küçük günahlarda ısrar etmemek ve farz¬ 
ları yerine getirmek olduğu kaydedilmiş, 
adaletin kişinin takvâ ve mürüvvet üzere 
bulunmasını sağlayan bir erdem sayıldığı 
belirtilmiştir. Takvâ hadis râvilerinde ara¬ 
nan adâlet vasfı için gerekli görülen özel¬ 
likler arasında yer alır. Cemaatle namaz¬ 
da imamlık yapacak kişide aranan özellik¬ 
ler arasında namazla ilgili hükümleri bil¬ 
mek, Kur’an'ı düzgün okumak ve takvâ 
sahibi olmak başta gelmektedir. İmam¬ 
lıkta öncelik konusunda bu sıralama ge¬ 
nel kabul görmekle birlikte bazı âlimler 
kıraati iyi olanın namaz hükümlerini iyi 
bilenden, bazıları da takvâ sahibinin kıra¬ 
ati iyi olandan önce geldiğini belirtmiştir. 
Evlilikte kadına ve velilerine nikâh akdini fe¬ 
sih imkânı tanıyan denkliğin (kefâet) aran¬ 
dığı hususlar arasında yer alan dindarlığı 


fıkıh âlimleri genellikle takvâ şeklinde açık¬ 
lamış, bazıları dindarlığı âhirete ilişkin ol¬ 
ması gerekçesiyle denklik kriterleri arasın¬ 
da saymazken İmam Şâfiî sadece takvâda 
ve meslekte denkliği esas almış, İmam 
Mâlik ise takvâ ve evliliğin devamını im¬ 
kânsız kılacak özürden başka denklik öl¬ 
çüsü kabul etmemiştir. 
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Sözlükte “doğrultmak, düzeltmek; değe¬ 
rini belirlemek” anlamlarına gelen takvîm 
kelimesi terim olarak “bir olayın belli bir 
başlangıca göre akıp giden zaman içersin¬ 
deki yerini, boyutlarını verme" ve “bunu 
veren belge” demektir. Söz konusu boyut¬ 
lar yıl, ay, gün sayısı ve gün adı şeklinde 
belirlenmiştir. Kur’an’da bir yerde geçen 
kelime (et-Tîn 95/4) insanın yaratılırken en 
güzel biçimde düzenlendiğini ifade eder. 
Takvimler dört sınıfta incelenir. 

A) Güneş Takvimleri (Şemsî Takvimler). 
Dünyanın güneşin etrafında gerçekleştirdi¬ 
ği bir tam dolanımla bağlantılı kılınır. Dört 
mevsimin toplam süresi olan ve adına yıl 
(güneş yılı, dönence yılı, mevsimler yılı) denilen 
bu dolanıma göre ortaya konulan güneş 
takvimleri, mevsimlerin sürelerinin ölçüm¬ 
le (ilkbahar ve sonbahar ılınımı, yaz ve kış 
gün dönümü ölçümleri) belirlenmesine da¬ 
yandırılarak yapılandırılır. Belgeye dayalı 
ilk güneş ölçümü milâttan önce 432 yılın¬ 
da AtinalI Meton ve Euktemon tarafından, 
bir yaz gün dönümü ölçümü olarak, eski 
Mısır takvimine göre 21 Barmehat sabahı 
(27 Haziran) yapıldı. İkinci ölçüm, Sisamlı 
Aristarkhos tarafından milâttan önce 280'- 
de yine bir yaz gün dönümü ölçümü ola¬ 
rak İskender’in ölümünün 44. yılına rast¬ 
layan birinci Kallippos dönüşümünün 50. 
yılında 28 Bermûde günü gerçekleştirildi 
(Ptolemy’s Almagest, s. 138). Bu ölçüm¬ 
ler, iki ölçüm arasındaki gün-saat farkını 
geçen yılların sayısına bölerek güneş yılı 
süresini belirliyor ve bir güneş takvimi oluş¬ 
turulabileceği anlamına geliyordu. 

Mısır'da 111. Ptolemaios'un (246-221) 9. 
yılında 

152 güneş yılı = 152 eski Mısır yılı + 37 
gün 

152 güneş yılı = (152x365) + 37 gün = 
55 517 gün 

1 güneş yılı = 365,243 421 gün 

hesabıyla bir güneş yılı süresi 365 Vi = 
365,25 günden biraz daha kısa bir süre 
olarak tesbit edildi (7 Mart m.ö. 238) ve ta¬ 
rihin bu ilk güneş takvimine Kanopus (Ta- 
nis) takvimi denildi (Ginzel, s. 198). 365 
tam (kesirsiz) günlü eski Mısır takviminin 
dört yılda bir 366 güne çıkarılmasıyla or¬ 
taya konulan 1 Tüt 1 Kanopus (22 Ekim) 
milâttan önce 238 başlangıçlı bu takvim 
yaygın kabul görmedi ve kısa bir süre son¬ 
ra yürürlükten kaldırıldı. Üçüncü ölçüm. 


İznikli Hipparkhos tarafından milâttan ön¬ 
ce 146 yılında yine eski Mısır takvimine gö¬ 
re ilkbahar ılınımı 24 Mart günü ve sonba¬ 
har ılınımı 26/27 Eylül gecesi olarak ger¬ 
çekleştirildi. Böylece ilkbahar + yaz ile son¬ 
bahar + kış yarı yıl süreleri de belirlenmiş 
oluyordu. Daha sonra Romalı devlet adamı 
Jül Sezar (lulius Caesar), İskenderiyeli gökbi¬ 
limci Sosigenes’i Roma takvimini düzelt¬ 
mekle görevlendirdi. O da Kanopus takvi¬ 
mini örnek alıp tarihin ikinci güneş takvimi 
olan, yine 365 'A günlü Jülyen takvimini or¬ 
taya koydu. Yılın başlangıcını 1 Ocak’a çeken 
Sezar, takvimi mevsimlere uyar duruma ge¬ 
tirmek için eski takvimde sonuncu ay olan 
şubattan bir gün alarak temmuza ekledi 
ve ayın adını kendi adına göre değiştirdi 
(tng. luly, Fr. Juillet). Ardından İmparator 
Augustus da yine şubattan bir gün alıp ye¬ 
ni takvime ekledi ve aya kendi adını ver¬ 
di (m.ö. 27). Sonuçta bu iki ay otuz birer 
gün olurken Şubat yirmi sekiz güne düş¬ 
tü ve dört yılda bir yirmi dokuz gün sayı¬ 
lır oldu. Jülyen takviminin Romalı kökenli 
olması sebebiyle ona ve onun gibi 365.25 
günlü takvimlere Türkçe’de Rûmî takvim 
denildi. Sonraki dönemlerde 365 'A gün¬ 
lü yeni takvimler ortaya çıktı. Bunların baş- 
lıcaları Doğu hıristiyanlarının (Süryânîler) 
kullandığı İskender takvimi, bugünkü Mı¬ 
sır hıristiyanları (Kıptîler) tarafından kul¬ 
lanılan Kıptî takvimi, eski İran'da kullanı¬ 
lan Yezdicerd takvimi ve Osmanlı malî-rû- 
mî takvimidir. IV. Mehmed döneminde 4 
Safer 1088 (8 Nisan 1 677) tarihli bir ferman¬ 
la başlatıldığı bilinen (Gazi Ahmed Muh¬ 
tar Paşa, s. 26-27), bugünkü ay adlarının 
kullanıldığı ve yılbaşısı 1 Mart olan Osman¬ 
lI malî takvimi iki kuralla bağlantılı kılın¬ 
mıştır: 1. Mart girişi (medhai-i âzer), 2. Sıvış 
yılı. Mart girişi kuralı: 1 Mart milâdî 1800'- 
lerde 13 Mart, 1900’lerde 14 Mart’tır. Ma¬ 
lî yılın sayısı da yılbaşısı hangi hicri yılın 


içindeyse o yılın sayısıdır. Sıvış yılı kuralı: 
1256 malî yılı 1 Mart’ı 9 Muharrem, 1257 
yılı 1 Mart’ı 19 Muharrem, 1258 yılı 1 Mart’ı 
30 Muharrem ve 1286 yılı 1 Mart’ı 10 Zil¬ 
hicce, 1287 yılı 1 Martî 20 Zilhicce 1287 gü¬ 
nüne rastlamış, yani her yılbaşı on, on bir, 
on iki gün ileri gitmiştir. On gün sonra 11 
Mart 1287 1 Muharrem 1288, bundan bir 
hicri yıl iki gün sonra da 1 Mart 1288 3 Mu¬ 
harrem 1289 olmuştur: halbuki mart giri¬ 
şi kuralı uyarınca 1 Mart 1289 olması ge¬ 
rekirdi. Böylece 1288 malî yılı yok olmuş ve 
bu yıla “sıvışmak” (ortadan kaybolmak) fii¬ 
linden hareketle “sıvış yılı" denilmiştir. Bun¬ 
dan otuz üç yıl önceki sıvış yılı 1255, otuz 
üç yıl sonraki 1321’dir. Sıvış olayının sebe¬ 
bi malî yıl sayısının hicri ile bir tutulmasıdır; 
halbuki 32,5 Jülyen yılı 33,5 hicri yıl et¬ 
mektedir. XV. yüzyıl sonlarına ve XVI. yüz¬ 
yıl başlarına ait bazı Osmanlı maliye kayıt¬ 
larında malî takvime benzer mart ayını 
esas alan bir sabit ay sistemi kullanılmış¬ 
tır. Ayrıca Mısır eyaletinde eski mahallî Kıp¬ 
tî takviminin kayıtlarında geçtiği dikkati 
çeker. 

İskenderiyeli ünlü astronom Batlamyus 
(Claudius Ptolemaios), dördüncü güneş ölçü¬ 
münü Mısır'da milâttan sonra 140 yılında 
22 Mart, 24/25 Haziran ve 25 Eylül günle¬ 
rinde yaptı. Hipparkhos'un ilkbahar ve son¬ 
bahar ilmimi ölçümlerinin gün ve saatle¬ 
riyle kendi bulduklarını karşılaştırıp güneş 
yılı süresinin 365 'A günden biraz daha kı¬ 
sa olduğunu bir defa daha belirledi. Ayrı¬ 
ca ilkbahar ve yaz sürelerini doksan üç gün 
on üç saat ve doksan üç gün beş saat ola¬ 
rak buldu ki bu süreler bugünkü ölçmele¬ 
re en yakın olan sürelerdir. Batlamyus’un 
gök bilimi-takvim bilimine çok önemli bir 
katkısı da Sirius’un helyak doğuş gününü 
uzun yıllardan sonra bir kere daha tesbit 
etmesidir. Milâttan sonra 325 yılında ger- 
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çekleştirilen İznik Konsili ölçümünde ilkba¬ 
har ılınımı 21 Mart olarak belirlendi. Bu 
beşinci ölçüm aynı zamanda Jülyen takvi¬ 
mi günüyle yapılan ilk ölçümdür. 532’de pa¬ 
paz Küçük Denys (Dionysius Exiguus) Jülyen 
takvimi yıllarını milât (Hz. îsâ'nın doğumu) 
yılına bağlantıladı. Batlamyus’un ölçüm¬ 
leriyle güneş yılı süresinin 365,25 günden 
biraz daha kısa olduğunun kesinleşmesi, 
fakat buna karşılık takvimlerin 365,25 gün¬ 
lü oluşu söz konusu takvimlerin yanılgılı 
olduğunu düşündürmeye başladı. Ayrıca 
aradaki bu küçük zaman farkı yüzyıllar 
geçtikçe büyümeye devam ediyordu. Bu 
ise takvimlerin günleri doğru gösterme¬ 
diği, yanlış tarihleme verdiği, özellikle hı- 
ristiyanların paskalyayı doğru günde kut- 
layamadıkları anlamına geliyordu. Bunun 
üzerine takvimlerde yanılgı payının hesap¬ 
lanması yoluna gidildi ve doğruluk (mev¬ 
simlere uyma) ölçüsü demek olan “yanılgı = 
(takvim yılı süresi-gerçekyıl süresi) gün / 
yıl" formülü bulundu. Gerçek güneş yılı sü¬ 


resinin günümüz verilerine göre 365,2422 
gün olduğu hesaplanmaktadır (Smart, s. 
136). Buna göre meselâ Jülyen, İskender 
ve Kıptî takvimlerinin yanılgısı 365,25 - 
365.2422 = 0,0078 gün / yıl yani bir yıl¬ 
da 0,0078 gün = 100 yılda 0,78 gün veya 
1:0,0078 = 128,205 128 205... yılda bir 
gündür (kısaca 128 yılda bir gün). Dolayısıy¬ 
la bu takvimler, 128 yılda bir gün ölçü¬ 
sünde düzeltilirse 365,2422 günlü yanıl¬ 
gısız bir takvim eide edilecektir. Uygula¬ 
mada 128.205 128 205... kesirli yıl sayısı 
128 yıl olarak alınmakta ve bu süreye dö¬ 
nüşüm süresi denilmektedir. Bu durum¬ 
da takvim yılı 365,2422 güne, dönüşüm 
süresi 128 yıla yaklaştığı ölçüde takvim 
daha az yanılgılı olacaktır. 

Yanılgısız veya en az yanılgılı takvimler 
ise şunlardır: 1. Celâlî (Meliki) takvimi. Bü¬ 
yük Selçuklu Sultanı Celâlüddevle (Celâled- 
din) Melikşahîn (1072-1092) emriyle Ömer 
Hayyâm başkanlığında kurulan bir astro¬ 
nomi heyetinin eski İran (dolayısıyla İsken¬ 
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der ve Jülyen) takvimlerindeki yanılgının gi¬ 
derilmesi için yaptığı çalışmanın ürünü olup 
1 ferverdîn 1 Celâlî (9 Ramazan 471/15 Mart 
1079) başlangıçlıdır (bk. CELÂLÎ TAKVİMİ). 
2. Milâdî (Gregoryen) takvim. 325 yılında 
yapılan İznik ölçümünde ilkbahar ılınımı 
21 Mart olarak belirlenmiş, 1582 ölçümün¬ 
de ise Papa XIII. Gregorius’un gökbilimci¬ 
leri tarafından 11 Mart olarak ölçülmüş¬ 
tür. Buna göre Jülyen takviminin yanılgı¬ 
sı 1582-325 = 125,7 yılda bir gün idi. Do¬ 
layısıyla 125,7 x 3 = 377 yılda üç gün ola¬ 
caktır. Jülyen takvimi dört yılda bir gün, 
400 yılda 100 gün artıklanıyordu. Ona uy¬ 
ması için milâdî takvimde de 400 yılda üç 
gün eksiltmeyle 400 yılda 97 gün artıklama 
yoluna gidildi (133,333 yılda bir gün). Bu¬ 
na göre yıl süresi 365 97/400 = 365,2425 
gün olmaktadır. Yine böylece 1582’de on 
gün ilerletilen takvim, 400 ile bölünebilen 
ve şubat ayları yirmi dokuz çektirilen 1600, 
2000, 2400 yıllarına dokunmaksızın 1700, 
1800, 1900 yıllarında şubatları yirmi sekiz 
güne düşürerek aradaki gün farkını 1700’- 
de on bire, 1800'de on ikiye ve 1900’de on 
üçe çıkarmıştır; 2100 yılında da bu farkı on 
dört güne çıkaracaktır. Dolayısıyla milâdî 
takvim tam yanılgısız olmayıp 365,2425 - 
365,2422 = 0,0003 gün / yıl veya 1/0,0003 = 
3 333,333 ... yılda bir gün ölçüsünde ya¬ 
nılgılıdır. Ancak yanılgının bu derece kü¬ 
çük olması sebebiyle yanılgısız sayılmak¬ 
tadır. Fakat kuramsal olarak 365,2422 = 
365 2422/10 000 = 365 1211/5000 hesa¬ 
bına göre, yani 5000 yılda 1211 yılı artık- 
lamak (şubatları yirmi dokuz çektirmek) su¬ 
retiyle sıfır yanılgılı bir takvim oluşturula¬ 
bilir. Bu sebeple de tam yanılgısız (sıfır ya¬ 
nılgılı) bir takvim oluşturmak mümkün de¬ 
ğildir. 

B) Ay Takvimleri (Kamerî Takvimler). Ayin 
dünya etrafındaki bir dolanımı sırasında 
görülen büyüyüp küçülme sürecine dayan¬ 
maktadır. Muharrem ve safer gibi hicri ay¬ 
ların yirmi yedi veya yirmi sekizinci günü 
gökyüzünde güneşle ay, ay önde ve güneş 
arkada olarak birbirine yakın görünmek¬ 
te ve akşamdan az önce ay, akşam olunca 
da güneş batmaktadır. Güneş aydan daha 
hızlı gittiğinden ayın yirmi sekiz veya yirmi 
dokuzunda aya yetişir ve dünya-ay-güneş 
bir hizaya gelir ve yerden bakıldığında gü¬ 
neşle ay birlikteymiş gibi görünür; bu du¬ 
ruma kavuşum (ictimâ-i neyyireyn, kısaca iç¬ 
tima) denilmektedir. Kavuşumdan on iki-on 
altı saat sonra genellikle ertesi gün ayın 
yirmi dokuz, otuzu, bazan da aynı gün, ge¬ 
ce yahut gündüzün herhangi bir saatinde 
daha doğudaki bir yerde akşam olacak ve 
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Batılı gökbilimcilere göre güneş merkezi¬ 
nin ufuk çizgisi üzerine geldiği, şer‘î hü¬ 
kümlere göre ise güneşin bütünüyle batıp 
ufuk çizgisine teğet olduğu anı izleyen ala¬ 
cakaranlık içerisinde ay (yeni ay), batış nok¬ 
tası yakınında ve ufuk çizgisinin biraz üs¬ 
tünde sola bakan ince bir hilâl biçiminde 
görülecektir. Ayın bu şekilde gözlenip gö¬ 
rülmesine rü'yet-i hilâl (kısaca rü'yet) adı ve¬ 
rilmektedir (bk. AY; HİLÂL) İki içtima ya da 
rü’yet arası süreye sinodal ay yahut içti¬ 
ma ayı veya rü’yet ayı denilir. Bir ay 29,530 
588 gün, on iki aylı bir yıl 354,367 056 gün, 
bunların gerçek değerleri de yirmi dokuz 
yahut otuz gün ve 354 veya 355 gündür. 
Ancak hangi ayların yirmi dokuz, hangile¬ 
rinin otuz ve hangi yılların 354, hangileri¬ 
nin 355 gün çekeceği önceden belirlene¬ 
memiş ve bir kurala bağlanamamıştır. 

Hicrî takvim (ay-hicret takvimi, hicrî-kame- 
rî takvim) İslâm âleminin dinî takvimidir ve 
Kur’ân-ı Kerîm'in Tevbe sûresinin 36-37. 
âyetleriyle Hz. Peygamber’in hadislerine 
dayandırılmıştır. Âyetlerde Allah’ın katın¬ 
da ayların sayısının on iki olduğu ve haram 
ayların yerlerini değiştirmenin (nesî) kü¬ 
fürde aşırılık sayıldığı ifade edilmekte, ha¬ 
dislerde ise bir ayın yirmi dokuz ya da otuz 
gün olduğu, ramazan hilâli görüldüğünde 
oruç tutmaya başlanacağı, bir sonraki hi¬ 
lâl görüldüğünde de bayram yapılacağı; ha¬ 
va kapalı olur da hilâl görülemezse ayın 
otuz güne tamamlanacağı belirtilerek ra¬ 
mazan orucunun başlangıç ve bitiş günle¬ 
ri kurala bağlanmaktadır (Buhârî, “Şavm”, 
11; Müslim, “Şavm", 7-8, 17-20). Halife 
Mansûr ile (754-775) başlayan bilim dö¬ 
neminden itibaren bazı fıkıh âlimlerinin 
savunduğu rü’yetin hesapla belirlenmesi 
konusu gündeme gelmiş, daha sonra bu 
görevi muvakkithâneler ve rasathâneler 
üstlenmiştir. Bu kurallar zamanla diğer ay¬ 
lara da uygulanmıştır. Hz. Peygamber'in 
hicreti (622) başlangıç yılı ve muharrem 
ayının ilk günü yılbaşı olarak kabul edilen 
hicrî-kamerî takvimin süresi ayın dünya 
çevresinde on iki defa dolaşma süresidir 
ve 354, 367 056 gün (354 gün 8 saat 48 
dakika 33 saniye 36 sâlise 18 erbaa 14 ham¬ 
se 24 sitte) tutar. Buna göre bir ay yılı bir 
güneş yılından 10,875 144 gün eksik gel¬ 
mekte ve bu eksikliğin toplamı yaklaşık 
33,5 hicrî, 32,5 milâdî yılda bir yıla ulaş¬ 
maktadır. Dolayısıyla aylar güneş yılına gö¬ 
re kaydığı için müslümanlar, ramazan 
orucunu daima aynı mevsimde değil her 
mevsime gelecek şekilde değişik günler¬ 
de tutarlar. Hicrî takvimde gün sayısının 
belirlenmesi, özellikle rü'yet farklılıkları ol¬ 


ması ve otuza tamamlama değişiklikleri 
yapılması sebebiyle karışık bir durum gös¬ 
terir. Eskiden ramazan ile kurban bayramı 
ayı olan zilhiccenin dışındaki diğer aylarda 
pek düzeltme yapılmadığından eski bel¬ 
gelerde gün sayısı yerine söz konusu edi¬ 
len ayın “evâilinde” (başlarında), “evâsıtın- 
da" (ortalarında) ve “evâhirinde” (sonların¬ 
da) şeklinde tarih verildiği görülür. Hicrî 
takvimde aylar şunlardır: Muharrem, sa- 
fer, rebîülevvel, rebîülâhir, cemâziyelev- 
vel, cemâziyelâhir, receb, şâban, rama¬ 
zan, şevval, zilkade, zilhicce. 

C) Ay-Güneş Takvimleri. Ay takvimi ayin 
gökyüzünde kolay izlenebilirliği sebebiyle 
tarihin ilk takvimi olmuş, ancak mevsim¬ 
lere uymayışı belirgin bir kusur sayılarak 
bunu sağlamak için bazı yıllara 13. bir ay 
eklenmesi yoluna gidilmiştir. Bu durum¬ 
da takvim ay takvimi olmaktan çıkmış, ay- 
güneş takvimi denilen yeni bir nitelik ka¬ 
zanmıştır. Ay-güneş takvimleri şöylece sı¬ 
ralanabilir: 1. Mezopotamya takvimi. Bu 
takvimde yıl ilkbahar-yazın yani nisan hilâ¬ 
linin görülmesiyle başlıyor ve aylar nisanu, 
ayaru, simanu, duzu, abu, ululu, taşritu, 
arahşamna, kislimu, tebetu, şabatu, ada- 
ru şeklinde sıralanıyordu (Sayılı, s. 330; Wa- 
erden, s. 65, 92). Bu takvimler ay dairesi 
240 eşit parçaya bölünerek birimlendiril- 
miş, on iki ve on üç aylı yılların süreleri has¬ 
sasiyetle tesbit edilmişti. Güneş ve ay tu¬ 
tulmalarının da belirlenmiş olduğu sanıl¬ 
maktadır. 2. Musevî takvimi. Tevrat'ın ve¬ 
rilerine ve Mûsevîler’in Bâbil esareti dö¬ 
neminde (m.ö. 587-538), Mezopotamya’¬ 
dan aldıkları on dokuz güneş yılı = 235 ay 
eşitliğine göre oluşturulmuştur. Ayların sı¬ 
ralanışına göre iki şekil gösterir: Tişri ile 
başlayan medenî takvim ve nisanla baş¬ 
layan dinî takvim. Yıl sayısı da Benî İsrâil 
peygamberlerinin yaşadığı yılların topla¬ 
mına göre belirlenmiştir. 3. Nesîli takvim. 


İslâm öncesi Hicaz Arapları’nın takvimi¬ 
dir. Kur'an'da kötülenen ve küfürde aşı¬ 
rılık diye kabul edilen nesî, takvim bili¬ 
minde “on üç aylı yılların oluşturulması ve 
ayların doğal akışına bırakılmayıp yirmi 
dokuz ya da otuz gün çekişlerinin gerçek 
dışı bir kurala bağlanması" demektir. İs¬ 
lâm öncesinde panayırlar ticarî açıdan bü¬ 
yük önem taşımaktaydı. Araplar, savaş ve 
öldürmelerin yasaklandığı haram aylardan 
zilkade ve zilhiccede bu panayırları düzen¬ 
lerdi. Panayırların bitiminde hac ziyareti 
başlar ve muharremin sonunda haram ay¬ 
larla birlikte geliş gidişler sona ererdi. An¬ 
cak bu hareketli dönemde çapulcular zi¬ 
yaretçilere saldırır ve ticarî ilişkilere zarar 
verirdi. Nesî işiyle görevlendirilmiş yetki¬ 
liler meselâ, “Muharremin haramını safe- 
re erteledim” diyerek bu olumsuzlukları 
önlemeye çalışırdı. Öte yandan on iki aylı 
ay yılı mevsimlere uymadığından panayır 
ve hac günleri sürekli kayıyordu. Bunları 
yerlerinde tutabilmek için Mûsevî takvi¬ 
minde olduğu gibi bazı yıllara on üçüncü 
bir ay eklenmesi yoluna gidilmişti. Halen 
Mısır'da, milâdî ve hicrî takvimlerin yanı 
sıra üçüncü bir takvim olarak hıristiyan 
Kıptîler'in kullandığı 365 günlü eski Mısır 
takviminin 365,25 günlüye dönüştürülmüş 
şekli olan Kıptî takviminde otuzar günlü 
on iki ayın sonuna eklenen beş altı güne 
de nesî günleri denilmektedir (ayrıca bk. 
NESÎ) 4. Eski Çin takvimi. Bu takvimde 
yıllar sayılarla değil altmış yıllık dönüşüm¬ 
ler şeklinde oluşturulan yıl adlarıyla gös¬ 
terilir. Altmış yıllık dönüşümleri yapılan¬ 
dırmak için on göksel boy ile on iki yersel 
dal (on iki hayvan) adı kullanılır. On göksel 
boy: Chia, i, ping, ting, wu, chi, keng, hsin, 
jen, kui. On iki yersel dal: Tsih (fare), ch'ou 
(öküz), yin (kaplan), mao (tavşan), ch’en (ej¬ 
der), sih (yılan), wu (at), wei (koyun), shen 
(maymun), yu (horoz), hsü (köpek), hai (do¬ 
muz). 5. On iki hayvanlı Türk takvimi. Han- 
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gi tarihten itibaren kullanıldığı bilinmemek¬ 
tedir. Bu takvime göre yapılmış ilk tarih- 
lemelere Göktürk Kağanı İşbara’nın 584’- 
te Çin imparatoruna gönderdiği bir mek¬ 
tup ile Kül Tegin (ö. 731 ) ve Bilge Kağan 
(683-734) yazılı taşlarında rastlanır. Bu 
takvim sisteminde en önemli zaman biri¬ 
mi aşağıdaki hayvan adlarıyla tanınan on 
iki yıllık sürelerdir: Sıçgan (sıçan), ud (öküz), 
bars (pars), tavışgan (tavşan), lu (ejder), yı¬ 
lan, yund (kısrak), kon (koyun), biçin (may¬ 
mun), takıgu (tavuk), it (köpek), tonguz (do¬ 
muz). On iki hayvanlı Türk takviminde yıl 
sayısının bulunmayışı önemli bir eksikliktir. 
Bu sebeple sonraki dönemlerde bu tak¬ 
vimle yapılan tarihlemelerin yılı başka tak¬ 
vimlere göre verilmiştir. Maniheizm inanç¬ 
lı Uygurlar da on iki hayvan yılının yanın¬ 
da + 521 sayılamasını (Mani’nin ölüm yı¬ 
lı) kullanmıştır. 6. Hıtâ ve Uygur takvimi. 
Nasîrüddîn-i Tûsî’nin (ö. 672/1274) Zîc-i 
İlhânî'smde ve Zîc-i Uluğ Beyde geniş 
biçimde tanıtılmış olup Çin takvimindeki 
gibi on ve on ikilik dönüşümler altmış yıl¬ 
lık dönüşümleri, üç tane altmış yıllık dö¬ 
nüşüm de 180 yıllık dönüşümleri oluştu¬ 
rur. Bu takvimde yıl süresi 365,2436 gün¬ 
dür ve yıl yirmi dört eşit parçaya (yarım ay) 
bölünür. 

D) Yıldız ve Gezegen Takvimleri. Tak¬ 
vim hakkında bilgi veren Herodot, insan¬ 
lar arasında mevsimleri on iki bölüme ayı¬ 
rıp ilk defa yılı bulanların Mısırlılar oldu¬ 
ğunu ve yılı Grekler’den daha bilimsel bi¬ 
çimde hesapladıklarını söyledikten sonra 
Grekler’in mevsimleri denkleştirmek için 
yıla iki yılda bir bir artık ay katarken Mı¬ 
sırlıların on iki ayın her birini otuz gün sa¬ 
yıp yıla sadece beş gün kattıklarını belir¬ 
tir. Ona göre Mısırlılar ayları da yıldızlara 
bakıp hesaplayarak bulmuştu. Ancak ay¬ 
ların hesaplanmasında ve adlandırılıp bu 
adların hiyeroglif işaretleriyle yazılmasın¬ 
da Nil’in yıllık taşmalarının temel alındığı 
bilinmektedir. Herodot’un verdiği bilgile¬ 
re göre eski dönemlerde nehir taştığı za¬ 
man yalnız Delta'ya değil bazı yerlerde Lib¬ 
ya ve Arabistan topraklarına yayılarak iki 
yanda bazan daha az, bazan daha çok ol¬ 
mak üzere iki günlük yola kadar gidiyor¬ 
du. Sular yaz gün dönümünden başlaya¬ 
rak yüz gün süreyle kabarıyor, bu sürenin 
sonunda çekilip -aslında yaşanmayan- bü¬ 
tün kış mevsimi boyunca yaz gün dönü¬ 
müne kadar bir dere gibi kalıyordu. Nil’in 
taşıp her yanı bastığı zaman su yüzünde 
yalnız şehirler görünür, Mısır’ın geri kala¬ 
nı deniz olur ve gemiler sanki ovada yüzer- 
di. Herodot’tan. Nil'in taşmaya başlama¬ 
sı zamanının yaz gün dönümü başlangıcı 
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(21-22 Haziran) olduğu, 100 gün kadar sü¬ 
ren bir taşma mevsiminin ardından yine 
100 gün kadar süren bir çekilme mevsimi¬ 
nin, onun da ardından susuz bir kış mev¬ 
siminin yaşandığı öğrenilmektedir. Suyun 
yükselme miktarının tesbiti için Nil boyun¬ 
ca çeşitli ölçüm istasyonları kurulmuştu 
(bk. MİKYÂSÜ’n-NÎL). 365 tam günlü (ke¬ 
sirsiz) yapılandığı için artıklama hesapları¬ 
na ihtiyaç göstermeyen, çok yalın ve kulla¬ 
nışlı bir takvim olan, tarih boyunca birçok 
takvimin aslını teşkil eden eski Mısır tak¬ 
viminin başlangıcının, dolayısıyla kendine 
özgü bir yıl sayılamasının olmaması bü¬ 
yük bir eksikliktir ve modern bilim adam¬ 
ları bu eksikliği kapatmak için uzun hesap¬ 
lamalardan sonra başlangıç yılı olarak mi¬ 
lâttan önce 4241’i kabul etmişlerdir (Özer, 
s. 37) Akgür ise doğru tarihlemenin mi¬ 
lâttan önce 4382 olması gerektiğini savun¬ 
maktadır (bk. TDA, sy. 169 [2007), s. 1-64). 
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Birinci sayısı 25 Cemâziyelevvel 1247’de 
(1 Kasım 1831) Türkçe olarak yayımlan¬ 
mış, çok düzenli olmasa bile daha sonra¬ 
ki dönemlerde başta Fransızca diğer dil¬ 
lerde de nüshaları neşredilmiş, Avrupa'¬ 
daki örneklerine uygun biçimde iç ve dış 
kamuoyunu daha düzenli ve hızlı şekilde 
bilgilendirmek amacıyla çıkarılmıştır. Av¬ 
rupa’da gazetenin ve gazeteciliğin XVII. 
yüzyıl başlarından itibaren takip edilebilen 
uzun bir geçmişi bulunmakla birlikte Os¬ 
manlI ülkesinde ilk gazeteler, ancak XVIII. 
yüzyılın sonlarında İstanbul'la İzmir baş¬ 
ta olmak üzere bazı merkezlerde yaban¬ 
cılar tarafından kendi dillerinde neşredil¬ 
miştir. Türkçe ilk gazete ise Kasım 1816’- 
da Bağdat Valisi Kölemen Dâvud Paşa ta¬ 
rafından yayımlandığı ileri sürülen Türk- 
çe-Arapça Curnalü'l-Irâk bir yana bırakı¬ 
lırsa Mehmed Ali Paşa’nın yarı yarıya Türk¬ 
çe ve Arapça olan, ilk sayısı 2 Aralık 1828'- 
de Kahire’de neşredilen Vekâyi-i Mısriy- 
ye’sidir. Ayrıca Alexandre Blacque İzmir’¬ 
de birbiri ardınca Spectateur oriental ve 
Courrier de Smyrne adlı gazeteleri çıkar¬ 
mıştır. Özellikle bu son iki örnek Osmanlı 
yöneticilerini harekete geçirmiş ve İstan¬ 
bul’da devletin sesi olabilecek bir resmî 
gazete çıkarılmasına karar verilince padi¬ 
şahın onayıyla buna Takvîm-i Vekâyi' is¬ 
mi uygun görülmüştür. II. Mahmud’un ga¬ 
zeteye izin vermesi, muhtemelen merke¬ 
ziyetçilik ve reformculuk gibi iki önemli si¬ 
yaseti benimsemiş olmasından, Yunanis¬ 
tan’ın bağımsızlığını kazanmasıyla (1829) 
sonuçlanan savaş süresince devletin ken¬ 
di görüşlerini Batı ülkelerine ve kendi ka¬ 
muoyuna anlatmada yaşadığı sıkıntılardan 
ve özellikle Mehmed Ali Paşa’nm çıkardığı 
gazeteye bir bakıma alternatif olma dü¬ 
şüncesinden kaynaklanmıştır. Gazete ya¬ 
yımlandığında konuyla ilgili olarak halkı 
bilgilendirmek amacıyla Sahaflar Şeyhizâ- 
de Esad Efendi tarafından 8 Ekim 1831’- 
de Mukaddime kaleme alınmıştır. Tak¬ 
vîm-i Vekâyi' iki defa ara vermesine rağ¬ 
men yayımını sürdürmüş, Osmanlı Devle- 
ti'nin sona ermesinin ardından Cumhuri- 
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yet döneminde Ceride-i Resmiyye / Res- lenmekle birlikte genelde Takvîm-i Vekâ- sûsa” adıyla ekler çıkarılmıştır. Bununla 

mî Gazete adıyla bir bakıma devamlılık yi' müsveddelerinin aynen basılmasına izin birlikte Türkçe nüshalarının bile büyük öl- 

göstermiştir. verilmekteydi. İlerleyen zaman içerisinde çüde aksamış olması dikkate alınırsa Tak- 

Doksan bir yılı bulan yayım hayatı bo- °n inceleme ile başka bazı makamlar da vîm-i Vekâyi'in hedefine tamamen ulaş- 

yunca Takvîm-i Vekâyi‘, değişen ve ge- görevlendirilmiştir. makta yeterli bulunmadığı söylenebilir, 

lişen şartlara uyma çabası dolayısıyla fark- Takvîm-i Vekâyi', Türkçe nüshası ya- 24 x 35 cm. ebadında dört sayfa halin- 
lılıklar göstermekle birlikte önceleri ülke- nında aynen tercüme ile veya kısmen de- de neşrine başlanan Takvîm-i Vekâyi'in 

nin tek Türkçe süreli yayın organı idi ve ğiştirilerek farklı dillerde de yayımlanmış- zaman içerisinde ebadı ve sayfa sayısı de- 

resmî gazetelerden öte bir düzene sahip- tır. Avrupa kamuoyuna yönelik olarak dö- ğişmiştir (1908 sonrasında otuz iki sayfa- 

ti. "Vuküât-ı Resmiyye ve Gayr-i Resmiy- nemin diplomatik dili Fransızca ile Le Mo- lık sayıları çıkmıştır) Bugün elde bulunan 

ye” olmak üzere iki bölüme ayrılan gaze- niteur otoman ismiyle ilk sayısı Türkçe'- abone kayıt defterine göre önceleri arzu 

tede “Umûr-ı Dâhiliyye, Mevâdd-ı Askeriy- sinden dört gün sonra 5 Kasım 1831'de eden tüccar, esnaf ve halktan kişiler ya- 

ye, Es’âr, Fünûn, Tevcîhât, Tevcîhât-ı İlmiy- çıkmıştır. Türkçe dışındaki diğer nüshalar nında belirli düzeydeki devlet memurları- 

ye, Umûr-ı Flâriciyye, Garîbe” gibi alt baş- ülkede yaşayan muhtelif ahali tarafından na yıllık 120 kuruşluk zorunlu abone kay- 

lıkların bulunması iç ve dış haberlere de konuşulan başlıca dillerde yayımlanmış- dıyla satılmıştır. Taşrada ise devlet posta- 

yer verildiğini göstermektedir. Gazetenin tır. Bunlar Ocak 1832 başlarından itibaren sıyla gönderildiği idarehanesinde satışa 

içeriği ise başta İstanbul’daki görevliler ol- Liro-Kir adıyla Ermenice, aynı tarihlerde sunulmuştur. Takvîm-i Vekâyi', bu ilk dö- 

mak üzere ülkenin çeşitli yerlerinde dev- olması gereken Rumca, ardından Arapça nemlerde diğer dillerdeki nüshalar hariç 

let memurları tarafından derlenerek Tak- ve Farsça nüshalardır. Zaman zaman ak- 3000’in biraz üstünde bir abone sayısına 

vimhâne-i Âmire Nezâreti’ne gönderilen sayan veya ara verilen bu yayınlar uzunca sahipti. Fakat gazete en azından haftada 

bilgi ve belgelerden seçilmekteydi. Çıkan bir süre devam ettirilmiştir. Bu çerçeve- bir çıkarılması gerekirken ilk sekiz sayısm- 

her sayısı gibi müsveddeleri de basımın- de bilhassa ilân edilmesi gereken durum- dan sonra bir türlü istenen düzene kavu- 

dan önce sadâret kanalıyla saraya ulaştı- 1ar ortaya çıktığında “zeyil, ilâve, i'lân, i'lân- şamadığı gibi (yıllık 8, 19, 24 sayı) zaman 

rılmaktaydı. Bazan padişahın isteği doğ- nâme-i resmî, tenbihnâme, varaka-i mat- içerisinde maktû bir vergi ya da mecbu- 

rultusunda tashih edilip yeni bölümler ek- bûa” yanında daha ziyade "varaka-i mah- ri abone usulü olarak algılanan uygulama 


Takuîm-i Vekâyi'in mukaddimesi ile I. sayısının ilk sayfası 
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Haziran 1868’de, “memur maaşı hizmete 
mahsus ücret demek olmakla ... her me¬ 
murun Takvîm-i Vekâyi‘e müşteri olma¬ 
ya mecbur edilmesi zaten muvâfık-ı hak¬ 
kaniyet bulunmadığı" görüşünden hare¬ 
ketle kaldırıldı. 1878 yılına kadar devam 
eden bu uygulamaya bu tarihte ara veri¬ 
lip Mart 1891’de ikinci defa başlayan ya¬ 
yım döneminde üst düzeydeki memurla¬ 
rın zorunlu olarak abone edilmesi usulü¬ 
ne geri dönüldü. Takvîm-i Vekâyi', Os¬ 
manlI dönemi gazeteleri içerisinde kütüp¬ 
hanelerde en fazla koleksiyonu bulunan 
yayınların başında yer almaktadır. Bunda 
baştan itibaren “defa, aded, numero" gi¬ 
bi kelimelerle gösterilen yayım sırasına uy¬ 
gun biçimde ciltlenip korunmuş olması¬ 
nın önemli rolü vardır. İlk döneminin yıl son¬ 
larında fihristinin hazırlanması da Tak¬ 
vîm-i Vekâyi'in günümüz gazeteleri gibi 
bir defa okunup atılacak bir yayın organı 
şeklinde düşünülmediğini göstermektedir. 

Osmanlı yönetimince Takvîm-i Vekâ- 
yi‘ idarehanesi ve matbaası olmak üzere 
eski Bursa mütesellimi kapıcıbaşı Mûsâ 
Ağa’nın, 1824'te Harem’deki yerinden Sü- 
leymaniye’deki Kaptan İbrâhim Paşa Ha- 
mamı’na (İstanbul Üniversitesi Kütüpha¬ 
nesi yanı) taşınan matbaanın yakınların¬ 
da bulunan konağı 20.000 kuruşa satın 
alınmıştır (15 Ağustos 1831). Burası 1832'- 
de matbaa idaresiyle birleştirilmiş ve baş¬ 
kanlığına Takvîm-i Vekâyi‘hâne-i Âmire ve 
Tab‘hâne-i Ma'mûre nâzırı unvanıyla Esad 
Efendi tayin edilmiştir (Beydilli, s. 144, 
150). Burada ilk gazeteciler diye nitelene¬ 
bilecek kişiler yanında yeterli sayıda mat¬ 
baa elemanı görev yapmaktaydı. Bâbıâli’- 
nin haberlerini Sârim Efendi, Bâb-ı Seras- 
kerî’nin haberlerini Said Bey toplayarak ga¬ 
zete yönetimine ulaştırmaktaydı. Takvîm-i 
Veköyi'in Fransızca nüshasında A. Blac- 
que’tan sonra Hassune Efendi (Hüseyin 
Mazhar Efendi), Françeski, Saffet Rouet ve 
Esad Efendi görev yapmış, Ermenice nüs¬ 
hasında başlangıçta patrikhânenin perso¬ 
nel desteği olmuş, ayrıca kimliği belirlene¬ 
meyen bir kişi 1000 kuruş maaşla tercü¬ 
man tayin edilmiştir. Ermenice Takvîm-i 
Vekâ yi'in çevirisi bir süre Hariciye Nezâ- 
reti'nce yerine getirilmiştir. Gazetenin Rum¬ 
ca nüshası ilk dönemde yine patrikhâne¬ 
nin araç ve personel desteğiyle çıkarılmış, 
daha sonra Yanko Mosurus, Aleko ve Kos- 
taki Adosidi efendiler tercüme işinde gö¬ 
rev yapmıştır. Arapça nüshasının ilk gö¬ 
revlisi Ahmed Nazif Efendi, Farsça’nınki 
Örfî Efendi'dir ve her ikisi de bu dilleri çok 
iyi bildiğini girdiği imtihanda ispat etmiş¬ 
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tir. Önceleri nâzır, ilerleyen dönemlerde 
müdür olarak nitelenen Takvîm-i Vekâ¬ 
yi' yöneticilerinin tamamı kronolojik sıra 
içerisinde sayılamazsa da Esad Efendi'nin 
ardından diğer isimler şunlardır: Nazif 
Efendi (vekil), Mustafa Sâmi Efendi, Nû- 
man Mâhir Bey, Âtıf Bey, Recâi Efendi, 
Lebîb Efendi, Nüzhet Bey, Saffet Bey, 
Âkifpaşazâde Nâil Bey, Yesârîzâde Musta¬ 
fa İzzet Efendi, Maarif Nâzırı Kemal Efen¬ 
di, Ahmed Midhat Bey, Fâik Reşad Bey, 
Emin Bey. Yaklaşık kırk yedi yıl süreyle 
aralıksız yayımlandıktan sonra Takvîm-i 
Vekâyiîn 16 Mart 1878’de 2119. sayısı¬ 
nı takiben yayımına on üç yıl ara verilmiş¬ 
tir. Bunun büyük Rus savaşı, yaşanan boz¬ 
gun ve ağır toprak kayıplarıyla ilgili oldu¬ 
ğu açıktır. 26 Mart 1891'de başlayan ikin¬ 
ci dönem ise oldukça kısa sürmüş ve 16 
Mayıs 1892’de 283. sayısıyla yayımı tekrar 
durmuştur. Takvîm-i Vekâyi' üçüncü de¬ 
fa 28 Eylül 1908'de yayıma başlamıştır. Bu 
devresi İstanbul hükümetinin ortadan kal¬ 
kışına kadar (4 Kasım 1922) sürmüş ve 
4608 sayı neşredilmiştir. 
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H Nesİmİ Yazici 

r 1 

TAKVÎMÜ’l-BÜLDÂN 

( jIaLK psijü ) 

EbüT-Fidâ'nın 

(ö. 732/1331) 

coğrafyaya dair eseri. 

Ebü’l-Fidâ 721 (1321) yılında tamamla¬ 
dığı eserinde coğrafyaya ilk defa tablo sis¬ 
temini uygulamış (Krachkovsky, I, 393), zîc 
denilen astronomi cetvellerinin yanı sıra 
özellikle V. (XI.) yüzyıl hekimlerinden İbn 
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Cezle’nin hastalıkların teşhis ve tedavisini 
tablolar halinde açıklayan Takvîmü'l-eb- 
dân adlı kitabından esinlenip kitabına bu 
adı vermiştir (Takvîmüî-büldân, s. 3). Ese¬ 
rin iki bölümde ele alınması mümkündür. 
Nisbeten geniş bir mukaddime niteliğin¬ 
deki birinci bölümde (s 1-75) Ebü'l-Fidâ, 
İbn Havkal, İbn Hurdâzbih ve Şerîf el-İd- 
rîsî gibi müelliflerin eserlerini incelediğini 
belirterek bazı eksik yönlerine dikkat çe¬ 
ker ve kendisinin imkânlar ölçüsünde bu 
eksiklikleri tamamlayan bir kitap yazma¬ 
yı amaçladığını söyler. Ardından kuzey ve 
güney yarım küre, ekvator, yeryüzünün ye¬ 
di ana bölgesi, yeryüzünün meskûn kısım¬ 
ları, okyanuslar, denizler, göller, nehirler 
ve dağlar hakkında bilgi verir. Kitabın asıl 
metnini oluşturan ikinci bölümde (s. 77- 
505) yeryüzü Arap yarımadasından başla¬ 
narak yirmi sekiz bölgeye ayrılıp incelenir. 
Her bölge iki bölüm halinde tanıtılır. Birin¬ 
ci bölümde bölgenin coğrafî konumu, sı¬ 
nırları, fizikî ve beşerî coğrafyası tanıtılır, 
bu arada alt bölgeler ve önemli şehirler¬ 
den bahsedilir. İkincisinde ise bölgenin 
şehirleri tablolar halinde verilir. Bu tablo¬ 
larda şehirlerle ilgili bilgilerin alındığı kay¬ 
nak, şehrin enlem ve boylam olarak koor¬ 
dinatları (riyâzî coğrafyası), yedi ana bölge¬ 
den hangisinde yer aldığı, hangi alt bölge¬ 
ye (meselâ Hicaz, Yemen, Filistin vb.) da¬ 
hil olduğu ve isminin doğru telaffuzu ya¬ 
zılır. Tablonun sonunda “el-Evsâf ve’l-ah- 
bârü’l-âmme” başlığı altında şehirle ilgili 
tarihî ve coğrafî bilgiler özetlenir. 

Diğer coğrafyacılar gibi dünyanın yedi 
ana bölgeden meydana geldiğini söyleyen 
Ebü'l-Fidâ bu bölgeleri oluşturan ait böl¬ 
gelere yer verdiği için yirmi sekiz bölgeden 
bahsetmiştir. Bu bölgeler sırasıyla şunlar¬ 
dır: Arap yarımadası, Mısır, Kuzey Afrika, 
Ekvator Afrikası (Bilâdüssûdan), Endülüs, 
Akdeniz ve Atlas Okyanusu adaları, Kuzey 
Avrupa ve Kuzey Asya, Suriye, el-Cezîre, 
İrak, Hûzistan, Fars, Kirman, Sicistan, Sind, 
Hindistan, Çin, Bahrüşşark (Pasifik) adala¬ 
rı, Bilâdürrûm (Anadolu), İrmîniye ile Arrân 
ve Azerbaycan, Cibâl (Irâk-ı Acem), Deylem 
ve Gîlân, Taberistan ile Mâzenderan ve Kü- 
mis, Horasan, Zâbülistan ve Gür, Tohâris- 
tan ve Bedahşan, Hârizm, Mâverâünnehir. 
Ebü’l-Fidâ eserinde zikrettiği yerler hak¬ 
kında diğer birçok İslâm coğrafyacısının ak¬ 
sine daha çok coğrafî bilgilere yoğunlaş¬ 
mış, tarihî olaylara, edebî ve efsanevî ri¬ 
vayetlere yer vermemiştir. Kendisinden ön¬ 
ce kaleme alınan coğrafya kitaplarından 
sadece nakiller yapmakla yetinmemiş, bil¬ 
gileri eleştirip değerlendirmiştir. Takvî- 
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mü'l-büldân o dönemde coğrafya alanın¬ 
da insanlığın sahip olduğu bilgileri göster¬ 
mesi bakımından önem taşımaktadır. 

Müellif eserin telifinde İbn Havkai’in Su¬ 
retti'i-arz (el-Mesâlik ue’l-memâlik), Şerîf 
el-İdrîsî’nin Nüzhetü'l-müştâk fi'htirâ- 
kı'l-âfâk, İbn Hurdâzbih’in el-Mesâlik 
ve'l-memâlik, İstahrî’nin Kitâbü'l-Me- 
sâlik ve'l-memâlik, İbn Saîd el-Mağribî’- 
nin Bastü’l-arz fi’t-tûl ve’l- c arz (Coğrafya 
fi’l-ekâlîmi’s-setfa), Batlamyus'un Kitâ- 
bü’l-Coğrâfyâ, Bîrûnî’nin el-Kânûnü'l- 
Mes c ûdî, Nasîrüddîn-i Tûsî'nin et-Tezki- 
re, Haşan b. Ahmed (Muhammed) el-Mühel- 
lebî’nin günümüze ulaşmayan Kitâbü'l- 
Mesâlik ve'l-memâlik (Kitâbü’l-Etuât), 
Sem'ânî'nin el-Ensâb, İbnü’l-Esîr’in el-Lü- 
bâb, Yâküt el-Hamevî’nin M u c cemü'l-bül- 
dârı ve Kitâbü'l-Müşterik vaz c an ve'l- 
müfterik sak c an, Ebü’l-Mecd İsmâil b. Hi- 
betullah el-Mevsılî'nin Kitâbü Müzîli'l- 
irtiyâb c an müştebihi'l-intisâb ve Kitâ- 
bü'l-Fayşal gibi eserlerden faydalanmış¬ 
tır. Ayrıca bazı seyyah ve tâcirlerin bilgile¬ 
rine başvurmuş, bu arada kendi gözlem¬ 
lerine yer vermiştir. 

Takvîmü'l-büldân daha sonra gelen 
müelliflerin güvenle başvurduğu bir kay¬ 
nak olmuştur. Ebü’l-Fidâ'nın çağdaşı Ze- 
hebî kitabı ihtisar edip ta’lik yazmış, bir 
asır sonra Kalkaşendî Şubhu'l-a c şa sında 
eserden birçok alıntı yapmıştır. X. (XVI.) 
yüzyılın sonlarında Sipâhîzâde Mehmed 
Takvîmü’l-büldân ı ve İbn Abdülhak el- 
Bağdâdî'nin Merâşıdü’l-ittılâ c mı alfabe¬ 
tik olarak düzenleyip Evdahu'l-mesâlik 
ilâ ma'nieti'l-büldân ve'l-memâlik ad¬ 
lı eserini telif etmiş, ardından Muhtaşa- 
ru Evdahi’l-mesâlik’i kaleme alıp Türk¬ 
çe’ye çevirmiştir. X. (XVI.) yüzyıl Arap de¬ 
nizcisi İbn Mâcid elinde bulundurduğu 
Takvîmü'l-büldân dan istifade etmiştir 
(Sayyid Maqbul Ahmad, A History ofArab- 
Islamic Geography, s. 237). Ebü'l-Fidâ, adı¬ 
nı Ebû Zeyd el-Belhî'den alan ve Mekke'yi 
merkez kabul ederek İslâm ülkelerine ağır¬ 
lık veren Belh coğrafya okuluna mensup¬ 
tur. Seyyid Makbul Ahmed kendisini Orta¬ 
çağ İslâm dünyasının son büyük coğrafya¬ 
cısı diye kabul eder [a.g.e., s. 74, 186). 

XVI. yüzyıldan itibaren Takvîmü'l-bül¬ 
dân Avrupa’da şarkiyatçıların ilgisini çek¬ 
miştir. Fransız şarkiyatçısı Guillaume (Wil- 
helm) Postel bu eserden bahsetmiş, Alman 
şarkiyatçısı VVilhelm Schickardt eser üze¬ 
rinde bazı çalışmalar yapmış, İngiliz şarki¬ 
yatçısı John Greaves, Hârizm ve Mâverâ- 
ünnehir kısımlarını yayımlamıştır (London 


1650) Johann Bernhard Koehler, Suriye 
kısmını neşre hazırlayıp Latince'ye tercü¬ 
me etmiş, bu çalışma Johann Jacob Reis- 
ke’nin Ebü’l-Fidâ hakkındaki yazısıyla bir¬ 
likte neşredilmiş (Leipzig 1766, 1786), De- 
metrios Alexandrides eserin Hârizm, Mâ- 
verâünnehir, Arap yarımadası, Mısır vb. kı¬ 
sımlarını Grekçe çevirisiyle birlikte yayım¬ 
lamıştır (Vienna 1807). Eserin daha başka 
kısmî tercüme ve neşirleri de yapılmıştır 
(Brockelmann, GAL, II, 57; Sarton, III/l , s. 
799; Krachkovsky, I, 394). 

Takvîmü'l-büldân ilk defa tam olarak 
Joseph-Toussaint Reinaud ve W. Mac Guc- 
kin de Slane tarafından neşredilmiş (Pa¬ 
ris 1840), bu neşri Fuat Sezgin yeniden ya¬ 
yımlamıştır (Frankfurt 1992). Joseph-To¬ 
ussaint Reinaud kitabın Suriye bölgesine 
kadar olan kısmını Fransızca’ya çevirmiş, 
iki cilt halindeki bu yayının ( Geographie 
dAboulfeda, Paris 1848) ilk cildini Ebü’l- 
Fidâ’nın hayatı, Ebü’l-Fidâ öncesi İslâm 
coğrafyacıları ve İslâm coğrafya ekolle¬ 
riyle ilgili çok değerli bir giriş oluşturmuş¬ 
tur. M. Stanislas Guyard, Takvîmü'l-bül¬ 
dân m Suriye bölgesinden itibaren sonu¬ 
na kadar olan kısmını Fransızca'ya tercü¬ 
me etmiş (Paris 1883), çevirinin sonuna 
J.-T. Reinaud tarafından yayımlanan kısmı 
da ihtiva edecek şekilde ayrıntılı bir indeks 
ilâve edilmiştir. Fuat Sezgin J.-T. Reinaud 
ve M. S. Guyard’m adı geçen çalışmalarını 
bir araya getirerek iki cilt halinde yeniden 
yayımlamıştır ( Geographie dAboulfeda, 
Frankfurt 1985). Eser Abdülmuhammed 
Âyetî tarafından Farsça’ya tercüme edil¬ 
miştir (Tahran 1349/1970). 
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edebi’l-coğrâfiyyii-Arabİ (trc, Selâhaddin Osman 
Hâşim), Kahire 1963,1, 230, 390, 392-395; Şâkir 
Mustafa, et-Tânhu’l- 1 Arabi ve’l-mfferrihün, Bey¬ 
rut 1993, IV, 41-42; Sayyid Maqbul Ahmad, A His¬ 
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r n 

TAKVÎMÜ’l-EDİLLE 

( ) 

Ebû Zeyd ed-Debûsî’nin 

(ö. 430/1039) 

fıkıh usulüne dair eseri. 

Cessâs'ın (ö. 370/981) el-Fuşûl fi'l- 
uşûl’ünden (Clşûlü’l-fıkh) sonra Hanefî 
fıkıh usulünün günümüze ulaşan en eski 
eseridir. Kaynaklarda geçen Cessâs önce¬ 
sine ait usul eserleri zamanımıza kadar 
gelmediği gibi bunlara yapılan atıfların son¬ 
raki Hanefî fıkıh usulüne katkısı sınırlı ol¬ 
muştur. Meselâ îsâ b. Ebân'a (ö. 221/836) 
yapılan atıflar, fıkıh usulünün ikinci delili 
sayılan sünnet konusu dışında sistematik 
bir nitelik arzetmemekte, bu konu dışın¬ 
da bir başka eski müellife yapılan düzen¬ 
li atıflara rastlanmamaktadır (Bedir, Isla- 
micLaıv and Society, IX/3 [2002 ] , s. 285- 
311). Dolayısıyla bu iki çalışmanın Hanefî 
fıkıh usulünün kurucu metinleri olduğu 
kabul edilebilir. Cessâs’ın özellikle itikadî 
anlayışı etrafında bazı kuşkular bulundu¬ 
ğu, günümüze eksik ulaşan eserinin sis¬ 
tematik biçimde düzenlenmediği ve ke¬ 
lâma yöntemine daha yakın bulunduğu 
göz önüne alındığında onun bu konudaki 
katkısının dolaylı olduğunu ve Debûsî'nin 
klasik Hanefî usul teorisinin gerçek kuru¬ 
cusu sayılması gerektiğini söylemek müm¬ 
kündür. Nitekim İbn Haldûn, Şâfiî’den son¬ 
ra fıkıh usulü ilmine Hanefî âlimlerinin bü¬ 
yük katkısından söz ederken Debûsî’nin kı¬ 
yas teorisini geliştirerek fıkıh usulü ilmi¬ 
nin olgunlaşmasını sağladığına dikkat çe¬ 
ker ve onun eserinin Hanefî (fukaha) yön¬ 
temine göre yazılmış usul kitaplarının en 
güzellerinden olduğunu söyler ( Mukaddi¬ 
me, s. 576, 577). Debûsî’nin rolünün önem¬ 
li bir göstergesi de Hanefî usul kitapları¬ 
nın başında gelen Serahsî’nin Uşûl’ü ile 
Pezdevî’nin Kenzü'l-vüşûl’ü nün Debûsî 
öncülüğünde gelişen Buhara Hanefî oku¬ 
luna ait eserler olması ve bunların Takvî¬ 
mü'l-edille' yi gerek şekil gerekse muhte¬ 
va açısından takip etmesidir (Bedir, Early 
Deuelopment, özellikle 1. Bölüm). Ancak 
özellikle usul sistematiğinin belirlenmesi 
açısından Takvîmü'l-edille öncü konu¬ 
munda bulunmakla birlikte ikisi arasında 
yapılan karşılaştırmalı metin tahlili Debû¬ 
sî’nin muhtemelen hocası Ebû Ca'fer el- 
Üsrûşenî aracılığıyla haberdar olduğu Ces- 
sâs’ın el-Fuşûl fi'l-uşûl’ü nden etkilendi¬ 
ğini ve genel çerçevesi itibariyle büyük öl¬ 
çüde onu izlediğini göstermektedir. 

Debûsî'nin uzun dönemde görülen esas 
etkisi, İbn Haldûn'un fukaha yöntemi adı- 
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nı verdiği usul teorisi yaklaşımını başlat- 
masındadır. Bu yönteme göre yazılan eser¬ 
lerde konu başlıklarının ve başlıklar altına 
girecek meselelerin belirlenmesinde De- 
bûsî’nin seçimleri belirleyici olmuştur. Tak- 
vîmü'l-edille'de fıkıh usulü ile fürû-i fı¬ 
kıh arasında sıkı bir irtibat kurulmaya ça¬ 
lışılırken kelâm tartışmaları olabildiğince fı¬ 
kıh usulü kapsamı dışına çıkarılmış, ehliyet 
gibi konular ilk defa bu ilim kapsamında 
işlenmiştir. Debûsî eserini fıkıh usulünde 
delil olarak bilinen hüccet terimi etrafın¬ 
da düzenlemiştir. Hüccetlerin aklî ve şer‘î 
olmak üzere ikiye ayrıldığını belirten müel¬ 
lif, fıkıh usulünün esasını teşkil eden şer“î 
hüccetleri bilgiyi zorunlu kılan kanıtlar ve 
bilgiyi mümkün kılan kanıtlar şeklinde iki 
gruba ayırır. Ardından kati deliller şeklin¬ 
de adlandırılacak birinci grup delilleri muh¬ 
kem âyet, mütevâtir sünnet ve icmâ; zan- 
nî deliller olarak şöhret bulacak ikinci grup 
delilleri müevvel âyet, haber-i vâhid ve kı¬ 
yas diye sıralar. Debûsî, fıkıh usulünün te¬ 
mel konularını işlerken kelâm değerlen¬ 
dirmelerinden uzak dursa da bilgi ve ka¬ 
nıtların sınıflandırılmasında ve özellikle İs¬ 
lâmî hükümlerin dayanağı olan kesin-zo- 
runlu bilgi yolları ile yoruma açık bilgi yolla¬ 
rının arasını ayırmada daha çok İslâm fel¬ 
sefesi ve kelâm ilimlerinde geçen vâcip ve 
mümkün kavramlarını kullanır. Muhteme¬ 
len Kur'ân-ı Kerîm’in zanna dayalı tavrı ye¬ 
ren ifadeleri (meselâ bk. Yûnus 10/36) De- 
bûsî’yi zannî bilgi yerine mümkün bilgi ad¬ 
landırmasını tercihe sevketmiştir. Daha 
sonra “aklî hüccetler” başlığı altında aklî 
önermelerin şeriatla ilişkisini tartışan De- 
bûsî’nin bu açıdan fıkıh usulü tarihinde bir 
ilki gerçekleştirdiği söylenebilir. Özellikle 


Muhtaşaru 
Takuîmi’l- 
edille'n\r\ 
ilk ve son sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., 
Bağdatlı 
Vehbi, 
nr. 350) 

akıl-vahiy ilişkisine dair konuları ele aldığı 
bu bölümde diğer usulcülerin yapmadığı 
ölçüde İslâm hukuk felsefesinin en önem¬ 
li sorunlarından birini ayrıntılı biçimde in¬ 
celemiştir (Bedir, /S,XLİIİ/2 (2004], s. 227- 
245). Debûsî’nin ve özellikle Takvîmü'l- 
edille' nin başarısı, Hanefî iken Şâfiîliğe 
geçen Ebü’l-Muzaffer es-Sem‘ânî’nin es¬ 
ki mezhebine yönelttiği eleştirilerde Debû- 
sî’yi doğrudan hedef seçmesinden anlaşıl¬ 
maktadır. Sem'ânî el-Iştılâm ve KavâtTu’l- 
edille adlı eserlerinin hemen her bölü¬ 
münde Takvîmü'l-edille’ den uzun ikti¬ 
baslar yapar ve ardından kendi eleştirile¬ 
rini sıralar. Gazzâlî de el-Müstaşfada De- 
bûsî’ye atıflarda bulunduğu gibi (1, 27- 
28) illet nazariyesine dair eserini (Şifâ’ü’l- 
ğalîl) önemli ölçüde onun Takvîmü'l-edil- 
ie’deki görüşleriyle bağlantılı biçimde ka¬ 
leme almıştır. 

Kaynaklarda Takvîmü'l-edille üzerine 
biri şerh, diğeri ihtisar olmak üzere iki ça¬ 
lışmadan söz edilir. İlki Ebü'l-Usr el-Pezde- 
vî’ye ait olup Kâtib Çelebi bunun âlimler 
arasında “şerh bi’l-kavl" türünden mute¬ 
ber bir eser olarak bilindiğini belirtir (Aeş- 
fü’z-zunûn, I, 467). İhtisar çalışması, De- 
bûsî'nin öğrencisinin öğrencisi Ebû Bekir 
Fahreddin Muhammed b. Hüseyin el-Er- 
sâbendî tarafından yapılmıştır ( a.g.e a y.; 
Kureşî, III, 145-146, 148). Bu ihtisarın Sü¬ 
leymaniye (Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 350) 
ve Çorum İl Halk (nr. 1068) kütüphanele¬ 
rindeki nüshaları -baş ve sonları farklı ol¬ 
sa da- aslında aynı nüshadır. Bu farklılık. 
Çorum nüshasının mukaddimesiyle sonda 
yer alan aklî deliller bölümü eserin aslın¬ 
dan aynen kopyalandığı için meydana gel¬ 
miştir ve muhtemelen bu kısım el-Muh- 


faşar’ın aslına dahil değildir. Öte yandan 
Kâtib Çelebi'nin Takvîmü'l-edille' yi ihti¬ 
sar eden kişinin künyesini Ebû Ca’fer di¬ 
ye kaydetmesi Kureşî’nin el-Cevâhir’ in¬ 
den kaynaklanan bir yanlış olmalıdır; zira 
Kureşî’nin Ebû Ca’fer ve Ebû Bekir diye 
verdiği iki kişi aynı kişi olmalıdır. Takvî- 
mü'l-edille'y\ neşreden Abdülcelîl Atâ el- 
Bekrî, Ersâbendî’nin el-Muhtaşar' ından 
yaptığı alıntıları dipnotlarda kaydetmiştir. 
Çok sayıda yazması günümüze ulaşan Tak- 
vîmü'l-edille'nm bilinen en eski nüsha¬ 
sı 472 (1079) yılında istinsah edilmiş olup 
Konya Yûsuf Ağa Kütüphanesi'nde bulun¬ 
maktadır (nr. 6799). Eserin muhtelif bas¬ 
kıları (bk. bibi.) bu nüshaya başvurulma¬ 
dan hazırlanmıştır. Takvîmü'l-edille üze¬ 
rine çoğu eserin tamamının veya bir bö¬ 
lümünün tahkikine yönelik birçok yüksek 
lisans ve doktora çalışması yapılmıştır. 
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Cüneyt Kaya), İstanbul 2008, s. 79-93; a.mlf., 
“An Early Response to al-Shafi‘i 'Isa b. Aban on 
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H Murteza Bedir 

r n 

TAKYİD 

( ) 

Mutlak bir lafzın vasıf, şart, zaman 
ve mekân gibi kayıtlarla 
sınırlandırılması anlamında 
fıkıh usulü terimi 
(bk. MUTLAK; ŞART; TAHSİS). 
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TALÂİ' b. RÜZZÎK 


r n 

TAKYÎDÜ’l-İLM 

( pJW! ) 

Hatîb el-Bağdâdî’nin 

(ö. 463/1071) 

hadislerin 

yazılması konusuna dair eseri. 

Hadislerin yazılması (kitâbet) konusunda 
çeşitli kaynaklarda yer alan ve birbiriyle 
çelişkili sanılan rivayetleri açıklamak üze¬ 
re kaleme alınmıştır. Müellif hadisleri yaz¬ 
manın bir sakıncası bulunmadığını ispat¬ 
lamayı amaçlamış, ilmi ezberleme ve yaz¬ 
ma dışında muhafaza etmenin mümkün 
olmadığını, hâfızasına güvenemeyenlerin 
ikinci yolu tercih edeceğini söylemiştir 
( Takyîdü’l- C ilm, s. 28). On bölümden mey¬ 
dana gelen eserde öncelikle hadislerin ya¬ 
zılması aleyhindeki merfû, mevkuf ve mak- 
tû rivayetler zikredilmiş, ardından bu ya¬ 
zım yasağının sebepleri üzerinde durul¬ 
muş, hadislerin yazılmasına izin veren ri¬ 
vayetler sıralanmış ve onları yazmanın fa¬ 
ziletine dair çeşitli görüşler aktarılmıştır. 

Bağdâdî hadislerin yazılmasını yasakla¬ 
yan rivayetlerin illetlerine işaret etmiş ve 
bunların özel durumlarla ilgili olduğunu be¬ 
lirtmiştir. Kitâbeti yasaklayan rivayetler 
hakkında tesbit edilen ortak illetlerin en 
önemlisi. Selefin Kur'ân-ı Kerîm’in yerini 
alması muhtemel başka bir metin oluş¬ 
turulmasından duyduğu endişedir. İlk dö¬ 
nemde ilim ehlinin sayıca azlığı sebebiy¬ 
le Kur'an’la hadis metinlerini birbirinden 
ayırt etmekte güçlük çekilmesi ihtimali 
de yazı aleyhinde bir gerekçe sayılmıştır. 
Ayrıca yazı araç ve gereçlerinin yetersizli¬ 
ği, yazının henüz gelişmediği bir dönem¬ 
de yazıya güvenilmesinin metinlerin mu¬ 
hafazasında birinci derecede önemli olan 
hâfızanm ihmaline yol açma endişesi bir 
başka gerekçe olarak ileri sürülmüş ve ha¬ 
disleri öğrenirken yazılı metin kullandıkla¬ 
rı halde sırf hâfızanm ihmal edilmemesi ve 
yazılı metinlerin ehil olmayan kişilerin eline 
geçmemesi için onları imha eden birçok 
Selef âliminden örnekler verilmiştir. 

Takyîdü'l- C ilm'm üçüncü bölümünde 
kaydedilen ve kitâbete ruhsat veren riva¬ 
yetlerin yazmayı yasaklayan rivayetlerden 
daha fazla olduğu görülmektedir. Ayrıca 
müellif, kitâbete izin veren rivayetler için¬ 
de delil ve mesned olmaya elverişli dürüm¬ 
dakilerin tamamını değil bir kısmını almış, 
meselenin daha iyi anlaşılması için söz ko¬ 
nusu rivayetlerin çeşitli tariklerini bir ara¬ 
ya getirmiştir. Hatîb el-Bağdâdî, sadece 


hadis yazma lehinde veya aleyhindeki riva¬ 
yetleri incelemekle kalmamış, konuyla do¬ 
laylı biçimde ilgisi olan bazı hususları da 
eserin dördüncü bölümünde ele almıştır. 
Edip ve şairlerin kitâbet konusuna katkı¬ 
ları, kitabın fazileti ve faydası, kitap telifi, 
kitap alım satımı yapanların durumu, kitap 
okuma alışkanlığı, kitap okumayı başka şey¬ 
lere tercih edenler, aşırı kitap sevgisinin ki¬ 
tap cimriliğine yol açması gibi konular bu¬ 
rada incelenmiştir. 

Eser, daha önceki çalışmalarda yer alan 
rivayetlere dayanmakla birlikte bu rivayet¬ 
lerin bir araya getirilmesi ve özellikle kar¬ 
şıt görüşlerin telif, izah ve tertip edilmesi 
bakımından kitap, hadislerin yazılması ko¬ 
nusunda ilk olma özelliğini taşımaktadır. 
Nevevî, Kâdî İyâz, İbn Hacer el-Askalânî, 
Bedreddin el-Aynî, Ahmed b. Muhammed 
el-Kastallânî ve Münâvî gibi âlimlere kay¬ 
naklık eden Takyîdü’l- C ilm birçok müel¬ 
lifin kitâbetü’l-hadîs konusundaki görüş¬ 
lerini etkilemiştir. Her bahiste konuya uy¬ 
gun düşen çok sayıda rivayet derleyen Bağ- 
dâdî bazı istisnalar dışında rivayetler hak¬ 
kında yorum yapmamaktadır. Özellikle ya¬ 
zım aleyhindeki rivayetlerin illetini açıkla¬ 
dığı bölümle hadis yazımına izin veren ri¬ 
vayetleri zikrettiği bölümün başında yazı¬ 
ya duyulan ihtiyacı izah ettiği kısım onun 
bu nâdir yorumlarını içeren yerlerdir. 

Takyîdü'l- C ilm \n nüshalarını ilk defa 
Aloys Sprenger tesbit etmiş ve eserden 
iktibaslarda bulunarak bir makale yayım¬ 
lamıştır (“On the Origin and Progress of 
Writing Down Historical Facts Among the 
Musulmans”, Journal of the Asiatic Society 
ofBengal, XXV |Kalküta 1856], s. 303-329, 
375-381). Sprenger’in burada kaydettiği 
metinler Hz. Peygamber zamanından iti¬ 
baren hadislerin yazıldığını göstermekte¬ 
dir. Goldziher de bu makaleyi ve başka de¬ 
lilleri esas alarak yazımın önceden beri var 
olduğunu söylemiş, ancak fırka çatışmala¬ 
rı yüzünden herkesin kendi görüşünü te¬ 
yit eden rivayetler uydurması üzerine riva¬ 
yet kargaşası doğduğunu, ehl-i re’y taraf¬ 
tarlarının hadis yazımını yasaklayan, ehl-i 
hadîsin ise yazıma cevaz veren rivayetler 
uydurduklarını iddia etmiştir. Ruth Mac- 
kensen bu konuya ilişkin makalesinde (bk. 
bibi.) kitâbet meselesine ve Bağdâdî'nin 
kitabına atıfla hadislerin yazımı konusun¬ 
da Goldziher’in görüşlerini tekrarlamış¬ 
tır. Ancak Hatîb el-Bağdâdî’nin Takyidü'l- 
c iim'de zikrettiği delillerin bu iddiaların yer¬ 
sizliğini ortaya koyacak nitelikte olduğu gö¬ 
rülmektedir. Ayrıca ilgili rivayetlerin ehl-i 


re’y ile ehl-i hadîs arasında bir mücadele¬ 
ye yol açmadığı bilinmektedir (Subhî es- 
Sâlih, s. 29). Takyîdü'l- C ilm birçok defa 
basılmıştır (nşr. Yûsuf el-Iş, Dımaşk 1949, 
baskı yeri yok, 1974; baskı yeri yok, 1988; 
nşr. Dânî b. Münîr Zehvî, Beyrut 2001). 
Yûsuf el-lş eserin giriş kısmında kitâbe¬ 
tü’l-hadîs, müellif ve eser hakkında bilgi 
vermiş, Bağdâdî'nin görüşlerini sonraki 
usulcülerin görüşleriyle karşılaştırmıştır. 
Neşirde esas aldığı Zâhiriyye Kütüphane¬ 
si nüshası müellifin talebesi Gays b. Ali b. 
Abdüsselâm el-Ermenâzî tarafından 462 
(1069) yılında istinsah edilip müellife arze- 
dilmiş ve onun nüshasıyla karşılaştırılmış- 
tır. Bu nüshada eksik olan veya okunama¬ 
yan kısımlar Berlin nüshasından tamam¬ 
lanmıştır (Zâhiriyye ve Berlin nüshaları 
için bk. Brockelmann, GAL, 1, 401; SuppL, 
I, 563-564). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hatîb el-Bağdâdî, Takyidü’Hilm (nşr. Yûsuf el- 
lş), Dımaşk 1974, s. 28, ayrıca bk. neşredenin gi¬ 
rişi, s. 1-27; 1. Goldziher, Muhammedanische Stu- 
dierı, Halle 1890, Ii, 194; Brockelmann, GAL, 1, 
401; SuppL, i, 563-564; Subhî es-Sâlih, Hadis 
İlimleri ve Hadis Istılahları (trc. M. Yaşar Kande- 
mir), Ankara 1973, s. 27-29; M. Mustafa A'zamî, 
İlk Devir Hadis Edebiyatı (trc. HulÛsi Yavuz), İs¬ 
tanbul 1993, s. 21; R. Mackensen, “Arabic Books 
and Libraries in the Umaiyad Period”, The Ame¬ 
rican Journal ofSemitic Languages and Litera- 
tures, LU (1936), s. 245-253; LIII (1937), s. 239- 
249; LIV (1937), s. 41-61; Ahmet Ateş, “el-Hatîb 
el-Bağdâdî ve Tâkyîd al-‘İlm Adlı Eseri”, ACIİFD, 
1/1 (1952), s. 91-103; P. L. Heck, “The Epistemo- 
logical Problem of VVriting in Islamic Civilizati- 
on: al-Hatib al-Bagdadi's (d. 463/1071) Taqyid al- 
‘ilm”, St.l, XCIV (2002), s. 85-114. 

S İBRAHİM HaTİBOĞLU 

r n 

TALÂİ* b. RÜZZÎK 

( Jp.jj JJ ) 

Ebüi-Gârât Talâi’ 
b. Rüzzîk el-Gassânî 
(ö. 556/1161) 

Fatımî veziri. 

495’te (1102) muhtemelen Mısır'da dün¬ 
yaya geldi. İrmîniye’de doğduğunu ileri sü¬ 
renler de vardır (M. Hamdî el-Münâvî, s. 
285). Ermeni asıllıdır; Mağribli olduğuna 
dair bir kayıt da bulunmaktadır (Makrîzî, 
İttFâzü’l-hunefâ 3 , s. 248). Babası Rüzzîk, Er¬ 
meni asıllı Fâtımî Veziri Bedr el-Cemâlî’nin 
hizmetinde bulunuyordu. İlme karşı me¬ 
rakı olan Talâi’ gençlik yıllarında Fâtımî or¬ 
dusunda görev aldı ve kumandanlığa ka¬ 
dar yükseldi. Onun İdarî göreviyle ilgili ilk 
kayıt 538 (1143) yılında Buhayre valisi ol- 
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TALÂİ' b. RÜZZÎK 


duğuna dairdir. Talâi‘, bu tarihte bedevi¬ 
lerden büyük miktarda kuvvet toplayarak 
isyan eden Muhammed b. Râfi' el-Levâtî’- 
yi yenip isyana son verdi (Makrîzî, el-Mün- 
tekâ, s. 135). Fâtımî Halifesi Zâfir-Bia’dâil- 
lâh döneminde İbn Mesâl’in vezirliğine kar¬ 
şı çıkan İskenderiye Valisi İbnü’s-Sellâr ve 
müttefiki Garbiye Valisi Abbas b. Ebü’l- 
Fütûh es-Sanhâcî'nin ordusunda kuman¬ 
dan sıfatıyla yer aldı. Bu savaşta İbn Me¬ 
sâl’in yenilgiye uğratılmasında önemli ro¬ 
lü oldu (544/1149). Daha sonra Asyût böl¬ 
gesinde Üşmûneyn ve Behnesâ’ya vali ta¬ 
yin edildi. Halife Zâfir’in öldürülmesinin ar¬ 
dından Vezir Abbas es-Sanhâcî’nin halifeli¬ 
ğe getirdiği çocuk yaştaki oğlu Fâiz-Binas- 
rillâh'ın ilk döneminde saray entrikaları ve 
siyasî cinayetler yüzünden saraya mensup 
kadınların kendisinden yardım istemeleri 
üzerine büyük bir kuvvetle Kahire'ye yö¬ 
neldi. Kahire’de yönetimi eline alan Talâi', 
el-Melikü’s-Sâlih unvanıyla vezir tayin edil¬ 
di (549/1154). Vezirliğinin ilk devrinde es¬ 
ki vezir Abbas'la iş birliği yapan birçok sa¬ 
ray mensubunu katletti, bir kısmını sürgü¬ 
ne gönderdi ve mallarını müsadere etti. 
İsyan çıkaran İhmîm ve Asyût Valisi Emîr 
Evhad b. Temîm’e karşı ordu gönderip va¬ 
liyi öldürttü. Talâi’ döneminde Fâtımî do¬ 
nanması ve kara birlikleri Haçlı toprakla¬ 
rına saldırılar düzenledi. Sicilya’dan gelen 
bir Frank donanmasının Tinnîs’e saldır¬ 
masının ardından Fâtımî donanması 550 
(1155) yılında Haçlılar’ın elinde bulunan Sûr 
şehrini tahrip ederek ganimetle geri dön¬ 
dü. Talâi’, Haçlılar'la Fâtımîler arasında ya¬ 
pılan mütarekenin bozulması üzerine 552 
(1157) yılından itibaren Haçlı topraklarına 
saldırı emri verdi. Gazze, Askalân, Akkâ, 
Şevbek ve Beyrut gibi şehirlere saldırılar 
düzenlendi. 553’te (1158) 4000 kişilik bir 
Fâtımî ordusu Haçlılar'ı Tellülacûl ve Arîş’- 
te iki defa mağlûp etti. Fâtımî birlikleri Ku¬ 
düs’e yaklaşınca Haçlılar barış istediler. 
Talâi', bu dönemde Haçlılar’a karşı Nûred- 
din Mahmûd Zengî ile iş birliği yapmak 
için girişimlerde bulundu. Bu sırada Bizans 
elçisi Kahire'ye gelip Sicilya'ya karşı Talâi’e 
ittifak teklif etti. Nûreddin Zengî ile iş bir¬ 
liği yapmayı tercih eden Talâi’ onun 554’- 
te ( 1159) Haçlılar'a karşı hücumlarına as¬ 
ker göndererek destek oldu. Suriye bölge¬ 
sinden gelebilecek bir saldırıya karşılık Bil- 
bîs şehrinde bir kale yaptırdı. İskenderiye 
Valisi Tarhan ve kardeşi İsmâil’in giriştiği 
isyanı kısa sürede bastırdı. Talâi’, Halife Fâ- 
iz'in 555’te (1160) erkek çocuk bırakma¬ 
dan ölümü üzerine Hâfız-Lidînillâh’ın toru¬ 


nu Abdullah’ı Âdıd-Lidînillâh lakabıyla Fâ- 
tımî halifesi ilân etti. Kızını halife ile evlen¬ 
diren Talâi’in bütün yetkileri elinde topla¬ 
ması hem halifeyi hem de saray mensup¬ 
larını rahatsız etmeye başladı. Zâfir’in kız 
kardeşinin planladığı bir suikast sonucun¬ 
da sarayında saldırıya uğrayıp ağır şekil¬ 
de yaralanan Talâi’ 19 Ramazan 556’da 
(11 Eylül 1161) öldü. Ölümünün ardından 
oğlu Rüzzîk, el-Melikü’l-Âdil unvanıyla ve¬ 
zir oldu. 

Talâi’ melik unvanını alan ilk Fâtımî ve¬ 
ziridir. Güçlü vezir geleneğinin son tem¬ 
silcisi olan Talâi', Mısır’da birçok İdarî dü¬ 
zenleme yapmıştır. Devlet mâliyesini ıslah 
etmek için bölge valilerini hâzineye belli 
bir meblağ vermeleri kaydıyla ve altı ay 
gibi kısa sürelerle tayin etmeye başlamış 
valilerin sık sık değişmesi yüzünden yılda 
iki defa vergi ödemek zorunda kalan hal¬ 
kın şikâyetleri giderek artmıştır. Talâi’, Fâ- 
tımîler’in son dönemindeki siyasî istikrar¬ 
sızlıktan kaynaklanan ekonomik problem¬ 
leri ve devlet mâliyesini düzeltmeye çalış¬ 
mış, ancak tekelciliğe bağlı olarak fiyatla¬ 
rın artması Mısır ekonomisini olumsuz yön¬ 
de etkilemiştir. Onun döneminde Fâtımî- 
ler milletlerarası siyasette oldukça etkili 
olmuş; Bizans, Haçlılar ve Zengîler’ie iliş¬ 
ki içinde bulunmuştur. Kültürlü bir vezir 
olan Talâi' şairleri ve ilim adamlarını hima¬ 
ye ederdi. Kendisi de iyi bir şair olup diva¬ 
nı yayımlanmıştır (Dîoânü’L-uezîri’l-Mışrî 
Talâ T b. Rüzzîk, nşr. Ahmed Ahmed el- 
Bedevî, Kahire 1958; nşr. Muhammed Hâ- 
dî el-Emînî, Necef 1964). Talâi’in Kahire 
surları dışında Bâbüzüveyle yakınında 555’- 
te (1160) inşa ettirdiği Sâlih Talâi’ Camii 
günümüze ulaşmıştır. 
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TALÂK 

( JMkJI ) 

Belli lafızlarla 
nikâh akdinin bozulması, 
boşama ve boşanma anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte “serbest kalmak / serbest bı¬ 
rakmak, bağından kurtulmak / bağını çöz¬ 
mek" anlamındaki talâk kelimesi fıkıh te¬ 
rimi olarak belli lafızlarla nikâh akdinin bo¬ 
zulmasını ifade eder. Türkçe karşılığı bo¬ 
şama ve boşanmadır. Kur’ân-ı Kerîm’in 65. 
sûresine isim olan talâk ve aynı kökten tü¬ 
reyen kelimeler âyet ve hadislerde çok de¬ 
fa terim anlamıyla geçer (M. F. Abdülbâkî, 
el-Mufcem, “tik" md.; Wensinck, el-Mıfcem, 
“tik” md.). Başlangıçtan itibaren hadis ve 
fıkıh kaynaklarında “kitâbü't-talâk" boşan¬ 
mayla ilgili konuların ele alındığı önemli 
bir bölüm oluşturur. 

İslâm dini neslin devamı için tek yol olan 
evliliği teşvik etmiş, eşlerin evlilik birliği¬ 
ni, karşılıklı sevgi ve saygı ortamını olabil¬ 
diğince korumalarını istemiş, talâkı da an¬ 
cak evliliğin sürmesine imkân kalmadığın¬ 
da başvurulabilecek bir çözüm şekli ola¬ 
rak meşrû saymış, bazı dinlerde ve hukuk 
sistemlerinde görüldüğü gibi kâğıt üze¬ 
rinde evli kalıp gönül ve bedence ayrı yaşa¬ 
mayı uygun görmemiştir. Kur’an ve Sün- 
net’te talâkın meşruiyeti açıkça ifade edil¬ 
mekle birlikte (meselâ bk. el-Bakara 2/228- 
232, 236-237, 241; et-Talâk 65/1-2; Buhârî, 
“Talâk", 1-4) evlilik bağının önemli bir se¬ 
bep bulunmadıkça keyfî şekilde sona er¬ 
dirilmesi tasvip edilmemiştir. Erkeklere eş¬ 
leriyle iyi geçinmelerini ve onların kusurla¬ 
rını değil olumlu yönlerini görmeye çalış¬ 
malarını öğütleyen âyet ve hadisler yanın¬ 
da (en-Nisâ 4/19; Müslim, “Radâ c ”, 63), 
“Helâl şeyler içerisinde Allah’a en sevim¬ 
siz geleni boşamadır" (Ebû Dâvûd, “Talâk”, 
3) ve, “Evlen, fakat boşanma. Allah zevk 
için evlenip boşanan erkek ve kadınları sev¬ 
mez” (Heysemî, A îecma"u’z-zevâ , id, IV, 335) 
gibi hadislerde boşamanın dinen hoş kar¬ 
şılanmadığı açıkça belirtilmiştir. Kur’ân-ı 
Kerîm’de aile içi anlaşmazlığın ortaya çık¬ 
ması halinde evliliğin devamını sağlamaya 
yönelik bazı tedbirlere başvurulmasının, 
geçimsizliğin devam etmesi durumunda 
erkek ve kadının ailelerinden seçilecek ha¬ 
kemlerin onların arasını bulmaya gayret 
etmesinin istenmesi de (en-Nisâ 4/34-35, 
128) karı-koca arasındaki uyuşmazlıkların 
ilk çözüm yolunun boşanma olmaması ge¬ 
rektiğini ortaya koymaktadır. 
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İslâm hukuk literatüründe dar anlamıy¬ 
la talâk evlilik birliğinin koca ve belli du¬ 
rumlarda kadın tarafından tek yanlı ira¬ 
de beyanıyla sona erdirilmesini ifade eder. 
Fıkıh eserlerinde talâk için “belirli bir lafız 
ya da onun yerine geçen bir sözle hemen 
ya da gelecekte nikâh bağının ortadan kal¬ 
dırılması" ve “bir sebebe bağlı olmadan 
kocanın nikâhı sona erdiren tasarrufu” 
gibi tanımlar verilmektedir. Kocanın karı¬ 
sıyla belli bir bedel karşılığında anlaşma¬ 
sıyla (muhâlea) veya hâkim kararıyla evli¬ 
liğin sona erdirilmesi de (tefrik) geniş an¬ 
lamıyla talâk kapsamında görülmekle bir¬ 
likte çağdaş İslâm hukukçularının genel 
temayülü, talâkın sadece “eşlerden biri¬ 
nin tek taraflı iradesiyle gerçekleşen boşa¬ 
ma” anlamında kullanılması gerektiği yö¬ 
nündedir. Fesih, evlilik birliğinin akid anın¬ 
da var olan veya sonradan meydana gelen 
bir eksiklik yüzünden bozulmasıdır. Me¬ 
selâ şahitsiz evlenme ve eşlerden birinin 
irtidad etmesi durumunda fesih söz ko¬ 
nusudur. Bununla birlikte evliliği sona er¬ 
diren sebeplerden bazılarının talâk mı fe¬ 
sih mi sayılacağı fakihler arasında tartışıl¬ 
mıştır. Fesih evliliği hemen sona erdirir, 
talâk ise ric’î veya bâin şekillerine göre 
farklı sonuçlar doğurur; fesih talâk sayı¬ 
sını etkilemez. Öte yandan fâsid nikâhın 
erkek tarafından sona erdirilmesine Ha- 
nefîler “mütareke” adını vermiştir. Kazâî 
boşanma sebeplerinden biri olan ve koca¬ 
nın “eşiyle cinsel ilişkide bulunmamak üze¬ 
re yaptığı yemin” anlamına gelen îlâ, “ko¬ 
canın karısını annesine veya kendisine ebe¬ 
diyen nikâh düşmeyecek yakınlarına ben¬ 
zetmesi" anlamındaki zıhâr ve kadının ken¬ 
disini zina ile itham eden kocasıyla yemin- 
leşmesini ifade eden liân da fıkıh literatü¬ 
ründe talâk bölümlerinde ele alınan baş¬ 
lıca konulardandır. 

Flükümlerin amaçları (hikmet-i teşri') bağ¬ 
lamında yapılan açıklamalarda talâkla ilgi¬ 
li naslarda boşama yetkisinin prensip iti¬ 
bariyle erkeğe verilmesi ve boşamanın mey¬ 
dana gelebilmesi için hâkimin hükmüne 
gerek görülmemesi, evlilik hukukunda er¬ 
kek ve kadına yaratılışlarından gelen fark¬ 
lı yapı ve kişilik özelliklerine göre değişik 
görevler verilmesi ve evlilik hayatının so¬ 
rumluluklarının birinci derecede kocaya 
yüklenmesiyle açıklanır. Ancak bu yetkinin 
kötüye kullanılmasına karşı mânevî mü¬ 
eyyideler öngörüldüğü gibi kadının mehir 
hakkına sınır konmayıp boşama anında 
ödenmesi gereken mehr-i müeccelin yük¬ 
sek tutulmasına imkân sağlanması gibi 
koca için maddî açıdan caydırıcı tedbirler 


de alındığına dikkat çekilir. Nitekim İslâm 
tarihine bütüncül bir bakış yapıldığında bu 
konuda erkeğe tanınan yetkinin boşanma¬ 
ları hızlandıran bir etken olmadığı, müslü- 
man toplumlardaki dinî, İçtimaî ve ahlâkî 
telakkilerin ve bu anlayışa dayalı eğitimin 
aile bağlarını güçlendirici ve keyfî boşama¬ 
ları önleyici bir işleve sahip bulunduğu gö¬ 
rülür. Ayrıca kocanın talâk yetkisi alter¬ 
natifsiz olmayıp evlilik akdi esnasında ve¬ 
ya daha sonra koca tarafından kadına bo¬ 
şama yetkisi tanınması durumunda ka¬ 
dın da herhangi bir sebep göstermeksi¬ 
zin boşama hakkına sahip olabilmekte, ge¬ 
çerli sebep ileri sürülmesi halinde kadının 
talebi üzerine hâkim de eşleri ayırabilmek¬ 
tedir. Mutlak anlamıyla talâk meşrû sayıl¬ 
makla birlikte fakihler, kocanın karısını bo¬ 
şamasının normal şartlardaki hükmü ko¬ 
nusunda farklı görüşler ileri sürmüş, ba¬ 
zıları bunun kural olarak mubah, bazıları 
ise haram olduğunu söylemiştir. Ayrıntıya 
inildiğinde farklı durumlarda talâkın vâcip, 
mendup, mubah, haram veya mekruh hük¬ 
münü alabileceği kabul edilmiştir. Mese¬ 
lâ îlâ yemini eden ve dört aylık bekleme 
süresinin ardından eşine dönmeyi redde¬ 
den kocanın karısını boşaması çoğunluğa 
göre vâcip, geçimsizlik yüzünden kendisini 
boşamasını isteyen karısını boşaması men¬ 
dup, huyundan hoşlanmadığı eşini boşa¬ 
ması mubah, sebepsiz yere boşaması mek¬ 
ruh veya haram, ayrıca bidri talâk haram 
sayılmıştır. 

Flanefîler’e göre talâkın temel unsuru 
(rükün) sîgadır. Rüknü daha geniş anlam¬ 
da kabul eden diğer mezheplere göre ise 
talâkın unsurları taraflar, yetki ve sîgadır. 
Sîgada aslolan sözdür, ancak bazı durum¬ 
larda yazı ve işaret de söz yerine geçebi¬ 
lir. Tek başına talâk niyeti talâk sayılmaz. 
Boşama sarih veya kinayeli sözlerle gerçek¬ 
leşir. Sarih talâk, boşama iradesi kendisin¬ 
den açıkça anlaşılan ve örfen bu anlamda 
kullanılan sözlerle olur. Fakihler talâkın ve 
aynı kökten türeyen kelimelerin sarih ol¬ 
duğunda ittifak etmiştir. Şâfiî ve Hanbelî- 
ler “firâk” ve “serâh” kökünden türeyen 
kelimeleri de sarih kapsamında sayar. Bu 
tür irade beyanı kişinin talâk niyetini açık¬ 
ça gösterdiğinden artık tekrar niyet ve ha¬ 
lin delâleti araştırması yapılmaz. Kinayeli 
sözler ise hem talâka hem başka anlam¬ 
lara gelebileceğinden bu sözlerin talâk ira¬ 
desine delâlet etmesi ve niyet gerekli gö¬ 
rülür. Mâlikîler’e göre ise yaygın biçimde 
talâkı ifade etmek üzere kullanılan belli bir 
kinayeli lafzın söylendiği veya güçlü kari¬ 
nelerin olduğu durumlarda niyete bakıl¬ 


maz. Arapça dışındaki dillerde de talâkı 
sarih ya da kinayeli biçimde ifade eden ke¬ 
limeler bulunduğunu dikkate alan fakih¬ 
ler bu konuda o dili konuşanların kullanım 
ve örfüne bakılması gerektiğini belirtir. 
Mânasını bilmeden talâk lafzını söyleme¬ 
nin boşama sayılmayacağı hususunda gö¬ 
rüş birliği vardır. Boşama kastı olmadığı 
halde başka söz söylemek isterken yan¬ 
lışlıkla talâk lafzını söyleme durumunda 
Hanefî ve Hanbelîler’e göre talâk diyâne- 
ten değil kazâen vâki olur: zira hâkim ni¬ 
yete değil lafza göre hüküm verir. Mâliki 
ve Şâfiîler’e göre ise karinelerden hatanın 
varlığı anlaşılıyorsa talâk geçerli sayılmaz. 
Talâkın yazıyla ifade edilmesi halinde ço¬ 
ğunluğa göre kocanın niyetine bakılır; ba¬ 
zı fakihlere göre yazı açıksa niyete bakıl¬ 
maz. İşaretle talâkın geçerli kabul edile¬ 
bilmesi için çoğunluğa göre kocanın dilsiz 
olması şarttır; Hanefîler buna yazmayı bil¬ 
memesi şartını da ilâve eder. Konuya iliş¬ 
kin hadis sebebiyle, şaka yoluyla yani bo¬ 
şama niyeti bulunmaksızın ve sarfettiği 
sözle hakiki veya mecazi bir mâna kastet- 
meksizin boşama lafzını kullanan kişinin 
talâkı fakihlerin çoğunluğunca geçerli sa¬ 
yılır. Koca boşamaya ilişkin irade beyanını 
kayıtsız ve şartsız (müneccez) olarak yapa¬ 
bileceği gibi bunu ta'likî şarta bağlayabi¬ 
lir veya bir zamana izâfe edebilir. Büyük 
çoğunluğa göre talâkın ta'likî şarta bağ¬ 
lanması halinde şart gerçekleşince talâk da 
gerçekleşir. Gerçekleşmesi mümkün olma¬ 
yan bir şarta yapılan ta'lik hükümsüzdür 
(lağv). Zâhirî ve Ca'ferîler’e göre ta'likî şar¬ 
ta bağlanan talâk geçerli değildir. Takıy- 
yüddin İbn Teymiyye ve İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye’ye göre ise bir şeyi yaptırmak veya 
engellemek ya da bir haberin doğruluğunu 
tekit etmek için yapılan şartlı talâkta ko¬ 
canın gerçek niyeti talâk olmadığından ta¬ 
lâk gerçekieşmeyip sadece yemin kefâreti 
gerekir; ancak yemin kastıyla yapılmayan 
şartlı talâk geçerlidir. Talâk Allah’ın dile¬ 
mesine bağlanarak (“inşallah” sözüyle bir¬ 
likte) söylenirse Hanefî ve Şâfiîler’e göre 
geçersiz, Mâlikî ve Hanbelîler’e göre ge¬ 
çerli sayılır. Talâkın ileriki bir zamana izâ¬ 
fe edilmesi halinde çoğunluğa göre talâk 
o zaman gelince, Mâlikîler’e göre ise he¬ 
men gerçekleşir. 

Fakihlerin büyük çoğunluğuna göre bu¬ 
lûğa ermiş olmak talâkın geçerlilik şartla- 
rındandır; Hanbelîler’in çoğunluğuna gö¬ 
re ise boşanmanın anlamını bilen, bulûğa 
ermeye yaklaşmış mümeyyiz küçüğün ta¬ 
lâkı da geçerlidir. Talâk tasarrufunda bu¬ 
lunacak kişinin aklî dengesinin yerinde ol- 
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ması gerekir; akıl hastasının, bunağın (ma‘- 
tûh), hastalık vb. sebeplerle aklî dengesi¬ 
ni kaybeden kimsenin talâkı geçerli değil¬ 
dir. Aklı ve şuuru yerinde, ne söylediğinin 
farkında olan kişinin öfkeyle söylediği ta¬ 
lâk sözü ittifakla geçerli, öfke halinde akıl 
ve şuurunu tamamen kaybeden kişinin 
talâkı ittifakla geçersizdir. Aklı ve şuuru 
tamamen yok olmamakla birlikte aşırı öf¬ 
keden dolayı kendisinden hezeyan türü 
sözler ve davranışlar sâdır olan kimsenin 
talâkının geçerli sayılıp sayılmadığı tartı¬ 
şılmıştır. Fakihlerin çoğunluğuna göre bu 
durumdaki kişinin talâkı geçerlidir (Buhû- 
tî, V, 235; Muhammed b. Ahmed ed-Desû- 
kı, 11, 266; İbn Âbidîn, 111, 243-244; Abdül- 
hamîd eş-Şirvânî, VIII, 32). Hanbelîler’den 
İbnü'l-Kayyim el-Cevziyye ise şöyle bir ayı¬ 
rım yapar: Aklî melekeleri yerinde, ne de¬ 
diğini ve ne kastettiğini bilen hafif öfkeli 
kişinin tasarrufları ittifakla muteberdir; ne 
dediğini ve ne kastettiğini bilmeyen aşırı 
öfkeli kişinin tasarrufları ittifakla muteber 
değildir. Bu iki durumun arasında kalan 
ve aklını yitirmiş gibi olmayan öfkeli kişi¬ 
nin talâkı tartışmalıdır. İbnü’l-Kayyim ko¬ 
nuyla ilgili deliller uyarınca bu durumda¬ 
ki kişinin talâkının muteber sayılmaması 
gerektiğini ileri sürer ( Iğâsetü’l-lehfân, s. 
38-39). İbn Âbidîn, bazı Hanefî fakihleri- 
nin açıklamalarını delil göstererek öfkeli 
kişinin talâkının geçersiz kabul edilmesi 
için onun ne dediğini hiç bilmeyecek bir 
durumda olması gerekmediği, söz ve dav¬ 
ranışlarının çoğunda normalin dışına çık¬ 
ma ve hezeyan halinin görülmesinin ye¬ 
terli olacağı görüşünü tercih etmiştir ( Red- 
dü’l-muhtâr, III, 243-244). Bu görüş ayrılı¬ 
ğında özellikle, “İğlâk halinde boşama ve 
âzat etme yoktur” hadisinde geçen [Müs- 
ned, VI, 276; İbn Mâce, “Talâk”, 16) ve “ka¬ 
pamak, kilitlemek” anlamına gelen iğlâk 
kelimesinin yorumu etkili olmuş, çoğun¬ 
luk bunu baskı (ikrah), bazı âlimler öfke 
şeklinde yorumlamıştır. Kur'an ve Sün- 
net’in usulüne uygun talâkla ilgili düzen¬ 
lemeleri, bazı sahâbe ve tâbiîn fakihieri- 
nin konuya ilişkin tavırları ve öfkenin kişi¬ 
nin düşünmesini engellediği gerçeği dik¬ 
kate alındığında şiddetli öfke halindeki ta¬ 
lâkın muteber sayılmaması gerektiği gö¬ 
rüşünün nasların ruhuna daha uygun ol¬ 
duğu söylenebilir. Haram yolla sarhoş olan 
kişinin talâkı dört mezhep fakihlerinin ço- 
ğunluğunca geçerli sayılmıştır. Fıkıh tari¬ 
hi boyunca ciddi tartışmalara yol açan bu 
yaklaşımın pratik sonuçları ile sahâbeden 
ve hemen her mezhepten fakihlerin karşı 
görüşte bulundukları dikkate alınarak Os¬ 
manlI Hukük-ı Âile Kararnâmesi’nden iti¬ 


baren İslâm ülkelerindeki yasal düzenle¬ 
melerde genellikle sarhoşun talâkının mu¬ 
teber sayılmadığı hükmü benimsenmiştir. 
Diğer üç mezhebin aksine Hanefî mezhe¬ 
binde baskı altındaki kişinin talâkının ge¬ 
çerli sayılması ve bunun pratikte ortaya çı¬ 
kardığı sorunlar geniş biçimde tartışılmış 
ve adı geçen kararnâmede bu tür talâkın 
da geçerli olmayacağı hükme bağlanmış¬ 
tır. Malını boş yere sarfeden ve harcama¬ 
larında israf eden kimse (sefih), İslâm hu¬ 
kukçularının büyük çoğunluğuna göre ev¬ 
lilik akdi yapmaya ehil sayıldığı gibi malî 
tasarruflardan olmayan evlilik akdini so¬ 
na erdirme işlemini de yapmaya ehildir. 
Tâbiîn âlimlerinden Atâ b. Ebû Rebâh'a 
göre talâk kendi zararına bir tasarruf ol¬ 
duğu için sefihin bu işlemi yapabilmesi ve¬ 
lisinin iznine bağlıdır. Kocanın ölüm has¬ 
talığında yaptığı talâk geçerli sayılmakla 
birlikte karısının belirli şartlarla kendisine 
mirasçı olmaya devam edeceği çoğunluk 
tarafından kabul edilmiştir. Talâkın geçer¬ 
li sayılabilmesi için sahih bir nikâhın haki¬ 
katen veya hükmen varlığı gerekir. Zifa¬ 
fın gerçekleşip gerçekleşmemesi boşama¬ 
nın geçerliliğini etkilemez. Ric’î talâktan 
sonraki iddet süresinde evlilik hükmen de¬ 
vam ettiğinden bu süre içinde talâk dört 
mezhebe göre geçerlidir. Fâsid nikâhta ta¬ 
lâk değil mütareke veya fesih söz konusu¬ 
dur. 

İslâm hukukçularının büyük çoğunluğu¬ 
na göre boşama esnasında şahit bulun¬ 
durmak mendup görülürken sahâbeden 
Hz. Ali, İmrân b. Husayn, tâbiînden Atâ 
b. Ebû Rebâh, İbn Şîrîn ve İbn Cüreyc ile 
Muhammed Ebû Zehre, Abdurrahman 
es-Sâbûnî, Ahmed Muhammed Şâkir, M. 
Yûsuf Mûsâ ve Ali el-Hafîf gibi çağdaş âlim¬ 
ler boşamayla ilgili iki şahit tutmaya yö¬ 
nelik emrin (et-Talâk 65/2) vücûb ifade et¬ 
tiği ve boşama esnasında iki şahit bulun¬ 
durulmasının konuya ilişkin hak ve men¬ 
faatlerin korunması için gerekli olduğu ka¬ 
naatindedir. Özellikle son dönemlerde ta¬ 
lâk yetkisinin kötüye kullanılmasını önle¬ 
mek ve boşamanın usulüne göre gerçek¬ 
leşmesini sağlamak için bazı durumlarda 
devletin müdahalesi meselesi yoğun bi¬ 
çimde gündeme gelmiştir. Bu müdahale¬ 
nin naslardaki başlıca dayanakları arasın¬ 
da şu hususlara dikkat çekilir; a) Boşan¬ 
ma durumunda iddetin sayılması emrinin 
(et-Talâk 65/1 ) muhatabı bir görüşe göre 
hâkimlerdir; nitekim boşanmadan sonra 
yapılacak evliliğin sahih olabilmesi için id¬ 
detin başlangıç ve bitiş tarihlerinin tesbit 
edilmesi gerekmektedir, b) Karı kocanın 
arasının açılmasından endişe duyulması 


halinde erkek ve kadının ailelerinden bi¬ 
rer hakem gönderilmesi emrinin (en-Ni- 
sâ 4/35) muhatabının da hâkimler olduğu 
söylenmiştir, c) Hz. Peygamber’in, karısı¬ 
nı hayız durumunda boşayan Abdullah b. 
Ömer’e karısına dönüp onu sünnet üzere 
boşamasını (aş.bk.) ve Sâbit b. Kays b. 
Şemmâs'a kendisiyle birlikte yaşamak is¬ 
temeyen karısını mehir olarak verdiği bah¬ 
çeyi geri almak şartıyla boşamasını em¬ 
retmesi (Buhârî, “Talâk”, 12), devletin ve 
onu temsilen hâkimin belirli durumlarda 
evliliği sona erdirme yetkisinin bulundu¬ 
ğunu göstermektedir. Hukük-ı Âile Karar- 
nâmesi'nde boşanmaların tescili usulü ge¬ 
tirilmiş (md. 131) ve OsmanlI Ceza Kanu¬ 
nu, “Zevcesini tatlik ettiğini on beş gün 
zarfında hâkime ihbar etmeyen bir kim¬ 
se bir haftadan bir aya kadar hapsolunur" 
hükmünü düzenlemiştir (md. 200) Birçok 
İslâm ülkesinin aile kanunlarında yukarı¬ 
daki deliller yanında istihsan ve maslahat 
gibi delillerle de desteklenerek ileride in¬ 
kâr edilmesi halinde miras, mehir ve id¬ 
det gibi hak ve borçların tesbiti için bo¬ 
şanmanın tescil edilmesinin gerekli sayıl¬ 
dığı hükmü benimsenmiştir. 

Talâk Çeşitleri. Talâk, evliliği sürdürebil¬ 
mek için yeni akde ihtiyaç bulunup bulun¬ 
maması açısından “ric’î" ve “bâin”, Kur'an 
ve Sünnet’e uygunluk açısından “sünnî" 
ve “bid’î” kısımlarına ayrılır. 1. Ric’î talâk. 
Erkeğin yeni nikâh akdine gerek kalma¬ 
dan iddet süresi içinde eşine dönebildiği 
boşamadır. Boşamanın ric’î sayılabilmesi 
için birinci veya ikinci talâk olması, taraf¬ 
ların fiilen karı-koca hayatı yaşamış olma¬ 
ları, boşamanın bir bedel karşılığında ya¬ 
pılmaması ve Hanefîler’e göre sarih ya da 
sarihe yakın belli lafızlarla gerçekleşmesi 
gerekmektedir. Sarihe yakın sayılan bazı 
istisnalar dışında kinayeli lafızlarla yapılan 
talâk Hanefîler'e göre bâin sayılırken di¬ 
ğer üç mezhebe göre ister sarih ister kina¬ 
yeli lafızla yapılsın talâk kural olarak ric’î- 
dir. Ric’î talâkta koca iddet süresi içinde 
kadının rızası bulunmasa da sözle veya ev¬ 
lilik hayatını fiilen sürdürerek eşine döne¬ 
bilir; ancak sözle yapılması ve bu esnada 
şahitlerin bulundurulması, dolayısıyla in¬ 
sanların bu olaydan haberdar edilmesi 
menduptur. İddet süresi içinde ric’at edil¬ 
memesi halinde ayrılık bâin talâka dönü¬ 
şür. Evlilik bağı devam ettiğinden ric’î ta¬ 
lâk sebebiyle beklenilen iddet süresi için¬ 
de eşlerden birinin vefat etmesi halinde 
diğeri ölene mirasçı olur. Ölüm veya talâk 
hadisesine bağlanan müeccel mehir ric’î 
talâkla muacceliyet kesbetmez; fakat id¬ 
detin bitiminde muaccel hale gelir. Mehir 
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fakihlerin çoğunluğunca nikâh akdinin bir 
sonucu ve Mâlikîler’ce nikâhın şartların¬ 
dan biri kabul edildiğinden mehir belir¬ 
lenmemiş olsa veya belirlenen mehir bir 
sebeple geçersiz sayılsa bile kadına misil 
mehir, zifaf olmadan boşama durumunda 
da kararlaştırılan mehrin yarısının öden¬ 
mesi gerekir. Mehir belirlenmeden evle¬ 
nen kadının (müfevviza) zifaftan önce bo¬ 
şanması durumunda ise ona misil mehirin 
yarısı değil, müt'a adıyla bir ödeme yapılır 
(bk. MEHİR; TEFVİZ). Bir arada bulunma¬ 
nın evliliğin devamını sağlayacağı ümidiy¬ 
le ricl talâkla boşanan kadının iddet süre¬ 
since kocasının evinde veya onun göster¬ 
diği evde kalması (süknâ) gerekli kılınmış¬ 
tır. Genel olarak iddet süresi içinde kadı¬ 
nın nafaka ve süknâ hakkı bulunmakla bir¬ 
likte ayrıntıda farklı görüşler vardır. 

2. Bâin talâk. Tarafların tekrar bir ara¬ 
ya gelebilmesi için yeni nikâh akdinin ge¬ 
rekli sayıldığı boşamadır. Bu şekilde ger¬ 
çekleşen boşamaya “ibâne” denir. Zifaftan 
önce veya bedel karşılığında gerçekleşme¬ 
si ve Hanefîler'e göre kinayeli lafızların kul¬ 
lanılması durumunda talâk bâin olur. Ta¬ 
lâk sayısının bir veya iki olması halinde bu¬ 
na küçük ayrılık (el-beynûnetü's-suğrâ) de¬ 
nir ve taraflar, ister iddet süresi içinde is¬ 
ter iddet bitiminde yeni nikâh akdiyle tek¬ 
rar bir araya gelebilir. Talâk sayısının üçe 
ulaşması durumunda meydana gelen ay¬ 
rılığa büyük ayrılık (el-beynûnetü’l-kübrâ) adı 
verilir ve kadın başka bir erkekle evlenip 
boşanmadan eski kocasıyla yeniden nikâh- 
lanamaz. Üç talâktan sonra eski karı ko¬ 
canın tekrar evlenmesini sağlamak ama¬ 
cıyla kadının başka bir erkekle yaptığı hi¬ 
leli evlilik ve bu hilenin tarafları Hz. Pey¬ 
gamber tarafından lânetlenmiştir (bk. HÜL¬ 
LE) Üç talâktan sonra kadın evlendiği baş¬ 
ka bir erkekten boşanıp tekrar eski eşine 
dönerse kocanın yeniden üç talâk hakkına 
sahip olacağında ihtilâf yoktur. Ancak ikin¬ 
ci evlilik bir veya iki talâkla boşanan kadın 
için söz konusu edildiğinde Ebû Hanîfe ve 
Ebû Yûsuf’a göre koca yeniden üç talâk 
hakkını elde ederken Muhammed b. Ha- 
san’ia diğer üç mezhebe göre yalnız ilk ev¬ 
lilikten geriye kalan talâk hakkına sahip 
olur. Bâin talâk veya fesih sebebiyle bek¬ 
lenen iddet süresi içinde gerçekleşen ye¬ 
niden boşamanın geçerliliği hakkında fark¬ 
lı görüşler bulunmaktadır. Hanefîler, bey- 
nûnet-i suğrâ ile bazı fesih durumlarında 
beklenen iddet süresi zarfında vâki olan 
talâkı geçerli sayarken diğer mezhepler 
aksi görüş beyan etmektedir. 

3. Sünnî talâk. Erkeğin karısını cinsel 
ilişkinin bulunmadığı temizlik döneminde 


boşamasıdır. Buhârî (“Talâk", 1) bu tanı¬ 
ma iki şahit tutmayı da eklemiştir. Bu tür 
talâkın Kur’an ve Sünnet’e uygun sayıla¬ 
rak bu isimle anılması özellikle, “Kadınları 
boşayacağınızda onları iddetlerini göze¬ 
terek boşayın” âyetiyle (et-Talâk 65/1) ka¬ 
rısını hayız halinde boşayan oğlunun duru¬ 
munu soran Hz. Ömer’e Resûl-i Ekrem’in 
verdiği şu cevaba dayandırılır: “Ona em¬ 
ret, karısına dönsün; karısı temizlenip ha¬ 
yız görünceye ve tekrar temizleninceye ka¬ 
dar onu nikâhında tutsun. Bundan sonra 
dilerse onu tutar, dilerse cinsel ilişkide bu¬ 
lunmadan boşar. İşte Allah'ın kadınların 
boşanmasında gözetilmesini emrettiği 
iddet budur” (Buhârî, “Talâk”, 1). Talâkta 
böyle bir yol izlenmesini istemenin sebebi 
hakkında yapılan açıklamalar şöylece özet¬ 
lenebilir: Kadının ay hali döneminde ge¬ 
nellikle meydana gelen bedensel ve ruh¬ 
sal değişiklikler eşler arasındaki geçimsiz¬ 
liği etkileyebileceğinden boşama gibi cid¬ 
di sonuçları olan ve soğuk kanlılıkla düşü¬ 
nülüp kararlaştırılması gereken bir tasar¬ 
rufun bu devrede gerçekleştirilmesi uy¬ 
gun değildir. Temizlik döneminde olmak¬ 
la birlikte cinsel ilişkiden sonra vuku bu¬ 
lan boşamanın da evlilik birliğine son ver¬ 
me irade ve kararlılığından ziyade ârızî bir 
sebepten kaynaklanmış olması kuvvetle 
muhtemeldir. Sünnî talâk anlık öfke, ârızî 
duygu ve düşüncelerin etkisi altında son¬ 
radan pişmanlık duyulacak adımlar atıl¬ 
masını ve aile yuvasının dağılmasını önle¬ 
mek için alınan tedbirlerden biridir. Bir de¬ 
fada üç talâkla boşama Hanefî ve Mâlikî- 
ler'e göre sünnete aykırıdır, Şâfiîler'e göre 
değildir; Hanbelî mezhebinde her iki yön¬ 
de görüş belirtilmiştir. 

4. Bid'î talâk. Erkeğin, karısını hayızlı 
yahut nifaslı iken veya cinsel ilişkide bu¬ 
lunduğu temizlik döneminde boşaması¬ 
dır. Fakihlerin çoğunluğuna göre ister ay¬ 
nı mecliste ister ayrı meclislerde olsun ay¬ 
nı temizlik dönemi içinde birden fazla ta¬ 
lâk da bid’î sayılır. Bid’î talâk fakihlerin ek¬ 
serisine göre -sünnete aykırı sayılmakla 
birlikte- ehlinden sâdır olduğu için huku¬ 
kî sonuç doğurur; ancak boşayan kişi bu 
husustaki emre uygun hareket etmediğin¬ 
den günah işlemiş olur. Bu yönüyle bid’î 
talâk cuma namazı saatinde bu namazla 
yükümlü kişilerin yaptığı alışverişe benze¬ 
tilmiştir. Emre aykırı olan bu alışveriş (el- 
Cum'a 62/9) dinen günah ise de hukuken 
geçerli sayılmakta ve satıcı malın bedeli¬ 
ni, müşteri de malı almaya hak kazanmak¬ 
tadır. Ancak bid’î talâkı geçerli sayan fa- 
kihlere göre koca ric’î talâk söz konusu ise 


karısına dönmelidir. Hanefîler’in çoğunlu¬ 
ğu bunun vâcip sayıldığını, Şâfiî ve Hanbe- 
lîler’le Kudûrî gibi bazı Hanefîler sünnet 
veya müstehap olduğunu söyler. Mâlikîler 
ise hayız veya nifas halinde boşamanın ha¬ 
ram, cinsel ilişkide bulunulan temizlik dö¬ 
neminde boşamanın ise mekruh sayıldı¬ 
ğını, dolayısıyla birinci durumda kocanın 
eşine dönmek zorunda olduğunu, ikinci 
durumda bunun zorunlu görülmediğini 
belirtmiştir. Saîd b. Müseyyeb gibi bazı tâ- 
biîn âlimleriyle Muhammed Abduh, M. 
Reşîd Rızâ ve Muhammed Ebû Zehre gi¬ 
bi çağdaş âlimler, dinen öngörülen şekle 
uyulmadığı ve bu şeklin hedeflediği amaç¬ 
ları ihlâl ettiği gerekçesiyle bid’î talâkın ge¬ 
çerli sayılmadığı görüşündedir. 

Bir defada üç talâk hakkının kullanılma¬ 
sı fakihlerin büyük çoğunluğu tarafından 
hukuken geçerli sayılmıştır. Onlara göre bu 
durumda koca sünnete aykırı davransa da 
kendisine tanınan hakları bir anda kullan¬ 
mıştır; sahâbe döneminde yaygın olan gö¬ 
rüş de bu yöndedir. Üçten fazla talâkla 
yapılan boşamada da üç talâk gerçekle¬ 
şir, fazlası hükümsüzdür (lağv). Ca’ferîler 
bir defada üç talâkı sünnete aykırılığından 
dolayı tamamen geçersiz sayar. Bazı sahâ- 
bîlerle İbn İshak, İbn Teymiyye ve İbn Kay- 
yim el-Cevziyye gibi fakihlere ve Zeydîler’e 
göre bir defada gerçekleşen üç talâkla yal¬ 
nız bir talâk meydana gelir. Bu görüşün ge¬ 
rekçeleri özetle şöyledir: Resûl-i Ekrem ile 
Hz. Ebû Bekir devrinde ve Hz. Ömer’in hi¬ 
lâfetinin ilk iki yılında bir lafızda üç talâk 
bir talâk sayılmaktaydı. Daha sonra Hz. 
Ömer bu hakkın kötüye kullanıldığını gö¬ 
rünce, “İnsanlar kendilerine mühlet veril¬ 
miş bir konuda acele ediyorlar: gelin bu 
konuda onların sözlerini geçerli sayalım” di¬ 
yerek bir defada üç talâkı geçerli saymış¬ 
tır (Müslim, “Talâk", 15-17). Halife Ömer 
bu hükmü Resûlullah’a dayandırmamış, 
olayın özelliğini ve mevcut şartları dikka¬ 
te alıp toplumun yararına gördüğü bir uy¬ 
gulama başlatmış, bu yolla talâkta acele 
edilmesini engellemeye çalışmış ve o dö¬ 
nemde bu uygulama yaygınlaşarak büyük 
çoğunluk tarafından kabul edilmiştir. An¬ 
cak daha sonra gelişen şartlar göz önüne 
alındığında maslahatın bir defada üç ta¬ 
lâkla boşamanın ilk dönemde olduğu gibi 
bir talâk sayılmasını gerektirdiğini ortaya 
koymaktadır. 
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E H. İbrahim Acar 

r n 

TALÂK SÛRESİ 

( JjMkJI ) 

Kur’ân-ı Kerîm in 
altmış beşinci sûresi. 

Medine döneminin ortalarında nâzil olan 
sûre adını boşamadan bahseden ilk âye¬ 
tinden almıştır. Abdullah b. Mes'ûd'un bu 
sûreyi Sûretü’n-nisâ' el-kusrâ (es-suğrâ) (id- 
detten söz eden kısa sûre) diye andığı rivayet 
edilir (Buhârî, “Tefsîr”, 65/2; Süyûtî, I, 175). 
Âyet sayısı on iki olan sûrenin fâsılası elif 
harfidir. Boşanma hukukuyla ilgili bazı hu¬ 
susları ve toplum hayatında Allah'ın ve re¬ 
sulünün gösterdiği yolu izlemenin önemi¬ 
ni konu edinen Talâk sûresinin muhteva¬ 
sını iki bölüm halinde incelemek mümkün¬ 
dür. Sûrenin ilk yedi âyetini içeren birin¬ 
ci bölümünde Hz. Peygamber’in şahsında 
müminlere hitap edilerek eşlerini boşa¬ 
maları durumunda -bu sûre ile birlikte Ba¬ 
kara sûresinde- belirlenmiş olan kurallara 
uymaları emredilir; yaklaşık üç ay devam 
eden bekleme süresi (iddet) içinde eşlerin 
evlerinden çıkarılmaması ve nafakalarının 
sağlanması istenir; hamilelerin iddetinin 
doğum yapıncaya kadar süreceği ve bu 
süre içinde nafaka yükümlülüğünün de¬ 
vam edeceği; ayrıca çocuğu emziren an¬ 
nelere ücretinin ödeneceği bildirilir. Sûre¬ 
nin son beş âyetini ihtiva eden ikinci bö¬ 
lümde Allah'ın ve O'nun gönderdiği elçile¬ 
rin emirlerini yerine getirmeyen geçmiş 
milletlerin çetin imtihanlara tâbi tutulup 
helâk edildiği, onların âhiret hayatında da 
şiddetli bir azaba uğrayacakları bildirilir. 
Ardından basîret sahibi müminlere hitap 
edilerek Allah'a karşı saygılı olmaları em¬ 
redilir ve Allah’ın âyetlerini okumak sure¬ 
tiyle kendilerini karanlıklardan aydınlığa çı¬ 
karacak bir peygambere muhatap kılındık¬ 
ları hatırlatılır, inanan ve yararlı işler yapan¬ 
ların ebedî mutluluğa erişeceği belirtilir. 
Sûre Allah’ın yukarıda yedi göğü ve yer kü¬ 
resi tarafında da benzerlerini yarattığına, 
O’nun emir ve tasarrufunun bunların ara¬ 
sında egemen olduğuna dikkat çeken, Ce- 
nâb-ı Hakk’ın her şeye güç yetirip her şeyi 
bildiğini ifade eden âyetle son bulur. Bura¬ 
daki “yedi" sayısını İbn Manzûr'un da be¬ 


lirttiği üzere ( LisânüT-"Arab, “sb‘” md.) sı¬ 
nırlandırılmış bir rakam değil yedi, yetmiş 
ve yedi yüz sayıları gibi çokluktan kinaye 
kabul etmek gerekir. Ayrıca sema “belli bir 
noktaya göre izâfî bir yükseklik” demek 
olup arz üzerindeki aynı nokta ters istika¬ 
metteki gezegenlere göre sema konumun¬ 
da bulunur (Râgıb el-İsfahânî, el-Müfredât, 
“smv” md.). 

Toplumun temelini oluşturan evliliğin ve 
aile hayatının sürdürülmesi bazan onun 
kurulmasından daha zor bir duruma ge¬ 
lir. Bir hadiste “en sevimsiz hak” diye ni¬ 
telendirilen boşama veya boşanma (İbn 
Mâce, “Talâk”, 1; Ebû Dâvûd, “Talâk”, 3) 
Câhiliye döneminde kadına zarar verecek 
şekilde uygulanırdı. Medine’de müslüman 
bir toplumun ortaya çıkmaya başladığı bir 
dönemde nâzil olan Talâk sûresinde kadın 
haklarının korunması hedeflenmiş, boşa¬ 
ma yetkisine sahip bulunan kocaya hitap 
edilerek onun bu yetkiyi kullanırken Allah'¬ 
tan korkması gerektiği bildirilmiş, Allah'ın 
belirlediği sınırların aşılmamasına dikkat 
edilmesi istenmiş, aile meselelerinin çözü¬ 
münde akıl ve din açısından güzel olan yo¬ 
lun (mâruf) benimsenmesi emredilmiş, 
geçmiş milletlere atıf yapılarak hem uyar¬ 
ma hem özendirme yöntemleri kullanıl¬ 
mıştır. “Talâk sûresini okuyan kimse Resû- 
lullah’ın sünneti üzerine ölür" meâlinde 
nakledilen hadisin (Zemahşerî, VII, 152; 
Beyzâvî, IV, 291 ) mevzû olduğu belirtilmiş¬ 
tir (Zemahşerî, I, 648-649 (neşredenlerin 
notu]; Muhammed et-Trablusî, II, 723). 
Muhammed b. Ömer b. Ukayl Tefsîrü sû- 
reti't-Talâk ve'stinbâtu mâ fîhâ min 
ahkâm adıyla yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mıştır ( 1393, CâmiatüT-tmâm Muhammed 
b. Suûd el-İslâmiyye el-Ma'hedü'l-âlî liT 
kazâ’). 
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TALAŞ SAVAŞI 

Müslüman Araplar la Karluk 

Türkleri nin Çin orduları karşısında 
zafer kazandığı savaş 
L (133/751). j 

Çin'de T’ang hânedanı, 659 yılında Ba¬ 
ti Göktürkleri'ni kendisine bağlayıp Tanrı 
dağlarının güneyindeki şehir devletleri üze¬ 
rinde otorite tesis ederken Batı Göktürk- 
leri’nden gelen Türgişler bağımsızlıklarını 
uzun süre sürdürmüşlerdi. II. Göktürk Dev- 
leti’nin 682'de güçlü bir şekilde ortaya çık¬ 
ması ve Türgişler'in batıda güçlenip kom¬ 
şularıyla rekabete girmesi Çinliler’in bölge¬ 
deki hedeflerini sona erdirmişti. Batı Tür¬ 
kistan’daki Çin nüfuzunu ortadan kaldıran 
Kapgan Kağan, Türgişler’i yenip kendisi¬ 
ne bağlayarak bölgede Göktürk gücünü ye¬ 
niden hâkim kıldı. Ancak Kuteybe b. Müs¬ 
lim'in Mâverâünnehir’i fethi ve Batı Tür¬ 
kistan’a düzenlediği askerî harekât bölge¬ 
nin siyasî hayatında önemli değişikliklere 
yol açtı. Su-lu Kağan liderliğinde toparla¬ 
nan Türgiş ordusu 720-721 yılında Semer- 
kant üzerine yürüdü. Türgişler önce yenil¬ 
melerine rağmen ardından Araplar'ı mağ¬ 
lûp etmeyi başardılar. Ancak sonuçta Tür¬ 
giş Kağanlığı, Arap orduları karşısında tu¬ 
tunamadı. Zor durumda kalan şehirlerde 
Türk beylerinden Fergana ihşîdi. Buhara 
ve Semerkant hükümdarları, Toharistan 
yabgusu Araplar’a karşı Çin’den yardım is¬ 
temek zorunda kaldılar. Mâverâünnehir’- 
de ve Batı Türkistan’da Türk-Arap müca¬ 
delesinin devam ettiği bu dönemde Çin’¬ 
de T’ang hânedanının başında güçlü bir 
hükümdar olan Hivan-tsâng bulunuyordu. 
Hivan-tsâng cesaretiyle meşhur kuman¬ 
danlarından Kuça Valisi Kao Sien-Chih’yi 
Türk beylerine yardım etmekle görevlen¬ 
dirdi. Kao Sien-Chih, 748 yılında Tanrı dağ¬ 
larının kuzeyindeki Tokmak’ı alarak Batı 
Türkistan’a giden stratejik mevkiyi ele ge¬ 
çirdi. Bu sırada Kao'nun idam ettirdiği Taş¬ 
kent hâkiminin oğlu, babasının intikamını 
almak için Ebû Müslim-i Horasânî ile Ye- 
disu ve Işık Göl civarında yaşayan Karluk- 
lar'dan yardım istedi. 


Çin ordusu, İslâm ordularıyla, Talaş (Ta¬ 
raz) nehri kıyısında (bugünkü Evliyaata'nın 
doğusunda) savaşa tutuştu. Fergana ordu¬ 
su da Çinliler’in yanında yer aldı. Ebû Müs¬ 
lim’in gönderdiği İslâm ordusuna Ziyâd b. 
Sâlih kumanda ediyordu. Kuzeyden Kabuk¬ 
lar yardıma geldiler. Zilhicce 133’te (Tem¬ 
muz 751) Tâlas nehri kıyısındaki Atlah mev¬ 
kiinde cereyan eden savaş beş gün sür¬ 
dü. Muhtemelen savaşın son günü Kar¬ 
luk Türkleri Çin ordusuna arkadan saldır¬ 
dı (Yıldız, İslamiyet ve Türkler, s. 36). İki 
ateş arasında kalan Çinliler ağır bir yenil¬ 
giye uğradı. Makdisî’ye göre Talaş Savaşı’n- 
da 100.000 kişiyi aşkın Çin ordusundan 
45.000 kişi öldürülmüş, 25.000 kişi esir 
alınmıştır (el-Be<f ve’t-târîh, VI, 74). Sava¬ 
şın sebebi ve sonucuyla ilgili olarak önem¬ 
li bilgiler veren İbnü'l-Esîr, Fergana ihşîdi 
ile Taşkent (Şâş) meliki arasında ihtilâf çı¬ 
kınca ihşîdin Çin imparatorundan yardım 
istediğini, onun gönderdiği 100.000 kişi¬ 
lik bir ordunun Taşkent’i kuşattığını, Taş¬ 
kent melikinin de Çin imparatorunun hâ¬ 
kimiyetini kabul ettiğini, Çin ordusunun 
geldiğini haber alan Ebû Müslim’in Ziyâd 
b. Sâlih'i onlara karşı sevkettiğini, savaşı 
müslümanların kazandığını, 50.000 Çin- 
li'nin öldürüldüğünü ve 20.000’inin esir 
alındığını, kurtulanların Çin’e kaçtığını, sa¬ 
vaşın Zilhicce 133 (Temmuz 751) tarihinde 
meydana geldiğini belirtir (el-Kâmil [trc. 
Yunus Apaydını, V, 365). Çin kaynakları ise 
ordularının asker sayısını 30.000 diye kay¬ 
deder. Kaynaklardaki bilgilerden, Çin'in ilk 
hedef olarak Taşkent’i seçmesinin sebe¬ 
binin Batı Türkistan'ın içinde bulunduğu 
siyasî durumla ilgili olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. Göktürk ve Türgiş devletlerinin yıkıl¬ 
masının ardından kendileri için yegâne 
tehlikenin Göktürk şehzadelerinin hâki¬ 
miyeti altındaki Taşkent’ten geleceğini bi¬ 
len Çinliler muhtemelen öncelikle Taşkent’i 
ele geçirip şehrin hâkimini itaat altına al¬ 
mayı planlamışlar, öte yandan birlik için¬ 
de olmayan ve Çinliler’in önünü kesmek 
isteyen Türkler, Çin ordusuyla tek başla¬ 
rına mücadele edemeyeceklerini bildik¬ 
lerinden Çin üzerine bir sefer düzenle¬ 
mek niyetinde olan Ebû Müslim-i Ho- 
rasânî’yi Kuça, Karaşar, Floten ve Kâş- 
gar’ın işgaline ikna etmişler, bu durumu 
öğrenen Kao Sien-Chih büyük bir orduyla 
harekete geçmiştir. 

T’ang hânedanı bu yenilgiden sonra Ba¬ 
tı Türkistan’a hâkim olma emellerinden 
vazgeçmek zorunda kaldı ve Türk boyları 
Çin baskısından kurtuldu. Batı Türkistan’¬ 
da sarsılan Türk nüfuzu yeniden kuruldu. 
Karluklar 766'da Tanrı dağları yöresinde 
bağımsız devletlerini oluşturdular. Bu ye¬ 


ni siyasî ortam ve nüfus hareketleri Ka- 
rahanlı Devleti’nin oluşumuna zemin ha¬ 
zırladı. Hz. Ömer zamanında Sâsânî Dev¬ 
leti’nin yıkılmasının ardından bölgede İs¬ 
lâm fütuhatı sırasında başlayan ve bir asır 
devam eden Türk-Arap mücadelesi Talaş 
Savaşı'ndan sonra yerini dostluğa ve iş bir¬ 
liğine bırakmış, sağlanan barış ortamın¬ 
da İslâmiyet Türkler arasında hızla yayıl¬ 
mış, Müslümanlığı benimseyen Türkler, 
Abbâsî halifeliğinin askerî ve siyasî kadro¬ 
larında yer almaya başlamıştır. Talaş Sa¬ 
vaşı kültür tarihi açısından da önemli ge¬ 
lişmelere yol açmıştır. Çin’de keten ve ke¬ 
nevirden imal edilen kâğıt bu savaşta esir 
alman Çinliler vasıtasıyla Çin dışında ilk de¬ 
fa Semerkant’ta imal edilmiş, 178 (794) 
yılında Bağdat'ta bir kâğıt imalâthanesi 
kurulmuş, bunu Mısır’daki imalâthane¬ 
ler takip etmiştir. III. (IX.) yüzyıldan itiba¬ 
ren Endülüs'ten Hindistan’a kadar bütün 
İslâm ülkelerinde kâğıt yapımına başlan¬ 
mıştır. Kâğıt Avrupa'ya Sicilya ve Endülüs 
üzerinden girmiştir (Yıldız, İslâmiyet ve 
Türkler, s. 37-38). 
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TALAT PASA 


r n 

TALAT PAŞA 

( 1874 - 1921 ) 

Osmanlı sadrazamı. 

1 Eylül 1874 tarihinde Edirne’de doğdu. 
Babası Kırcaali’ye bağlı Çepleci köyünden 
Kadı Ahmed Vâsıf Efendi, annesi Hürmüz 
Hanım'dır. İlk eğitimini Vize'de aldıktan 
sonra Edirne Askerî Rüşdiyesi'ni bitirdi. 
Babasının vefatı üzerine ailesinin geçimi¬ 
ni sağlamak için Edirne Posta ve Telgraf 
İdaresi’ne mülâzemetle girdi ve 1891'de 
telgraf deposu mukayyidi oldu. Aynı za¬ 
manda şehirdeki Alliance Israelite Üniver¬ 
selle mektebinde Türkçe muallimliği yaptı. 
Bu sırada özel Fransızca dersleri aldı; ay¬ 
rıca sicil kaydına göre Rumca konuşabil¬ 
mekteydi. Genç yaşta eniştesi İsmail Yü- 
rükoğlu aracılığıyla Jön Türk düşüncesin¬ 
den haberdar oldu ve bu düşüncelere ya¬ 
kın ilgi duydu. Bulgaristan Türkleri'nden 
olan ve daha sonra Şark adında bir mu¬ 
halefet gazetesi çıkaran İsmail Yürükoğ- 
lu, Ahmed Zeki Bey ile beraber Osmanlı 
İttihat ve Terakki Cemiyeti Rusçuk teşkilâ¬ 
tında çalışmıştı. Talat Bey, Edirne’de daha 
sonra İpek mebusluğu yapacak olan Hâfız 
İbrâhim Efendi'nin çabalarıyla gerçekle¬ 
şen ve alt düzey bürokrat ve zâbitlerden 
oluşan bir muhalefet örgütlenmesine ka¬ 
tıldı. Ancak hükümet bu gelişmeyi öğre¬ 
nince Osmanlı İttihat ve Terakkî Cemiye¬ 
ti Paris ve Cenevre teşkilâtlarıyla gizli mu¬ 
haberatta bulunan örgüt üyeleri tutuk¬ 
landı (1896) Talat Bey diğer sivil üyelerle 
yargılandığı mahkeme tarafından üç yıl 
hapse mahkûm edilerek Edirne Hapisha- 
nesi’ne gönderildi ve memuriyetten azle¬ 
dildi (1897) Jön Türklerle saray arasında 
gerçekleşen ve Contrexeville Anlaşması di¬ 
ye adlandırılan uzlaşmanın ardından mu¬ 
halefete karşı uygulanan siyasetin yumu¬ 
şatılması neticesinde 1898 yılı Şubat ayın¬ 
da bir irade ile diğer arkadaşlarıyla bera¬ 
ber Talat Bey de affedildi. Bununla birlik¬ 
te Edirne’de kalmasına izin verilmeyip Se- 
lânik’e sürüldü. Jön Türk muhalefetinin 
şiddetini kaybetmesi üzerine Selânik’te ku¬ 
rulmuş olan Osmanlı İttihat ve Terakkî Ce¬ 
miyeti Şubesi dağılmıştı. Bu sebeple Ta¬ 
lat Bey, uzunca bir süre muhalifler arasın¬ 
da yapılan toplantılara katılma ve yasak 
neşriyatı takip etme dışında siyasî bir fa¬ 
aliyette bulunamadı. 1899'da Selânik Vi¬ 
lâyeti Posta ve Telgraf İdaresi'nde kâtip, 
1903’te başkâtip oldu ve 21 Kasım 1907 
tarihinde azledilinceye kadar bu görevde 
kaldı. 1903’te İtalyan Obediyası’na bağlı 
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Macedonia Risorta mason locasına girdi. 
Pek çok rejim aleyhtarının katıldığı bu lo¬ 
ca, Osmanlı Hürriyet Cemiyeti’nin dahil ol¬ 
duğu daha sonraki örgütlenmelere ciddi 
katkılar sağladı. Değişik kaynaklar Talat 
Paşa'nm Bektaşî tarikatı mensubu oldu¬ 
ğunu ve bu kanalla da siyasal örgütlenme 
gerçekleştirdiğini ileri sürmektedir. 

Talat Bey, 1901 yılından itibaren Lom Pa- 
lanka’da bulunan İsmail Yürükoğlu aracı¬ 
lığıyla Ahmed Rızâ Bey ile yazışmalarda 
bulundu; ancak Jön Türk hareketi büyük 
bir çöküntü içinde bulunduğundan her¬ 
hangi bir örgütlenme faaliyetine geçeme¬ 
di. 1903’teki İlinden ayaklanması bütün 
Makedonya’da olduğu gibi Selânik’teki mu¬ 
haliflerin de yeniden örgütlenme çabaları 
içine girmesine vesile oldu. Aynı yılın ağus¬ 
tos ayında Talat Bey, Mustafa Rahmi (Ars- 
lan), Cemal Bey (Paşa), Mehmed Câvid ve 
Hacı Âdil beylerden oluşan bir heyetle giz¬ 
lice İngiliz Konsolosluğu'na giderek örgüt¬ 
lenme faaliyetlerine destek talebinde bu¬ 
lundu, fakat kendilerine mânevî destek dı¬ 
şında bir yardım yapılamayacağı söylen¬ 
di. Kendisiyle temas kurulan Ahmed Rızâ 
Bey de Paris merkezinin Selânik’teki mu¬ 
haliflere bir yardımı dokunamayacağını bil¬ 
dirdi. Uzun süren gizli toplantılar ve tar¬ 
tışmalar neticesinde muhalifler 1906 yılı 
Temmuzunda yeni bir örgütlenmenin ger¬ 
çekleştirilmesine karar verdiler. Talat Bey 
ile İsmail Canbolat ve Midhat Şükrü'den 
(Bleda) oluşan bir heyet, 7 Eylül 1906 ta¬ 
rihinde Hilâl (Muîn-i Hilâl) diye adlandırılan 
bir gizli cemiyetin kurulmasını kararlaştı¬ 
rıp diğer muhaliflere bildirdi. 18 Eylül 1906 
tarihinde yapılan yeni bir toplantıda örgü¬ 
tün adı Osmanlı Hürriyet Cemiyeti olarak 
değiştirildi. Örgütün on kurucusu Tâlat Bey. 
İsmail Canbolat ve Mustafa Rahmi bey¬ 
lerden oluşacak bir heyetin örgütün idare¬ 
sini üstlenmesine karar verdi. Örgüt kısa 
sürede yayılarak üye sayısı arttı ve özel¬ 
likle düşük rütbeli subaylar üye kaydedil¬ 
meye başlandı. 
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Ülke içindeki muhalefet örgütlenmele¬ 
rini mahallî şubeleri haline getirmeye ça¬ 
lışan, merkezi Paris’te bulunan Osmanlı 
Terakkî ve İttihat Cemiyeti bu yeni örgüt¬ 
le temasa geçti. Gizlice Selânik'e sokulan 
Dr. Nâzım Bey, önceleri Osmanlı Hürriyet 
Cemiyeti'nin teşkilâtlanma yöntemlerine 
ilişkin kuşkularını dile getirdiyse de 27 Ey¬ 
lül 1907 tarihinde iki cemiyet birleşme ka¬ 
rarı aldı. Bu karara göre Osmanlı Hürriyet 
Cemiyeti, Osmanlı Terakkî ve İttihat Ce¬ 
miyeti Dâhilî Merkez-i Umûmîsi adını al¬ 
dı. Talat Bey bu yeni teşkilâtın kâtibi sıfa¬ 
tıyla. Hâricî Merkez-i Umûmî ve Avrupa vi¬ 
lâyetlerindeki şube ve muhaliflerle haber¬ 
leşmeyi sağladığı gibi gizlice İstanbul’a gi¬ 
dip İstanbul teşkilâtı lideri Silistreli İbrâ¬ 
him Paşazâde Hamdi ve Avukat Baha bey¬ 
lerle görüşdü ve başşehirdeki faaliyetle¬ 
rin yeniden düzenlenmesi çabalarına kat¬ 
kıda bulundu. Takma ad olarak Sâî ismi¬ 
ni kullanan Talat Bey, Hâricî Merkez-i Umû- 
mî'de benzer bir görevi üstlenen Bahâed- 
din Şâkir Bey ile beraber örgütün teşkilât¬ 
lanmasını denetleyen iki kişiden biri oldu. 
Nitekim 1908 ihtilâlinin ardından bu iki li¬ 
der, yabancı temsilcilerle cemiyetin dâhilî 
ve hâricî sekreterleri sıfatıyla görüşmeler¬ 
de bulundu. Talat Bey’in cemiyetteki hızlı 
yükselişini, 1905 sonrasında gerçekleşen 
Jön Türklüğün bir entelektüel hareketten 
tutucu bir eylemciliğe dönüşüm sürecinin 
son halkalarından biri olarak mütalaa et¬ 
mek mümkündür. 

Talat Bey 1908 ihtilâlinin hazırlanmasın¬ 
da önemli rol oynadı ve ihtilâlin ardından 
yeniden Osmanlı İttihat ve Terakkî Cemi¬ 
yeti adını alan örgütün en önemli idareci¬ 
lerinden biri haline geldi. İttihat ve Terak¬ 
kî Cemiyeti’nin Osmanlı siyasetine ağırlığı¬ 
nı koyduğu 1908-1918 döneminde Talat 
Bey önde gelen siyaset yapımcıları arasın¬ 
da yer aldı. 1908 seçimlerinde Edirne me¬ 
busu olarak Meclis-i Meb’ûsan’a girdi ve 
birinci reis vekilliğine getirildi. 1909’da İn¬ 
giltere'ye gönderilen parlamento heyetine 
başkanlık etti. 8 Ağustos 1909 tarihinde 
Dahiliye nâzın oldu. 11 Şubat 1911 ’de bu 
görevinden istifa etmekle beraber 4 Şu¬ 
bat 1912 tarihinde Posta ve Telgraf nâzır- 
lığıyla yeniden kabineye girdi. Said Paşa 
kabinesinin 1912 Temmuzunda istifası ile 
bu görevi sona erdi. Bu tarihten sonra İt¬ 
tihat ve Terakkî Cemiyeti’nin kısa süren 
muhalefetinin örgütlenmesinde çalıştı. 
Balkan savaşı sırasında gönüllü asker ola¬ 
rak Edirne’de görev aldıysa da muhalif pro¬ 
paganda yaptığı gerekçesiyle İstanbul’a 
geri gönderildi. 23 Ocak 1913 tarihinde 
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gerçekleştirilen Bâbıâlî Baskını’nın düzen¬ 
leyici ve uygulayıcıları arasında yer aldı. II. 
Balkan Savaşı esnasında Edirne’nin geri 
alınması için askerî harekât kararı veril¬ 
mesinde önemli rol oynadı ve ardından 
Bulgar temsilcileriyle yapılan barış görüş¬ 
melerinde Osmanlı heyetine başkanlık et¬ 
ti. Mahmud Şevket Paşa suikastının ardın¬ 
dan kurulan Said Halim Paşa kabinesin¬ 
de yeniden Dahiliye nâzırlığına getirildi (1 2 
Haziran 1913). Bu tarihten itibaren İttihat 
ve Terakki Cemiyeti’nin gerçek anlamda 
bir iktidar tekeli oluşturmasının doğal bir 
sonucu olarak Talat Bey devletin siyaseti¬ 
nin en önemli belirleyicilerinden biri oldu. 
Batı Anadolu'da Rumlar’a karşı uygulanan 
boykot ve Rum vatandaşların Yunanistan'a 
kitlesel göçü gibi iç meselelerle ilgilenme¬ 
sinin yanı sıra Rusya ile ittifak teşebbüsü 
ve Bulgaristan'ın merkezî devletler yanın¬ 
da savaşa katılması hususunda yapılan pa¬ 
zarlıklar gibi dış siyaset girişimlerini hü¬ 
kümet adına yönetti. I. Dünya Savaşı'na 
girme konusunda İttihat ve Terakkî Ce¬ 
miyeti içinde beliren fikir ayrılığında sa¬ 
vaşa katılma taraftarı gruba dolaylı des¬ 
tek vererek Osmanlı Devleti’nin böyle bir 
karar almasında etkili oldu. Literatürde 
Tehcir Kanunu diye geçen 27 Mayıs 1915 
tarihli kânûn-ı muvakkatin çıkarılması ve 
uygulanmasında cemiyet liderlerinden bi¬ 
ri ve Dahiliye nâzırı sıfatıyla önemli rol oy¬ 
nadı. 

İttihat ve Terakkî Cemiyeti içinde gücü 
artan Talat Bey'in hükümet icraatına yap- 
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tığı müdahaleler savaşa girmeye karşı çı¬ 
kan Sadrazam Said Halim Paşa’nın göre¬ 
vine devamını zorlaştırıyordu. Said Halim 
Paşa’nın cemiyet ileri gelenleriyle ilişkile¬ 
rinin gitgide bozulmasının ardından 1917 
yılı Ocak ayında cemiyet Talat Bey'in sadâ¬ 
rete getirilmesine karar verdi. 3 Şubat 

1917 tarihinde Said Halim Paşa’nın sağlık 
sebeplerini ileri sürerek istifa etmesin¬ 
den sonra Talat Bey, vezir rütbesiyle ve Da¬ 
hiliye ve Maliye nezâretlerinin katılımıyla 
sadrazamlığa tayin edildi. Böylece Talat Pa¬ 
şa, Osmanlı tarihinde sadrazamlığa geti¬ 
rilen ilk mebus oldu. Talat Paşa, 1918 yılı 
Ocak ve Şubat aylarında Bolşevikler’le yü¬ 
rütülen Brest-Litovvsk mütareke görüş¬ 
melerini Osmanlı Devleti heyetinin baş de¬ 
legesi sıfatıyla idare etti, ancak anlaşma¬ 
ya varılamaması yüzünden İstanbul’a geri 
döndü. Sultan Reşadîn vefatı üzerine usu¬ 
len hükümetin istifasını sundu. 8 Temmuz 

1918 tarihinde yeni padişah VI. Mehmed 
(Vahdeddin) tarafından tekrar sadrazamlı¬ 
ğa getirildi. Osmanlı Devleti’nin Amerika 
Birleşik Devletleri Başkanı VVilson aracılı¬ 
ğıyla mütareke girişiminde bulunmasının 
ardından hükümetin vazifesine devam et¬ 
mesi imkânsız hale geldiğinden Talat Pa¬ 
şa 8 Ekim 1918’de istifasını sundu ve 14 
Ekim’de Ahmed İzzet Paşa sadâretinde 
yeni kabinenin kurulmasıyla görevi resmen 
sona erdi. 1 Kasım 1918 tarihinde İttihat 
ve Terakkî Cemiyeti’nin örgütün feshine 
karar veren son kongresinin başkanlığını 
yapan Talat Paşa 1 -2 Kasım gecesi Enver 
ve Cemal paşalar gibi önde gelen cemiyet 
liderleriyle birlikte bir Alman torpido ge¬ 
misiyle Karadeniz üzerinden Sivastopol’a 
kaçtı ve ardından Berlin’e gitti. 

Talat Paşa, bu tarihten itibaren İttihat 
ve Terakkî Cemiyeti’nin yurt dışında yeni¬ 
den başlattığı faaliyetin idaresinde Ali Sâî 
takma adıyla görev aldı, Bolşevikler ve ga¬ 
lip devletlerle temaslar yaptı. Kendisi bu 
dönemde ayrıca Mustafa Kemal Paşa ile 
muhaberede bulundu. Damad Ferid Paşa 
hükümetince Dîvân-ı Harb-i Örfîye sevke- 
dilen Talat Paşa’nın vezaret rütbesi henüz 
gıyabî yargılanması başlamadan çıkan bir 
irade ile geri alındı (12 Mart 1919). Talat 
Paşa, 15 Mart 1921 tarihinde Berlin’de 
Daşnaktsutyun’un aldığı İttihat ve Terak¬ 
kî erkânının öldürülmesi kararını icra eden 
Soghomon Tehliryan adındaki bir Ermeni 
tarafından tabanca ile vurularak öldürül¬ 
dü. Yakalanarak yargılanan katili mahke- 
mejürisi suçsuz bularak beraat ettirdi (3 
Haziran 1921). Talat Paşa’nın uzun süre 
Berlin Müslüman Mezarlığı’nda kalan na- 


aşı yirmi iki yıl sonra İstanbul’a getirilerek 
Hürriyet-i Ebediye tepesine defnedildi (25 

Şubat 1943). 

İttihat ve Terakkî Cemiyeti’nin icraatçı 
kadrosundan olan Talat Paşa’nm ölümün¬ 
den sonra yayımlanan hâtıraları dışında 
yazılı bir eseri yoktur. Özeti "Posthumous 
Memoirs of Talaat Pasha” başlığıyla New 
York Times Current History 15/1’de 
(Ekim 1921 ) ve bir kısmı Yeni Şark gaze¬ 
tesinde (sy. 58-88, Kasım-Aralık 1921) san¬ 
sürlenerek neşredilen bu hâtırat daha son¬ 
ra Tanin gazetesinde tefrika edilmiş (Ni- 
san-Haziran 1945) ve bu metin 1946’da 
Hüseyin Cahit Yalçın tarafından kitap ha¬ 
linde yayımlanmıştır. Yeni Şark gazete¬ 
sinde çıkan sansürlü metin, eksik bölüm¬ 
ler Tanin deki tefrikadan tamamlanıp 2006 
yılında Kaynak Yayınları tarafından neşre¬ 
dilmiştir. İttihat ve Terakkî Cemiyeti’nin 
bilhassa savaş sırasındaki icraatını savun¬ 
mak amacıyla hazırlanan ve orijinali elde 
bulunmayan bu metinlerin, tehcirle ilgili 
kendisine atfedilen diğer bazı vesikalar gi¬ 
bi gerçekten Talat Paşa’nın kaleminden çı¬ 
kıp çıkmadığı hususu tartışmalıdır. 
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TALHA b. ABDULLAH 

( 4&1 ApSİİ? ) 

Ebû Abdillâh Talha b. Abdillâh 
b. Avf ez-Zührî el-Medenî 
(ö. 97/715) 

Medine valisi ve kadısı, tabiî. 

Kureyş’in Zühreoğuiları koluna mensup 
olup aşere-i mübeşşereden Abdurrahman 
b. Avf’ın yeğenidir. Ebû Muhammed kün¬ 
yesiyle de anılır. Annesi Fâtıma bint Mutî’ 
b. Esved’dir. 1. Yezîd döneminde Medine 
kadısı oldu. Kazâ ve fetvalarıyla ilk dönem 
Hicaz fıkıh anlayışının oluşumuna katkıda 
bulundu. Miras taksiminde halkın kendisi¬ 
ne müracaat ettiği nihaî otoritelerden bi¬ 
ri kabul edildi. Ayrıca ücret almadan hal¬ 
kın hukukî belgelerinin kaydını tutmak su¬ 
retiyle bir tür noterlik de yaptı. Abdullah 
b. Zübeyr 71 (690) yılında Medine Valisi 
Câbir b. Esved'in yerine Talha’yı tayin etti. 
Böylece Talha, İbnü’z-Zübeyr’in son Medi¬ 
ne valisi oldu. Abdullah b. Zübeyr'e biat et¬ 
mediği için Câbir b. Esved döneminde alt¬ 
mış kırbaçla cezalandırılan Saîd b. Müsey- 
yeb, Talha'nm yönetiminden övgüyle bah¬ 
setmektedir. Talha sonraki yıllarda da ken¬ 
disine itibar edilen bir şahsiyetti. Halife I. 
Velîd Medine'ye geldiğinde Kureyş’in ileri 
gelenleri için dört kürsü kurulmasını em¬ 
retti ve bunlardan birine onu oturttu. Ab¬ 
durrahman b. Avf, Hz. Osman, Saîd b. Zeyd, 
Abdullah b. Abbas, Ebû Hüreyre, Hz. Âişe, 
Ebû Bekre gibi sahâbîlerden ve Abdurrah¬ 
man b. Amr b. Sehl el-Medenî gibi tabiîler¬ 
den hadis rivayet ettiği bilinen Talha’dan 
hadis nakledenler arasında İbn Şihâb ez- 
Zührî, Abdurrahman b. Avf’ın torunları Sa'd 
b. İbrâhim ve Abdülazîz b. Ömer ile Ebü'z- 
Zinâd, Ebû Ubeyde b. Muhammed b. Am- 
mâr b. Yâsir gibi kimseler bulunmaktadır. 
Talha b. Abdullah 97’de (715) Medine'de 
vefat etti. Bu tarih 99 (717) olarak da zik¬ 
redilmiştir. Talha’nın Muhammed, İmrân, 
İbrâhim, Abdullah, Ömer adlarında beş oğ¬ 
lu; Âtike, Taybe, Ümmü İbrâhim, Ümmü 
Ebîhâ ve Rübeyha adlarında beş kızı olmuş¬ 
tur. 

Medineli tâbiîlerin önde gelenlerinden 
olan Talha İbn Sa’d, İbn Maîn, Ebû Zür'a 
er-Râzî, Nesâî ve İclî gibi âlimler tarafın¬ 
dan hadis naklinde güvenilir sayılmış, ri¬ 
vayetleri Müslim’in el-Câmi c u'ş-şahîh'\ dı¬ 
şında Kütüb-i Siîfe’de, Ebû Avâne, İbn 
Hibbân ve Hâkim'in eserleri gibi belli baş¬ 
lı kaynaklarda yer almıştır. Zeyd b. Sâbit’- 
ten semâı tesbit edilmemiş olmakla birlik¬ 
te ilim ve fıkıhta onun yolunu takip ede¬ 
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rek görüş ve fetvalarını benimsediği için 
Zeyd’in ashabı arasında sayılmış, Enes b. 
Mâlik’in görüşlerinden de yararlanmıştır. 
Talha b. Abdullah cömertliğiyle de meşhur¬ 
du. Şair Ferezdak’ın Medine’ye geldiğinde 
Talha hakkında methiyeler söylediği, onun 
da kendisine 1000 dinar verdiği zikredil¬ 
miştir. Talha başkalarına ikram edecek du¬ 
rumda olduğu zaman kapısını açar, bunu 
görenler evine gelirdi. Onlara sadece ye¬ 
mek yedirmekle kalmaz, istedikleri şeyleri 
alıp götürmelerine de izin verirdi. İkram 
edecek bir şeyi olmadığı zaman ise kapı¬ 
sını kapatırdı. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Sa'd, et-Jabakât, V, 160-161; Ali b. Medînî, 
el-7/e/ (nşr. Hüsâm M, Bû Kurays), Küveyt 1423/ 
2002, s. 74-76; Veta"'. Ahbârü’l-kudât, 1, 120- 
121, 124; İbn Hibbân, eş-Sikât, IV, 392; İbn Asâ- 
kir, Târthu Dımaşk (Amrî), XXV, 40-53; Mizzî, 
Tehzîbü’l-Kemâl, XIII, 408; Zehebî, A‘lâmü’n-rıü- 
bela 1 , IV, 174-175; İbn Hacer, Tehzibü’t-Tehzîb, 
V, 19; Şemseddin es-Sehâvî, et-Tuhfetü’l-latîfe fi 
tânhi’l-Medîneti'ş-şerife, Beyrut 1993, I, 472. 

H Cemal Ağirman 

r n 

TALHA b. UBEYDULLAH 

( -ujl hİMC Odl? ) 

Ebû Muhammed Talha b. Ubeydillâh 
b. Osman et-Teymî el-Kureşî 
(ö. 36/656) 

Aşere-i mübeşşereden olan sahâbî. 

Nesebi Hz. Peygamber ile Mürre’de, Hz. 
Ebû Bekir ile Amr b. Kâ’b’da birleşir. An¬ 
nesi Sa’be bint Abdullah sahâbeden Alâ b. 
Hadramî’nin kız kardeşidir. Hz. Ali ile ay¬ 
nı yıl doğduğu zikredilmekteyse de öldü¬ 
ğünde en az altmış yaşında olduğuna gö¬ 
re daha önce doğmuş olmalıdır. İki erkek 
kardeşinden Osman müslüman olmuş, di¬ 
ğeri ise Bedir Gazvesi’nde müşrik safların¬ 
da ölmüştür. İslâm öncesi Mekke'nin önem¬ 
li tüccarlarından biri olan Talha ticaret için 
bulunduğu Busrâ’da karşılaştığı bir rahip¬ 
ten Hz. Muhammed’in peygamberliğini 
öğrenince hemen Mekke’ye döndü ve Hz. 
Ebû Bekir vasıtasıyla İslâmiyet’i kabul edip 
ilk müslümanlar arasında yer aldı. Vahiy 
kâtipliği de yapan Talha hem cennetle müj¬ 
delenen on sahâbîden hem de Resûlullahîn 
havârisi diye bilinen on iki kişiden biridir. 
Müslüman olduğu günlerde Hz. Ebû Be¬ 
kir ile aynı ipe bağlanarak işkence gördü¬ 
ğünden her ikisi "Karîneyn” (yakın dost) di¬ 
ye anılır. Suriye’de bulunduğu dönemde 
gerçekleşen Habeşistan hicretine katıla¬ 
madı. Resûl-i Ekrem Medine'ye hicret et¬ 
tikten sonra Hz. Ebû Bekir’in ailesini Me¬ 
dine’ye o götürdü. Mekke'de iken Zübeyr 
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b. Avvâm ile, Medine’de Kâ’b b. Mâlik ile 
(bazı rivayetlere göre Ebû Eyyûb el-Ensârî, Sa'd 
b. Ebû Vakkâs veya Saîd b. Zeyd) ile kardeş 
ilân edildi. Yine Şam’da olduğu sırada mey¬ 
dana gelen Bedir Gazvesi’ne katılamadığı 
zikredilmekteyse de birçok kaynakta Hz. 
Peygamber’in onu ve Saîd b. Zeyd’i Şam 
yoluna istihbarat için gönderdiği ve Me¬ 
dine’ye ancak savaş bittikten sonra döne¬ 
bildikleri belirtilmektedir. Bu sebeple ken¬ 
disine ganimetten pay verildi. Uhud Gaz- 
vesi'nden itibaren bütün savaşlarda yer 
aldı. Kahramanca savaştığı Uhud Gazve¬ 
si’nde Resûiullah’ı korurken birçok yerin¬ 
den yaralandı ve eli çolak kaldı. O gün üze¬ 
rinde iki zırh bulunduğu için Uhud kayalı¬ 
ğına çıkamayan Resûl-i Ekrem Talha’nm 
sırtına basarak oraya çıktı bu sebeple de 
“Talha'ya -cennet- vâcip oldu” buyurdu 
(Tirmizî, “Menâkıb”, 21). Talha’nın fazile¬ 
tine dair birçok hadis nakledilmiştir. Hz. 
Peygamber'in hanımlarından dördünün kız 
kardeşleriyle evlenen Talha’nın on beş ço¬ 
cuğu oldu. Bunlar arasında Seccâd laka¬ 
bıyla tanınan Muhammed ile Mûsâ, İmrân 
ve Âişe meşhurdur. 

Halife seçilmesinin ardından Hz. Ebû Be¬ 
kir’e hemen biat eden Talha onun zama¬ 
nında yaşanan ridde olaylarının bastırılma¬ 
sında aktif rol oynadı. Ancak Ebû Bekir’in 
kendisinden sonra Ömer’i halife tayin et¬ 
mesini sorguladı. Hz. Ömer’in üçüncü ha¬ 
lifeyi seçmeleri için belirlediği altı kişilik 
heyette yer almasına rağmen o günlerde 
Medine’de bulunmadığından seçimde yer 
almadı. Medine’ye döndüğünde herkesin 
Osman’a biat ettiğini görünce o da biat et¬ 
ti. Fakat Hz. Osman'ın hilâfetinin ikinci dö¬ 
neminde görülen yönetim zaafları yüzün¬ 
den onu eleştirenler arasında Talha da var¬ 
dı. Osman’ın öldürülmesinden sonra Ali'ye 
biat ettiyse de bu biatin kendisinden zor¬ 
la alındığını söyledi. Hz. Ali'nin yeni valiler 
tayin edeceğini öğrenince kendisine ait 
geniş toprakların ve taraftarlarının bulun¬ 
duğu Basra valiliğini istedi, fakat halife 
bunu kabul etmedi. Bunun üzerine Zü¬ 
beyr b. Avvâm ile birlikte hareket ederek 
Hz. Osman'ın katillerinin cezalandırılma¬ 
sını isteyen Hz. Âişe'nin safına katıldı ve 
Mekke’ye gitti. Onun ve Zübeyr’in bu tu¬ 
tumunda Osman’a karşı yaptıkları şiddet¬ 
li muhalefetten duydukları pişmanlığın et¬ 
kili olduğuna dair rivayetler vardır. Basra 
Valisi Abdullah b. Âmir’in ısrarı üzerine git¬ 
tikleri Basra yakınlarında Hz. Ali’nin or¬ 
dusuyla karşılaştılar. Burada Ali ile görü¬ 
şen Talha savaşmaktan vazgeçti ve geri 
safta durdu. O sırada genellikle bir çarpış¬ 
manın gerçekleşmeyeceği düşünülüyordu. 

Tanzanya 



TÂLİB-İ ÂMÜLÎ 


Ancak umulanın aksine iki ordu arasında 
Cemel Vak'ası olarak bilinen çarpışma mey¬ 
dana geldi ve Taiha bu sırada kendisini Hz. 
Osman'ı öldürenler arasında yer almakla 
suçlayan Mervân b. Hakem tarafından öl¬ 
dürüldü (Cemâziyelâhir 36 / Aralık 656). 
Kabri Basra’nın dışındadır. İyi bir hatip olan, 
zenginliği ve cömertliğiyle tanınan Talha’- 
nın Hz. Peygamber tarafından “hayr, fey- 
yâz, cûd” sıfatlarıyla anıldığı rivayet edil¬ 
miştir. Sahâbenin en zenginlerinden biri 
olduğu için geriye büyük bir miras bırak¬ 
tı. Cemel Vak'ası sırasında el konulan bazı 
gayri menkulleri Hz. Ali tarafından çocuk¬ 
larına geri verildi. Resûl-i Ekrem ile Hz. 
Ebû Bekir ve Ömer’den rivayetleri olan Tial- 
ha’dan başta oğulları Yahyâ, Mûsâ ve îsâ 
olmak üzere Seleme b. Ekva’, Saîd b. Zeyd, 
Mâlik b. Evs, Kuşem b. Abbas, Saîd b. Os¬ 
man b. Affân, Ahnef b. Kays, Ebû Seleme 
b. Abdurrahman hadis nakletmiştir. 
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TÂLİB-i ÂMÜLÎ 

(JUT ) 

Seyyid Muhammed Tâlib-i Âmülî 
(ö. 1036/1626) 

Fars şiirinde 
sebk-i Flindî akımının 
önde gelen şairlerinden. 


Mâzenderan’ın Âmül şehrindendir. Do¬ 
ğum tarihi kesin olarak bilinmemekle bir¬ 
likte 1007 (1598-99) yılında Âmül’e yöne¬ 
tici tayin edilen Mirza Ebü’l-Kâsım Han’a 
yazdığı bir kasidede yirmi yaşında olduğu¬ 
nu belirttiğine göre 987’de (1579) doğdu¬ 
ğu söylenebilir. Mahlası “Tâlib” ise de bazı 
şiirlerinde “Âşûb” mahlasını kullanmıştır. 
Bir kısım kaynaklarda "Âşûb” mahlasını ilk 
şiirlerinde kullandığı zikredilirse de hem 
ilk dönem hem sonraki dönem şiirlerinde 
her iki mahlası da görülür. Şiirlerinde ma¬ 
tematik, geometri ve felsefe okuduğunu 
belirtmesi iyi bir eğitim aldığını ortaya koy¬ 


maktadır. Ayrıca iyi bir hattat olduğu bi¬ 
linmektedir. 1010 (1601-1602) yılında Mâ- 
zenderan’dan ayrılan Tâlib beş yıl kadar 
Safevî başşehri İsfahan’da ve annesinin 
memleketi Kâşân’da kaldı. İsfahan'da bu¬ 
lunduğu sırada Şah I. Abbas’a kasideler 
sunduysa da bu şiirleri takdir görmedi. 
Yaklaşık 1014’te ( 1605-1606) Meşhed üze¬ 
rinden Merv’e gitti. Burada kaldığı iki yıl 
boyunca Safevîler’e bağlı Merv hâkimi Us- 
taclu Bektaş Han'dan himaye gördü. 1017 
(1608) yılında Hindistan’a gitti. Dayısının 
oğlu hekim ve şair Rüknâ-yi Kâşî daha ön¬ 
ce Hindistan'a gitmişti. Agra, Lahor, Mül- 
tan ve Delhi’de bir süre kalan Tâlib, Kande- 
har'a geçerek şehrin yöneticisi Mirza Gâzî 
Big Tarhân’dan himaye gördü ve ona ka¬ 
sideler sundu. Mirza Gâzî Big’in 1021'de 
(1612) ölümü üzerine Kandehar’dan ayrı¬ 
larak Hindistan’a döndü. Agra’da tanıştı¬ 
ğı Tezkire-i Meyhane yazarı Fahrüzza- 
mânî-i Kazvînî onu şiir yeteneğine sahip 
bir genç diye niteler (s. 548) Agra’dan Pe- 
şâver'e giden ve orada kasideler takdim 
ettiği Peşâver Beyi Çın Kılıç Han’la birlikte 
bazı seferlere katılan Tâlib, Çın Kılıç Han 
hükümetinin son bulmasının ardından ye¬ 
niden Agra’ya geldi. Burada şehrin nüfuz¬ 
lu şahsiyetlerinden Muhammed Hüseyin 
Diyânet Han’dan aldığı tavsiye mektubuy¬ 
la Hâce Ubeydullah Ahrâr’ın soyundan ge¬ 
len Gucerât Valisi Abdullah Hân-ı Fîrûz- 
ceng’in yanına gitti ve ondan iyi kabul gör¬ 
dü. Kısa bir süre sonra Agra’ya dönen Tâ¬ 
lib, Bâbürlü Hükümdarı Cihangir’in ve eşi 
Nurcihan Begüm’ün teveccühünü kaza¬ 
nıp saraya girdi (1025/1616). Burada 1028 
(1619) yılında "melikü'ş-şuarâ" unvanını 
aldı. Bir müddet Sultan Cihangir’in emriy¬ 
le Vezir İ’timâdüddevle Mirza Gıyâseddin’in 
maiyetinde mühürdar olarak görevlendi- 
rildiyse de çok geçmeden bu görevden is¬ 
tifa etti. Cihangir’in sarayında önemli bir 
mevkide bulunan Tâlib ömrünün son yılla¬ 
rında ruhsal sorunlar yaşadı, şiirlerine de 
yansıdığı gibi bir süre münzevi bir hayat 
sürdü. Ancak Tezkire-i Naşrâbâdıde be¬ 
lirtildiği üzere (s. 223) aklî dengesini yitir¬ 
diğine ilişkin açık bilgi bulunmamaktadır. 
Tâlib yakalandığı bir hastalık yüzünden 
genç yaşta vefat etti. Mezarının nerede 
olduğu bilinmemektedir. 

Kısa ömrüne rağmen Tâlib’den geriye 
hacimli bir şiir külliyatı kalmıştır. Tezkire¬ 
lerde divanındaki beyit sayısıyla iigiii ola¬ 
rak 9000 ile 15.000 arasında değişen ra¬ 
kamlar verilir. Ancak yayımlanan külliya¬ 
tındaki beyitlerin sayısı 23.000'e yaklaş¬ 
maktadır. Tâlib’in övgü şiirleri arasında 
devlet adamlarının yanı sıra Ehl-i beyfe 


dair olanlar da önemli bir yer tutar. Kaza 1 
ve Kader, Süz u Gedâ ve Cihângirnâ- 
me başlıca mesnevileridir. Sebk-i Hindî üs¬ 
lûbunun öncü şairlerinden olan Tâlib bu 
üslûbun gelişmesini doğrudan etkilemiş 
ve sebk-i Hindî içinde farklı bir tarzı tem¬ 
sil etmiştir. Bir kasidesinde kendini kıta ve 
gazelde Enverî ve Sa’dî-i Şîrâzî, mesnevi¬ 
de Senâî ve rubâîde Ömer Hayyâm ile eş¬ 
değerde görür (Sîrûs Şemîsâ, s. 89). Diğer 
bir şiirinde de kasidedeki başarısını över 
ve kendini Hâkânî-i Şirvânî’den üstün tutar 
{Dânişnâme-i Edeb-i Fârsı, IV, 1630). Kasi¬ 
delerine bakıldığında klasik dönemin güç¬ 
lü şairlerinden Zahîr-i Fâryâbî, Kemâl-i Hu- 
cendî ve Emîr Hüsrev-i Dihlevî’ye yakın ol¬ 
duğu söylenebilir. Gazelde bağımsız bir tarz 
geliştirmekle birlikte klasik dönemin bü¬ 
yük şairlerine nazireler yazmıştır. Kendi 
çağdaşlarından Örfî-i Şîrâzî ve Feyzî-i De- 
kenî onun önemsediği şairler olarak zikre¬ 
dilebilir. Ezberinde çok şiir bulunduğu be¬ 
lirtilen Tâlib, çeşitli toplantı ve mahfiller¬ 
de şiir okuduğundan “Bülbül-i Âmül” laka¬ 
bıyla meşhur olmuştur. Kendine özgü bir 
üslûp geliştirerek şiire yeni bir açılım ge¬ 
tirmiş ve klasik şiirden kopuşun öncülerin¬ 
den olmuştur. Tâlib’in şiirini tezkirecilerin 
çoğu överken Lutf Ali Beg Âzer onun ken¬ 
dine has bir tarza sahip bulunduğunu, an¬ 
cak bu tarzın fasih şairlerin beğeneceği bir 
tarz olmadığını ileri sürer ( Âteşkede, II, 
870). Muhammed Pâdişâh ise Farsça şiir 
söyleyen şairlerden söz ederken Tâlib'i de 
anar ve onun başka hiçbir şairde görül¬ 
memiş bir şiir tarzı olduğunu belirtir (Fer- 
heng-i Ânendirac, IV, 3085). Tâhirî Şihâb, 
Tâlib’in bütün şiirlerini kapsayan külliyatı¬ 
nı yayımlamış ( Külliyyât-ı Eş c ar-ı Melikü’ş- 
şu'arâ’ Talib-i Âmülî, Tahran 1346 hş. ), Da- 
nieia Meneghini Corraele, Lirica Persica 
serisinin dördüncü kitabı olarak Tâlib’in 
1000 beyitten oluşan 132 gazelini incele¬ 
miştir ( Taleb: Concordance and Lexical 
Repertories of 1000 Lines, Venezia 1990). 
Muhammed Kahraman, sebk-i Hindî şair¬ 
leri ve şiirlerine dair yaklaşık 11.000 beyit 
içeren Şayyûdûn-ı Ma c nâ adlı eserinde 
(Tahran 1378 hş.) Tâlib’in biyografisine ve 
gazellerinden seçmelere yer vermiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Abdünnebî Fahrüzzamân-ı Kazvînî, Meyhane 
(nşr. Ahmed Gülçîn-i Meânî), Tahran 1363 hş., 
s. 545-570; M. Tâhir Nasrâbâdî, Tezkire-i Naş- 
râbâdi (nşr. Vahîd Destgirdî), Tahran 1352 hş., 
s. 223-225; Lutf Ali Beg, Âteşkede (nşr. Haşan Sâ- 
dât Nâsırî), Tahran 1338 hş., II, 870-903; Muham¬ 
med Pâdişâh, Ferheng-i Ânendirac: Ferheng-i Câ- 
mP-i Fârsİ (nşr. M. Debîr-i Siyâki), Tahran 1336 
hş., IV, 3085; Brovvne, LHP, IV, 253-256; Safâ, 
Edebiyyat, IV, 1056-1068; Şiblî Nu'mânî, Şprü’l- 
‘Acem (trc. M. Tâki Fahr-i Dâî-yi Gîlânî), Tahran 
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1363 hş., III, 137-139; Abdülhüseyin Zerrînkûb, 
Seyri der ŞTr-i Fârsi, Tahran 1363 hş., s. 114- 
115; Sîrûs Şemîsâ, Seyr-i Rubamı der ŞTr-i Fârst, 
Tahran 1363 hş., s. 89; Zeynelâbidîn Mü'temen, 
Tehavvül-i ŞFr-i Fârst, Tahran 1371 hş., s. 349; 
M. Ali Müderris, Reyhânetü’Tedeb, Tahran 1374 
hş., IV, 17-18; Şerifi, "Tâlib-i Âmülî”, Dânişnâ- 
me-i Edeb-i Fârst (nşr. Haşan Enûşe), Tahran 
1380 hş., İV 1628-1632; Ferâmürz Gûderzî, Zin- 
degînâme ue Kârnâme-i Edebl-yi Tâlib-i Âmülî: 
Şâbr-i Hünermendi ki Şâyeste İn Eerâmûşt Nist, 
Tahran 1382 hş.; Dihhudâ, Luğatnâme (Muin), 
X, 15257; Munibur Rahman, “Tâlib Âmull”, El 2 
(İng.), X, 164. [Tl 

İSKİ HİCABİ KIRLANGIÇ 


r n 

TÂLİB EFENDİ 

(ö. 1118/1706) 

Müderris, kadı, 
şair ve bestekâr. 


Bursa’da doğdu. Adı Mehmed'dir. Kay¬ 
nakların hemen hemen tamamının aksi¬ 
ne Atrabü'l-âsâr 'da ismi Ahmed olarak 
kaydedilmiştir. Kürd Mustafa Efendi adıy¬ 
la tanınan bir imamın oğlu olmasından 
dolayı Kürdzâde, Kürdefendizâde, Kürdi- 
mamzâde lakaplarıyla anılır. Küçük yaşta 
ilmiye mesleğine yöneldi. Bursa’da müder¬ 
ris Râgıb Ali Efendi, Hâbilzâde Ömer Efen¬ 
di gibi âlimlerinden faydalandı. Hâbilzâde 
Ömer Efendi’nin Medine'ye gitmesinden 
sonra mülâzım oldu. Şevval 1097’de (Ey¬ 
lül 1686) hâriç pâyesiyle Arabiyye Medre- 
sesi'nde görevlendirildi. İki yıl sonra mû- 
sıle-i Sahn’a devam etti. 1109’da (1697) 
Müftî Ahmed Paşa Medresesi’ne nakledil¬ 
mesinin ardından Cemâziyelâhir 1111 ’de 
(Aralık 1699) Molla Hüsrev Paşa Medrese- 
si'ne tayin edildi. Cemâziyelevvel 1114’te 
(Ekim 1702) Kütahya kadılığıyla görevlen¬ 
dirildi. Anadolu (Kütahya) Valisi Köprülü- 
zâde Nûman Paşa ile aralarındaki anlaş¬ 
mazlık yüzünden azledilmesine rağmen 
(Receb 1115/ Kasım 1703) daha sonra Şey¬ 
hülislâm Paşmakçızâde Ali Efendi tarafın¬ 
dan aynı görevle Erzurum'a gönderildi (Şev¬ 
val 1117/ Ocak 1706) . Çok kısa süren Er¬ 
zurum kadılığı sırasında Receb 1118’de 
(Ekim 1706) vefat etti. 

Tâlib Efendi IV. Mehmed devrinde şöh¬ 
rete ulaşmıştır. Özellikle Arapça’ya vuku¬ 
fuyla bilinen, İlmî kişiliğinin yanı sıra dö¬ 
neminde şairliği ve bestekârlığıyla da ta¬ 
nınan Tâlib Efendi’nin şiirlerini topladığı 
mürettep divanı günümüze ulaşmıştır. Di¬ 
vanındaki Türkçe şiirlerinde “Tâlib”, Fars¬ 
ça gazellerinde “Âzim” mahlasını kullan¬ 
mıştır. Sâlim Tezicire’sinde, Şeyhî Vekâ- 
yiu’l-fuzalâ'smda onun şiir ve inşâda ba¬ 
şarılı ve şöhret sahibi bir şair olduğunu be¬ 


lirtir. El yazması güfte mecmualarında di¬ 
nî ve din dışı formlarda bazı bestelerine 
rastlanan Tâlib Efendi'nin dönemin mûsi- 
kişinasları arasında yer aldığı muhakkak¬ 
tır. Belîğ ondan, özellikle okuyuculuğu ve 
bestekârlığıyla tanınmış iyi bir mûsikişinas 
olarak söz eder (Güldeste, s. 483). Sadet¬ 
tin Nüzhet Ergun, Tâlib Efendi'nin, güfte¬ 
leri Niyâzî-i Mısrî'ye ait dört İlâhisinin met¬ 
nini neşretmiştir (Türk Musikisi Antolojisi, 
I, 100-101). Bunların arasında sadece, "Ey 
sanem n’oldun câna kastın var” mısraıyla 
başlayan sofyan usulündeki eviç İlâhisinin 
notası günümüze ulaşmıştır (TSMSözlü 
Eserler, s. 141). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mustafa Safâyî Efendi, Tezkire (haz. Pervin Ça¬ 
pan), Ankara 2005, s. 364-366; Belîğ, Güldeste, 
s. 482-486; a.mlf., Nuhbetü’l-âsâr, s. 273-288, 
LIII-LVI; Şeyhî. Vekâyiu’l-fuzalâ, IV, 284-285, 294, 
363; Sâlim, Tezkiretü’ş-şu’arâ (nşr. Adnan İnce), 
Ankara 2005, s. 471-473; Ebûishakzâde Esad 
Efendi, Atrabü’l-âsâr, İÜ Ktp., TY, nr. 6204, vr. 23"; 
Osmanlı Müellifleri, II, 297; Sadettin Nüzhet Er¬ 
gun, Türk Musikisi Antolojisi, İstanbul 1942, I, 
54, 100-101; Kepecioğlu, Bursa Kütüğü, IV, 250- 
251; TSM Sözlü Eserler, s. 141; Hüseyin Benlioğ- 
lu, XVII. ve XVIII. Yüzyıl Bursa’da Yetişen Musi¬ 
kişinaslar (yüksek lisans tezi, 1998), MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü, s. 27-29; Avni Erdemir, Ana- 
dolu Sabası Musikişinas Divan Şairleri, Ankara 
1999, s. 467-470; H. Yılmaz, “Tâlib”, Türk Dün¬ 
yası Edebiyatçıları Ansiklopedisi, Ankara 2007, 
VIII, 166-167. m 

İSİ Nuri Özcan 


r n 

TÂLİBOF 

Mirza Abdürrahîm Tâlibof Tebrîzî 
(1834-1911) 

İranlı yazar ve şair. 


Tebriz’de doğdu. Marangoz olan babası 
Ebû Tâlib Neccâr’a nisbetle Ebûtâlibzâde, 
Tâlibzâde ve Rusça terkibe göre Tâlibof 
lakabıyla anılır. On altı yaşında iken gitti¬ 
ği Tiflis’te eğitim gördükten sonra Dağıs¬ 
tan'ın merkezi Temürhan-Şûra’ya (Buy- 
naksk) yerleşti. Bu arada Kâşân Şeybânî- 
leri’nden Muhammed Ali Han’ın sahibi ol¬ 
duğu müteahhitlik firmasında çalıştı ve 
bir süre sonra kendi firmasını kurdu. Za¬ 
manla küçük bir kütüphane oluşturduğu 
evi siyaset ve ilim adamlarının toplantı ye¬ 
ri haline geldi. Rusça öğrenen Tâlibof bu 
sayede yeni bilgiler edindi, öğrendiklerini 
halk için yazmaya başladı. 1888'de İstan¬ 
bul'a, 1899’da Tahran’a, oradan hac için 
Atebât'a ve Hicaz’a gitti. 1901’de Bakü 
üzerinden Avrupa’ya seyahat etti. 1902’- 
de göz tedavisi için Berlin'e geçti. Özellik¬ 
le bu seyahatinde modern düşünce ve tek¬ 
nik gelişmeleri yakından tanıma imkânı 
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buldu. Bütün eserlerini elli yaşından son¬ 
ra kaleme alan Tâlibof’un çalışmaları, mo¬ 
dern Batı düşüncesinin İran'a girişini hız¬ 
landırdığı gibi güçlü bir İran milliyetçiliği¬ 
nin doğuşuna katkıda bulunan önemli fak¬ 
törlerden biri oldu. 1906'da İran Meşru¬ 
tiyet İnkılâbı'nda onun düşüncelerinin ön 
plana çıkmasıyla Tebrizli meşrutiyetçiler 
Tâlibof'u gıyabında Millî Şûrâ Meclisi’ne 
vekil seçtiler. Seçimlerden sonra kendisin¬ 
den diğer Azerbaycan temsilcileriyle bir¬ 
likte Tahran’a gitmesi istendiyse de o bu 
teklifi kabul etmedi. Bu konuda yorgun¬ 
luğunu ve göz rahatsızlığını ileri sürdüğü 
yahut M esâliku'l-muhsinîn adlı kitabın¬ 
dan dolayı kendisini tekfir eden meşruti¬ 
yet karşıtı Şeyh Fazlullah Nûrî'den çekin¬ 
diği kaydedilir. Tâlibof Temürhan-Şûra'da 
vefat etti. 

Eserleri. 1. Kitâb-ı Ahmed (Sefîne-i 7a- 
libî) (1-11, İstanbul 1311-1312; Tahran 1326 

hş ). Tâlibof’un en tanınmış eseri olup “soh¬ 
bet” adı verilen her bölümde bilimsel ve 
sosyal bir konu işlenmiştir. I. ciltte daha 
çok tarih ve bilimle ilgili konular, 11. ciltte 
vatan severlik ve İran'ın bayındır hale ge¬ 
tirilmesi gibi hususlar ele alınmıştır. Pla¬ 
nı Jean Jacques Rousseau’nun Emil adlı 
eserine benzeyen kitaba adını veren Ah¬ 
med hayalî bir kahraman olup müellif eser¬ 
de kahramanının babası ve mürebbisi ro¬ 
lünü üstlenmiş, onu doğru yola iletmeye 
çalışmıştır. Bu kahramanın kişiliği yazarın 
diğer eserlerinde de görülmektedir. 2. 
Nuhbe-i Sipihrî (İstanbul 1310; Tahran 
1322; Tebriz 1327). Hz. Peygamber'in ha¬ 
yatına dairdir. 3. Mesâlikü'l-muhsinîn 
(Kahire 1323; Tahran 1347 hş.). Gençler¬ 
den oluşan bir topluluğun İlmî amaçlar için 
Demâvend Kalesi’ne yaptığı hayalî yolculu¬ 
ğun anlatıldığı eserde Sir Humphry Davy’in 
The Last Days of a Philosopher adlı ese¬ 
ri taklit edilmiştir. 4. Mesâ’ilü'l-hayât (Tif¬ 
lis 1324). Kitâb-ı Ahmed’in 111. cildi ola¬ 
rak da kabul edilen eserde siyasî, İçtimaî 
ve dinî konular daha üst düzeyde ve kah¬ 
ramanın olgunluğuna uygun biçimde ele 
alınmıştır. Burada genç bir mühendis, bil¬ 
gili ve ileri görüşlü bir kişi olan Ahmed çe¬ 
şitli meseleleri tahlil ederek okuyucuya yol 
göstermeye çalışır. Yasal ve sosyal özgür¬ 
lüklerden söz edilen kitabın sonuna Japon¬ 
ya anayasasının tercümesi eklenmiştir. S. 
îzâhât der Bâre-yi Âzâdî (Tahran 1324, 
1325) İran Meşrutiyet İnkılâbı sırasında 
yazılmış olup kitapta meşrutiyetin anla¬ 
mı, Millî Şûrâ Meclisi, meclisin yararları, 
milletvekillerinin görevleri, halkın kanun 
ve meclis karşısındaki sorumluluklarından 
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Tâlibof 

bahsedilmiştir. 6. Siyâset-i Talibi. Tâli¬ 
bof’un bu son eseri ölümünün ardından 
Mirza Habîb Şîrâzî tarafından yayımlan¬ 
mıştır (Tahran 1329). Tâlibof un çevirileri 
de şunlardır: Risâle-i Fizik (Farsça nesrin 
sade örneklerinden biri kabul edilir; İstan¬ 
bul 1311); Pendnâme-yi Mârkûs Kay- 
ser-i Rûm (Aslı Yunanca olup Prens Eru- 
zof adlı Rusça çevirisinden tercüme edil¬ 
miştir; İstanbul 1312); Risâle-i Hey* e t-i 
Cedide (Fransız matematikçisi Camille 
Flammarion’a ait eserin Rusça tercüme¬ 
sinden çevrilmiştir; İstanbul 1312). Tâli¬ 
bof un bunların dışında çeşitli dergi ve ga¬ 
zetelerde birçok makalesi ve şiiri yayım¬ 
lanmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Abdul-Hadi Hairi, Shi’ism and Constitutiona- 
lism in Iran, Leiden 1977, s. 43-52; Shaul Bak- 
hash. Iran: Monarchy Bureaucracy and Reform 
under The Qajars: 1858-1896, London 1978, s. 
347, 348, 349, 350, 353, 354; Feridun Âdemiyyet, 
Endîşehâ-yı Tâlibûf Tebrîzî, Tahran 1363 hş.; Ah- 
med-i Kesrevî, Târîh-i Meşrûta-i İran, Tahran 1370 
hş., s. 43-46, 190, 191, 192, 193; Yahyâ Âryân- 
pûr, Ez Sabâ tâ Ntmâ, Tahran 2535 şş., 1, 287- 
304; Mehdi Bâmdâd, Şerh-i Hâl-i Ricâl-i İrân, 
Tahran 1381 hş., II, 262-263; Reşnevzâde, “Tâli- 
bûf", Dânişnâme-iEdeb-i Fârsî (nşr. Haşan Enû- 
şe), Tahran 1382 hş., V, 371-375; Iraj Parsinejad, A 
History ofLiterary Criticism in Iran: 1866-1951, 
Bethasda 2003, s. 121-140; îrec Efşâr, “Tâlibûf'', 
Yağmâ, sy. 39, Tahran 1330 hş., s. 214-221; M. 
Kia, “Nationalism, Modernism and İslam in the 
VVritings of Talibov-i Tâbrizi (Iranian Intellectual 
Mirza Abdul Rahim Talibov-i Tabrizi)”, MES, XXX/ 
2 (1994), s. 201-223; Rızâ Şecerî-yi Kasım Hayalî, 
“Tevellüd-i Tâlibûf ve Vekâlet-i û ber Pâye-i İs- 
nâd”, Faşlnâme-i Gencine-i İsnâd, sy. 70, Tahran 
1387 hş., s. 73-80; Munibur Rahman. “Tâlibûf”, 
£7 2 (İng.),X, 164-165; Dihhudâ, Luğatnâme (Mu¬ 
in), IX, 13459-13462. m 
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TALİK 


(jita»») 

Bir hukukî işlemin 
hükümlerinin işlemeye başlamasının 
veya işlemekte olan hükümlerine 
son verilmesinin 
gelecekte gerçekleşmesi 
muhtemel bir olaya 
bağlanması anlamında fıkıh terimi 
(bk. ŞART; TALÂK). 

r n 

TALİK 

( ) 

Altı çeşit yazının dışında 
İran’da ortaya çıkan 
kadîm bir yazı türü. 

Sözlükte “asılmak, askıya alınmak" an¬ 
lamındaki ta'lîk İran’da tevki' ve rikâ' ya¬ 
zılarından geliştirilmiş bir yazı çeşididir. Er¬ 
ken dönemden başlayarak İslâm devlet 
teşkilâtında, divanlarda kalem ağzı 2-3 
mm. olan tevki' hattıyla kısa, kalem ağzı 
1 mm. olan rikâ' ile uzun metinler yazılır¬ 
dı. Bu yazıların İran’da ve İran’ın doğusun¬ 
daki ülkelerde geçirdiği değişiklik sonucu 
ortaya çıkan yeni üslûba ta'lik adı verilmiş¬ 
tir. Bazı İran kaynaklarında ta'likin doğu¬ 
şunda İran’da kullanılan eski Avestâî ve 
Pehlevî yazılarının etkili olduğu ileri sürül¬ 
müşse de ta'lik yazı incelendiğinde onun 
tevki' ve rikâ'dan geliştirilmiş olduğu açık¬ 
ça görülür. Bu yazı genelde harflerinin ge¬ 
niş kavisli ve asılmış gibi görünüşü sebe¬ 
biyle bu ismi almıştır. Hatta tevki' ve rikâ' 
yazılarının arasında muallakta kaldığı için 
bu yazıya ta'lik denildiğini söyleyenler de 
vardır (Fezâilî, s. 418). Ta'lik için “ta'lîk-i 
kadîm” ve “ta'lîk-ı asıl” isimlerine de rast¬ 
lanır. 

Ta'lik hattı, VII. (XIII.) yüzyıldan itibaren 
yeni bir yazı türü olarak kendini göster¬ 
meye ve resmî divanlarda kullanılmaya 
başlanmıştır. Ta'lik yazanlar hükümdarla¬ 
rın ve dinî merkezlerin emrindeki kâtip¬ 
lerdir. Bu kâtipler yazılarını edebî ve sa¬ 
natlı ifadeyle kaleme almakta tecrübeli 
“ta‘lîk-nüvîs”lerdir. Kendilerine münşî, yaz¬ 
dıkları metinlere de inşâ adı verilir. Ta'likin 
süratle yazılması, bilinen şekil ve ölçülerin 
dışına çıkılması sebebiyle harflerin iç içe 
oturduğu, birleşmeyen harflerin de birbi¬ 


rine bağlandığı, nokta ve harekelerin yer 
yer konmadığı görülür. Böylece süratle ya¬ 
zılması yanında resmî evrakta silinti ve ka¬ 
zıntının da önüne geçilmiştir. Bu özellik¬ 
leri sebebiyle ta'likin yazılması ve okunma¬ 
sı uzun alıştırma ve tecrübelere bağlıdır. 
Ta'lik yazıda satır sonları bükülerek yuka¬ 
rıya doğru yükselir ve harfleri uzun kıvrın¬ 
tılarla nihayetlenir. 

İran kaynaklarına göre ta'lik hattını ilk 
defa ortaya koyan Hâce Tâc Selmân-ı İs- 
fahânî (ö. 897/1491) veya Hâce Ebü’l-Âl, 
kemale erdiren ise Abdülhay Münşî Este- 
râbâdî (ö. 907/1501) yahut Haşan b. Hü¬ 
seyin Ali Fârisî’dir. Halbuki bu yazıyla VIII. 
(XIV.) yüzyıldan başlayan dikkate değer ör¬ 
nekler mevcuttur. Ancak araştırmacılar, 
İhtiyârüddin Münşî’nin (ö. 990/1582) ta'li- 
ki en yüksek seviyeye ulaştıran hattat ol¬ 
duğunda birleşmektedir. Bunların dışında 
kadîm ta'lik hattında meşhur olanlardan 
bazıları şunlardır: Ahmed b. Ali b. Ahmed 
Şîrâzî (XIV. yüzyıl), Abdurrahman Müzeh- 
hib Şîrâzî (XIV. yüzyıl), Mansûr b. Muham- 
med Bihbehânî (XIV. yüzyıl), Necmeddin 
Mes'ûd Sâvî (XV. yüzyıl), Hâce Şehâbeddin 
Abdullah Mürvârid Kirmânî (ö. 922/1516), 
Âkâ Muhammed Kâzım Vâlih İsfahânî (ö. 


Seyyidî Mustafa Münşî'nin Fâtih Sultan Mehmed'in kütüp¬ 
hanesi için istinsah ettiği Hikmetü’l-işrâk adlı eserin un¬ 
van sayfası (TSMK, III. Ahmed, nr. 3267) 
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İhtiyar Münşî'nin talik hattıyla 947 (1541) tarihli bir kıtası (M. 
Uğur Derman fotoğraf arşivi) 


1229/1814). 

Zaman içinde ta'lik hattından doğmak¬ 
la beraber onu ortadan kaldırdığı (neshet- 
tiği) için bu ismi aldığı söylenen nestaTik 
yazısı bütün İslâm âlemine yayılmış, ancak 
OsmanlIlar buna sadece ta'lik demeyi ter¬ 
cih etmişlerdir. Kadîm talikin günlük işler¬ 
de kullanılan, harf birleşimlerini ve nokta 
işaretlerini ihmalinden dolayı okunması da¬ 
ha da güçleşen şikeste ta'lik (şikeste) adlı 
bir başka şekli XIV. yüzyılın sonlarında or¬ 
taya çıkmıştır. Ta'lik hattı resmî yazışma¬ 
lara mahsus olsa da hüsn-i hat sahasına 
intikal etmiş sınırlı sayıda örnekleri mev¬ 
cuttur. Bunlara yazma kitaplarda veya 
murakka'lardaki müstakil kıtalarda rast- 
lanmaktadır. Ta'lik hattı kitap yazımı için 
kullanıldığında satırları düz olarak bitiri¬ 
lir. 

Ta'lik Celâyirli, Timurlu, Akkoyuniu, Ka- 
rakoyunlu ve Safevî hânedanlarının hüküm 
sürdüğü çağlarda daha çok yayılmış, Fâ¬ 
tih Sultan Mehmed’in Otlukbeli Savaşan¬ 
daki galibiyeti neticesinde Akkoyuniu Hü¬ 
kümdarı Uzun Hasan’ın sarayında mevcut 


sanatkârları İstanbul'a getirmesiyle Os¬ 
manlI ülkesine de girmiştir. Ta'lik hattıy- 
la İstanbul'da eser verdiği bilinen ilk hat¬ 
tat Seyyidî Muhammed Münşî’dir. Onun 
Fâtih’in kütüphanesi için 882’de (1477) is¬ 
tinsah ettiği Şehâbeddin es-Sühreverdî’- 
ye ait Hikmetü'l-işrâk adlı kitap (TSMK, 
nr. A 3267) zamanımıza kadar gelmiştir. 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
mevcut Risâle-i Vücûdiyye (Revan Köş¬ 
kü, nr. 472) ve sarayın arşiv bölümünde 
Eğriboz Fetihnamesi (nr. 10.822) ile Türk 
ve İslâm Eserleri Müzesi’ndeki Risâle de 
(nr. 2179/1) aynı hattatın yazılarındandır. 

Kadîm ta'lik hattının Osmanlılar’daki asıl 
tesiri Dîvân-ı Hümâyun’da kullanılan tev¬ 
ki' ve rikâ' yazıları üzerinde olmuştur. Fâ¬ 
tih devrindeki divan teşkilâtında esasen 
tavrından uzaklaşmaya başlayan bu iki ya¬ 
zı kadîm ta'likin etkisiyle süratli bir deği¬ 
şime girmiş ve bundan divanî adı verilen 
yeni Osmanlı resmî yazısı doğmuştur. II. 
Bayezid döneminde bu başkalaşım tam 
anlamıyla ortaya çıkmış, XVI. yüzyılda bu¬ 
nun tevki' yazıya karşılık daha kalın kalem¬ 
le yazılan, hareke vb. işaretlerle doldurul¬ 
muş bir kanal halinde sonu yukarıya doğ¬ 
ru çıkan satırlarıyla celî divanî, Kanûnî Sul¬ 
tan Süleyman devrinden itibaren devletin 
âdeta azametini gösteren ikinci resmî hat 
nevi olarak ortaya çıkmıştır. Gelibolulu Mus¬ 
tafa Âlî, Menâkıb-ı Hünerverârida (s. 
61) ta'lik hattını divanî adıyla anarak şöyle 
açıklar: "Lâkin vilâyet-i Rûm’daki Kalem-i 
Dîvânî hattatları ki üslûb-ı Acem’i tamam 
tağyir eylemişlerdir, amma okunması âsan 
resm ü hey’etle nakl-i dilpezîr etmişlerdir”. 
Osmanlılar’da XV. yüzyıldan kalma birkaç 
eser dışında hiç revaç bulmadan unutulan 
kadîm ta’lik hattı İran'da resmî kullanı¬ 
mın dışında eskisi kadar olmasa da devam 
etmektedir. Günümüzde bu yazıyı hattat¬ 
lar bilhassa celî kalemle kıta ve levha yaz¬ 
mak için kullanmaktadır. 
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TALÎKÂT 

( CjlâJbûl! ) 

Islâm telif geleneğinde 
bir metnin daha iyi anlaşılabilmesi için 
sayfa kenarlarına yazılan notlar, 
bir müellifin bazı göriiş 
ve düşüncelerinin notlar halinde 
toplandığı eserlerin 
ortak adı. 

Sözlükte “asılı olmak, yapışmak, ilişmek” 
mânasındaki alak kökünden türeyen ve 
"iliştirmek; iliştirilen şey” anlamlarına ge¬ 
len ta’lîk (ta'lîka) kelimesinin çoğulu olan 
ta'lîkât (teâlîk) "bir eserdeki ifade ve gö¬ 
rüşlere yönelik tenkit, açıklama, ilâve, çı¬ 
karma ve tashih mahiyetinde sayfaların 
kenarlarına ya da alt kısımlarına eklenen 
notlar” demektir. Ayrıca bir âlimin bir ilim 
alanındaki görüş ve düşüncelerinin notlar 
halinde toplandığı risâle veya kitaplar için 
kullanılır. Ta'lîk kelimesi dil bilgisi kuralla¬ 
rının, lafızların ve anlamlarının doğru şe¬ 
kilde tesbiti için nazım ve nesir örnekleri¬ 
nin delil kabul edildiği dönemlerden (istiş- 
hâd devri) sonra türetilmiştir. Nitekim Fâ- 
râbî’nin et-Te c ûlîk (et-TaHîkât) fi'l-hikme 
ve İbn Sînâ’nın et-Ta c lîkât adlı kitapları 
başka bir eserin üzerine yapılan açıklama¬ 
lar olmayıp dersler esnasında üzerinde 
durdukları konuların veya sorulara verdik¬ 
leri dolaylı cevapların bir araya getirildiği, 
belli bir iç düzeni bulunmayan eserlerdir. 
Ayrıca İbn Sînâ’nın et-Ta c lîkât'\nm, ders¬ 
ler sırasında öğrencisi Behmenyâr b. Mer- 
zübânîn tuttuğu notlardan oluştuğu bilin¬ 
mektedir. İbnü'n-Nedîm'in el-Fihrist' in¬ 
de et-Ta c lîkât ismiyle sadece iki eser zik¬ 
redilmekte olup bunlar, Osman b. Süveyd 
el-İhmîmî ve İstefan er-Râhib (Stephen of 
Alexandria) adlı müelliflere ait kimya ilmi¬ 
ne dair kitaplardır. Bilindiği kadarıyla "bir 
esere düşülen notlar" anlamında ta'lik ke¬ 
limesini ilk kullanan âlim Ahfeş el-Evsat 
(ö. 215/830 |?|) olup kendisine Kitâbü Sî- 
beveyhi üzerine notlardan meydana ge¬ 
len bir eser nisbet edilmektedir. 

Açıklama niteliğinde kaleme alman ta'¬ 
lîkât, bir eserin anlaşılamayan yerlerini açık¬ 
lığa kavuşturmaya yönelik olabildiği gibi 
konuyu daha ayrıntılı biçimde ortaya koy¬ 
mak amacıyla da yapılmıştır. Yazma ve bas¬ 
ma eserlerde ta'lîkât hâşiyede görüldüğü 
üzere sayfa kenarlarına konulur. Satır ara¬ 
larına düşülen kısa notlara ise hâşiyenin 
yanı sıra ta'lîkât da denilmiştir. Genel bir 
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TA'LÎKÂT 


kural bulunmamakla birlikte meselâ Arap¬ 
ça metinde karışıklığa yol açan zamirin 
merciini göstermek, bazı kelimelerin mâ¬ 
nasını izah etmek veya gramer bakımın¬ 
dan cümle içindeki fonksiyonunu belirt¬ 
mek için üstüne işaret niteliğinde bir ra¬ 
kam veya harf yazılır, sayfa kenarında ay¬ 
nı işaret altında gerekli açıklamalar yapı¬ 
lır. Metinde geçen âyet ve hadisleri açıkla¬ 
yıp bunların kaynağına dair bilgi vermek 
amacıyla yazılan ta'lîkâtlar da vardır. Bir¬ 
çok eserde sayfa kenarlarına düşülen not¬ 
ların başında "fâide, latife, tenbih, nükte” 
vb. kayıtların yer aldığı görülür. Bu kayıt¬ 
ları taşımayan bir kısım ta'lîkât sonraki 
müstensihler tarafından asıl metinle ka¬ 
rıştırılmıştır. 

Ta'lîkât türü eserler daha çok başka mü¬ 
elliflerin kitaplarına yazılan, bazan doğru¬ 
dan metin, bazan şerh, bazan hâşiye üze¬ 
rine düşülmüş notlardır. Ta'lik ile hâşiyeyi 
birbirinden ayırt etmek zaman zaman güç 
olmakla birlikte bazıları ta'likin hâşiyeden 
daha seyrek rastlanan mülâhazalar oldu¬ 
ğunu söyler. Ayrıca Ebû Dâvûd’un es-Sü- 
neri inin şerhi 'Avnü'l-ma'bûd'a müellifi 
Azîmâbâdî’nin yaptığı gibi müelliflerin ken¬ 
di eserlerine ta'lik demeleri tevazu olarak 
değerlendirilmiştir (Çakan, s. 206). Doğru¬ 
dan metin üzerine yazılan ta'lîkâta Ebû 
Ali el-Fârisî’nin Ta'lîka (Ta'lîkât) 'alâ Ki¬ 
tabi Sîbeveyhi adlı eseri örnek gösteri¬ 
lebilir. Diğer taraftan Muhammed Emîn b. 
Ebû Bekir en-Niğdevî’nin Ta'lîkât 'ale'n- 
Netâ’ic’ i, Birgivî’nin İzhârü'l-esrâr’ ına 
Adalı Şeyh Mustafa’nın yaptığı Netâ’icü'l- 
eikâr adlı şerhe düşülen notlardan iba¬ 
ret olup hâşiye şeklinde de anılmaktadır. 
Adudüddin el-îcî'nin el-Mevâkıfma Sey- 
yid Şerîf el-Cürcânî’nin yazdığı şerhin Ha¬ 
şan Çelebi Fenârî tarafından yapılan hâşi- 
yesine Kınalızâde Ali Çelebi’nin ta'lîkâtı ise 
hâşiyeler üzerine yazılan pek çok ta’lîkât- 
tan biridir. Ta'lîkât türü çalışmaların çoğu 
ilgili oldukları eserin bütünü, bazıları ise 
bir bölümü için kaleme alınmıştır. Lâlezâ- 
rî'nin Ta'lîkât 'alâ mevâzi'a mine’l-Fü- 
tûhâti'l-Mekkiyye’si, Muhyiddin İbnü'l- 
Arabî’nin eserinin “er-Risâletü'l-beşeriyye" 
adlı bölümünde yer alan “yâ” harfinin es¬ 
rarına dair görüşleri açıklamaktadır. 

İslâm kültüründe pek çok ilim dalında 
ta'lîkât kaleme alınmıştır. Önemi dolayı¬ 
sıyla Kitâbü Sîbeveyhi, hakkında en çok 
ta'lîkât yazılan nahiv eserleri arasındadır. 
Ahfeş el-Evsat, Ebû Ali el-Fârisî, Şeievbîn 
el-Kebîr ve İbnü'z-Zübeyr es-Sekafî’nin ta‘- 
lîkâtı bunlardandır. İbn Bâbeşâz’a ait et- 


Ta'lîk ii'n-nahv’m (Ta'lîku’Tğurfe) on beş 

ciltlik bir eser olduğu belirtilmektedir. Ali 
b. Abdurrahman b. Ebü’l-Bişr el-Ensârî'- 
nin İbnü’s-Serrâc’a ait el-Uşûl’ü, Şerîf er- 
Radî'nin Ebû Ali el-Fârisî’ye ait el-îzâh’ı, 
İbn Ebü’l-Hadîd’in Zemahşerî'ye ait el- 
Mufassai’\ ve Arapkirli Hüseyin Avni’nin 
İbnü’l-Verdî'ye ait et-Tuhietü’l-verdiyye 
iî müşkilâti'l-i'râb adlı kasidesi üzerine 
ta'lîkâtı da bu alandaki eserler arasında 
yer alır. Hârûn b. Zekeriyyâ el-Hecerî'nin 
et-Ta'lîkât ve’n-nevâdir’\ ile Ahfeş el-As- 
gar’m Asmaî’nin Kitâbü 1 n-Nebat’ ına ta'- 
lîkâtı Arapça sözlüklerle ilgili çalışmalardır. 
Fritz Krenkovv'un Lisânü'l-'Arab’a ese¬ 
rin yarısı hacminde, Seyyid b. Ali el-Mer- 
safî’nin ise kitabın hacmine yakın ta'lîkâ- 
tı vardır. Adudüddin el-îcî’ye ait er-Risâ- 
letü'l-vaz'iyye’nm Ali Kuşçu şerhine Sey¬ 
yid Hâfız'ın yazdığı hâşiyeye Mustafa Şev¬ 
ket Efendi’nin ta'lîkâtı da bu türdeki eser¬ 
lerden biridir. 

Kelâm literatüründeki ta'lîkât arasında 
'Akâ’idü’n-Neseiı ye Teftâzânî şerhinin 
Hayâlî hâşiyesi üzerine Siyâlkûtî'nin ta'lî- 
kâtı ve Nasîrüddîn-i Tûsî’nin Tecrîdü'l-ke- 
lâm ına Ali Kuşçu’nun yaptığı şerhin ilâ- 
hiyyât bölümü için Şemseddin Haferî’nin 
kaleme aldığı hâşiyeye Abdürrezzâk b. 
Ali el-Lâhîcî’nin ta'lîkâtı ve Haşan Fehmi 
Efendi’nin Ta'lîka 'alâ Hâşiyeti's-Siyâl- 
kûtî 'alâ Şerhi'l-'Akâ’id’i anılabilir. Fıkıh 
usulündeki ta'lîkâtlar arasında Kiyâ el- 
Herrâsî’nin Ta'lik iî uşûli'l-iıkh’ı ve İb- 
nü’l-Hâcib’in M üntehe's-sûl ve'l-emeT i- 
nin Adudüddin el-îcî şerhi üzerine Seyyid 
Şerîf el-Cürcânî’nin yazdığı hâşiyeye Haşan 
el-Herevî'nin ta'lîkâtı, fıkıhta ise Ebû Hâ- 
mid el-İsferâyînî’nin Müzenî’nin el-Muh- 
tasar ı için kaleme aldığı elli cilt civarın¬ 
daki et-Ta'lîkâtü'l-kübrâ adlı eseri, Ebü’l- 
Berekât en-Nesefî'nin Kenzü'd-dekâ’ik’ı 
üzerine Keşfü'l-hakâ’ik 'an esrâıi Ken- 
zi'd-dekâ’ik adlı İbn Sultân’a ait şerhe Mu¬ 
hammed el-Behnesî'nin ta'lîkâtı, Kemal- 
paşazâde’nin lşlâhu'1-Vikâ ye'sine Molla 
Uzun Bâlî, Gazzâlîzâde Abdurrahman ve 
BirgivTnintaiîkâtları, Muzafferüddin İbnü’s- 
Sââtî'nin Mecma'u'l-bahreyn ve mülte- 
ka'n-neyyireyn’i üzerine Ebü'l-Mevâhib 
Ahmed b. Ebü’r-Rûh îsâ b. Halef er-Reşî- 
dî’nin Kurretü'l-'ayn iî halli eliâzi Mec- 
ma'i’l-bahreyn adlı ta'lîkâtı, Humeynî’nin 
Muhammed Kâzım-ı Horasânî’nin Kiiâye- 
tü'l-uşûTü ne yazdığı Envârü'l-hidâye ii't- 
ta'lîka 'ale’l-Kiiâ ye’siyle Ebü’l-Hasan İs- 
fahânî'nin Vesiletü'n-necâtina yazdığı 
Ta'lîkât 'alâ Vesîleti'n-necât’ ı sayılabi¬ 


lir. Ayrıca fıkıh mezhepleri arasındaki ih¬ 
tilâfları konu edinen hilâf ilmine dair et- 
Ta'lîka ii’l-hilâi adıyla birçok eser kale¬ 
me alınmıştır. 

Tefsirle ilgili olarak Ahîzâde Yûsuf Efen¬ 
di ve Menteşzâde Abdürrahim Efendi’nin 
Beyzâvî’nin Envârü't-tenzîline taiîkâtla- 
rı zikredilebilir. Hadis usulünde Yemlihazâ- 
de Mustafa Kâmil Efendi’nin İbn Hacer el- 
Askalânî’ye ait NuhbetüT-iiker in sonrala¬ 
rı nazma çekilmiş şekline Ta'lîkât 'ale’l- 
manzûmeti'l-'aliyye ii'l-ahbâri'n-nebe- 
viyye adlı ta'lîkâtı, hadiste Murtazâ ez- 
Zebîdî’nin İbn Akıle’nin el-Feva’idü'l-ce- 
lîle’ sine, ayrıca Muhammed Tâhir İbn 
Âşûr’un Müslim’in el-Câmi'u'ş-şahîh"me 
ta'lîkâtları anılabilir. Muhyiddin İbnü’l-Ara- 
bî’nin Fuşûşü'l-hikem’me Ebü’l-Alâ el- 
Afîfî'nin ta'lîkâtı, Dâvûd-i Kayserî'nin Fu- 
şûşü'l-hikem şerhiyle Sadreddin Konevî'- 
nin Miitâhu'l-ğayb’ma Molla Fenârî’nin 
yazdığı şerh için Humeynî’nin kaleme al¬ 
dığı ta'lîkât tasavvuf alanındaki eserler¬ 
dir. İslâm felsefesindeki ta'lîkâtlar arasın¬ 
da Esîrüddin el-Ebherî'nin Hidâyetü'l- 
hikme’ sinin Kâdî Mîr şerhine Muslihud- 
dîn-i Lârî’nin hâşiyesi üzerine İsmâil Gelen- 
bevî’nin ta'lîkâtı ve Şehâbeddin es-Sühre- 
verdî’nin Hikmetü'l-işrâk’ma Kutbüddîn-i 
Şîrâzî'nin yazdığı şerhe Vedûd Tebrîzî’nin 
ta'lîkâtı zikredilebilir. İbn Bâcce’nin Te'â- 
lîk 'alâ kitâbeyi’TKıyâs ve't-Tahlîl li’l- 
Fârâbî ve Mehmed Nûrî es-Sofyevî'nin 
et-Ta'lîkât 'ale'ş-Şemsiyye ii'l-kavâ'i- 
di'l-mantıkıyye adlı eserleri mantık ala¬ 
nındaki ta'lîkât türü çalışmalardır. Muham¬ 
med b. Eşref es-Semerkandî’nin Risâle 
iî âdâbi'l-bahş ine Mes'ûd b. Hüseyin eş- 
Şirvânî'nin yazdığı şerhe Bihiştî Ramazan 
Efendi'nin ta'lîkâtı ile Adudüddin el-îcî’- 
nin Âdâbü'1-bahş ine Muhammed et-Teb- 
rîzî el-Hanefî tarafından yapılan şerhe Mîr 
Zâhid Ebü’l-Feth es-Saîdî'nin yazdığı hâ¬ 
şiye üzerine Gelenbevî’nin ta'lîkâtı müna¬ 
zara âdâbına dairdir. Leknevî’nin el-Fe- 
vâ’idü'l-behiyye iî teıâcimi'l-Haneiiy- 
ye’sine kendisinin yazdığı et-Ta'lîkâtü's- 
seniyye 'ale'TFevâ’idi'l-behiyye’si ve Ah¬ 
med Râfi' et-Tahtâvî’nin Tezkiretü'l-hui- 
iâz zeyilleri üzerine kaleme aldığı et-Ten- 
bîh ve'l-îkâz li-mâ iî züyûli Tezkireti'l- 
huiiâz’\ biyografi eserlerine dair ta'lîkâta 
örnektir. Matematik alanında İbnü'l-Hâ- 
im’in Nüzhetü'n-nüzzâı iî şınâ'ati'l-ğu- 
bâr’ına İbn Emîru Gafele'nin, ayrıca Nasî- 
rüddîn-i Tûsî’nin Tahrîrü '1-uşûTime Takıy- 
yüddin er-Râsıd'ın ta'lîkâtı anılabilir. Ta'lî¬ 
kât türüne giren bazı eserlere “takrîrât” 
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TA'LÎKÂT 


ismi de verilmiştir. Meselâ Timurtaşî’nin 
Hanefî fıkhına dair Tenvîrü'l-ebşâr'ı üze¬ 
rine Haskefî’nin ed-Dürrü'l-muhtâr isim¬ 
li şerhine İbn Âbidîn’in Reddü'l-muhtâr 
adlı hâşiyesi üzerine Abdülkâdir b. Musta¬ 
fa er-Râfıî’nin et-Tahrîrü'l-muhtâr li-Red- 
di'l-muhtâr’\ Takrîrâtü'r-RâfTî diye anı¬ 
lır. 

Osmanlı sahasında Necmeddin en-Ne- 
sefî’nin‘ Aka*idü'n-Nesefi, Zemahşerî’nin 
el-Keşşâf, Kâdî İyâz’ın eş-Şifâ\ Burhâ- 
neddin el-Merginânî’nin el-Hidâye, Sek- 
kâkî’nin M iftâhu'Mulûm, Ali b. Ömer el- 
Kâtibî'nin eş-Şemsiyye, Adudüddin el-îcf- 
nin el-Mevâkıf, Teftâzânî’nin el-Mufav- 
vel, Birgivî’nin İzhârü'l-esrâr ve el- c Avâ- 
mil gibi çoğu medreselerde okutulan eser¬ 
ler üzerine pek çok ta'lîkât yazıldığı görül¬ 
mektedir. Ta'lîkât kaleme alan Osmanlı 
müellifleri arasında Kemalpaşazâde, Taş- 
köprizâde Ahmed Efendi, Ebüssuûd Efen¬ 
di, Vanî Mehmed Efendi, Ahmed Cevdet 
Paşa gibi isimler yer alır. Bursalı Mehmed 
Tâhir’in Osmanlı Müelliflerine Ahmed 
Remzi Dede’nin (Akyürek) yazdığı Miftâ- 
hu'l-kütüb ve Esâmî-i Müellifin Fihris¬ 
tinde pek çok Osmanlı müellifine ait ta'lî¬ 
kât yer almaktadır. 
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H Sedat Şensoy 

r n 

TÂLİKÎZÂDE MEHMED SUBHİ 

(ö. 1014/1606 [?]) 

Dîvân-ı Hümâyun kâtibi 
ve şehnâmeci. 

Aydın’da dünyaya geldi. 1540larda doğ¬ 
duğu tahmin edilmektedir. 1390’lardan iti¬ 
baren Osmanlı ilmiye sınıfında önemli ki¬ 
şilerle temsil edilen Fenârî ailesine men¬ 
suptur. Lakabından hareketle babasının 
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talikte icâzet sahibi bir hattat olduğu söy¬ 
lenebilir. Mart 1562’de Manisa sancak bey¬ 
liği görevine gönderilen Şehzade Murad’ın 
hizmetine girdi. On iki yıl bu görevde kal¬ 
dıktan sonra 1574’te III. Murad'ın tahta 
çıkması üzerine İstanbul'a gitti. Dîvân-ı 
Hümâyun'da kâtiplik görevine tayin edil¬ 
di ve ölümüne kadar bu görevini sürdür¬ 
dü. Bunun yanı sıra bazı eyaletlerin tahrir 
kâtipliği, 991’de (1583) Revan seferinde 
Serdar Ferhad Paşa’nın ve 983 (1585) İran 
seferinde Özdemiroğlu Osman Paşa’nm se¬ 
fer kâtipliği görevlerinde bulundu. Bu sıra¬ 
da Tebriz fetihnâmesini kaleme aldı. 

Tebriz seferinden döndükten sonra di¬ 
van kâtipliğine devam ederken Türkçe hü- 
mâyunnâme tarzında bir eser yazmak is¬ 
teyince vekâyi'nüvis sıfatıyla görevlendi¬ 
rildi. Bu göreve getiriliş tarihinin Ağustos 
1591'den önce olduğu bilinmektedir (Af- 
yoncu, XXI [2001 ], s. 286). 8 Zilkade 999'- 
da ( 28 Ağustos 1591) Türkçe mensur şeh- 
nâme yazmak için şehnâmeci tayin edildi. 
Sadrazam Sinan Paşa’nın maiyetinde Ey¬ 
lül 1594’te Yanıkkale'nin fethiyle sonuçla¬ 
nacak sefere katıldı ve sefer vekâyiini kale¬ 
me aldı. Mensur olan bu esere Ocak 1595’- 
te vefat eden 111. Murad ile halefi III. Meh¬ 
med hakkında manzum uzun bir bölüm ek¬ 
ledi. Seferden dönmesinin ardından Fars¬ 
ça şehnâme yazmak üzere görevlendiri¬ 
len Lokman b. Hüseyin’in azledilmesiyle 15 
Muharrem 1004’te (20 Eylül 1595) der- 
gâh-ı âlî müteferrikalığı tevcihiyle beraber 
tek şehnâmeci olarak kaldı. III. Mehmed’in 
yanında Ekim 1596’da Eğri Kalesi’nin fet¬ 
hiyle neticelenen sefere katıldı. Bu sefere 
dair kaleme aldığı şehnâmeyi 1598’de sul¬ 
tana takdim etti. 1597’de Reîsülküttâb 
Yahyâ tarafından hazırlanan kırk kişilik kı¬ 
demli kâtipler listesinde Tâlikîzâde yedinci 
sırada yer almaktadır (BA, KK, nr. 7530, vr. 


Tâlikîzâde Mehmed Subhi'yi Nakkaş Haşan ile gösteren min¬ 
yatür (Şehnâme-i Sultan Mehmed, TSMK, Hazine nr. 1609, 
vr. 74 a ’dan detay) 
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5 a ' b ). Cemâziyelâhir 1010’da (Aralık 1601) 
şehnâmecilikten azledilip yerine Haşan 
Hükmî Efendi getirilmişse de daha sonra 
herhangi bir göreve tayin edilip edilmedi¬ 
ği bilinmemektedir. Tâlikîzâde’nin ölüm ta¬ 
rihi belli olmayıp bazı kaynaklarda zikredi¬ 
len 1008 (1599-1600) ve 1013(1604-1605) 
yılları doğru görünmemektedir. Vefatı üze¬ 
rine tasarrufundaki Kırklı Dîvân-ı Hümâ¬ 
yun gediği 1014 yılı Zilkadesi sonlarında 
(29 Mart - 8 Nisan 1606) Fî Mustafa'ya 
verildiğine göre (Emecen, sy. 35 11994], s. 
139) Tâlikîzâde'nin ölümü bu tarihte veya 
bundan önceki bir tarihte olmalıdır (Afyon- 
cu, XXI [20021, s. 290). Şiirlerinde "Subhî" 
mahlasını kullanmıştır. 

Eserleri. 1. Gürcistan Seferi. Ferhad 
Paşa'nın 1584 Tomanis seferini ele alan 
eser (TSMK, Revan Köşkü, nr. 1300) yanlış¬ 
lıkla Revâniyye şeklinde de bilinir. 2. Teb- 
rîziyye. 1585'te Özdemiroğlu Osman Pa- 
şa'nın Tebriz’i fethini anlatır (TSMK, Re¬ 
van Köşkü, nr. 1299). 3. Şehnâme-i Hü¬ 
mâyun. Koca Sinan Paşa'nın 1593-1594'te- 
ki Yanıkkale seferine dair olan eser (TİEM, 
nr. 1963), Christine VVoodhead tarafından 
doktora tezi olarak hazırlanmıştır (bk. bibi.). 
4. Eğri Fethi Târihi (Fetihnâme-i Eğri, Şeh¬ 
nâme-i Sultan Mehmed). 1598’de tamam¬ 
lanmış olup 111. Mehmed’in Eğri’nin fethi 
ve 1596 Haçova zaferini ihtiva eder (TSMK, 
Hazine, nr. 1609). Vahit Çabuk eser üzeri¬ 
ne Tâlîkî-zâde Mehmed Subhî Efendi'- 
nin Eğri Seferi Şehnâmesi adıyla bir dok¬ 
tora çalışması yapmıştır (1986, İÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü). Tâlikîzâde’nin 1574’- 
te III. Murad'a cülûsü münasebetiyle yaz¬ 
dığı Firâsetnâme ile (Paris Bibliotheque 
Nationale, Suppl., nr. 1055) 1592-1593’te 
kaleme aldığı, Osmanlı hânedanının yirmi 
belirgin özelliğinin anlatıldığı Şemâilnâ- 
me-iÂl-i Osmân (TSMK, III. Ahmed, nr. 
3592) adlı iki eseri daha vardır. Onun eser¬ 
leri Osmanlı inşâ sanatına uygun biçimde 
yazılmış. Eğri Fethi Târihinde ise sade 
bir Türkçe tercih edilmiştir. Bu eserlerden 
Tebrîziyye dışındakiler minyatürlerle süs¬ 
lüdür. 
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TA'LÎL 

( JitaM) 


Tümelden tikele giderek 
hüküm çıkarma anlamında 
bir istidlal türü olan 
mantık terimi, tümdengelim. 

Sözlükte “bir şeyin illetini açıklamak, se¬ 
bebini ortaya koymak, onu delille ispat et¬ 
mek” anlamındaki ta'lîl mantıkta bir akıl 
yürütme (istidlâl) çeşididir. İslâm mantık 
geleneğinde bu tür akıl yürütme “zihnin 
genelden özele, tümelden tikele, müessir¬ 
den esere, sebepten sonuca, kanundan 
olaya intikali” diye tanımlanır. Kısaca ta'lîl 
illetten hareketle ma'lûl hakkında bir de¬ 
lil getirme türüdür. Bu tür akıl yürütme¬ 
ye burhân-ı limmî adı da verilir. Ta'lîl, bir 
şeyin zat ve hakikatine yahut kendisinden 
ayrılmayan sebeplerine dayanan bir ispat 
şeklidir (burhan), kesin sonuca ulaştıran 
bir mantık işlemidir. Batı mantık dilinde 
dedüksiyon (deduction) denilen bu akıl yü¬ 
rütme türünde öncüller doğru ise sonuç 
önermesi de zorunlu olarak doğrudur. Bu 
açıklamaya göre ta'lîl istikrânın karşıtıdır. 
Mantık kitaplarında dedüksiyon karşılığın¬ 
da istintaç da kullanılmıştır. Bu durumda 
ta'lîl ve istintaç aynı mantık işlemini ifa¬ 
de eden eş anlamlı kavramlardır (bk. İS¬ 
TİNTAÇ) 

Bazı mantıkçılar ta'lîli mün'akis ve müs¬ 
takim diye iki kısma ayırır. Ta'lîl-i mün'akis 
özel (tikel-cüz'î) bir durumu genel bir ka¬ 
nuna, prensip veya hükme katmaktır. Bu 
işlemde var sayılan bir olaydan veya nite¬ 
likten daha önce bilinen ya da var sayılan 
genel hüküm (kanun) sebebiyle diğer bir 
olay veya nitelik sonuç olarak çıkarılmak¬ 
tadır. Burada genel hüküm bu iki olayı ve¬ 


ya niteliği birbirine bağlar. Meselâ bir üç¬ 
genin iki açısı birbirine eşitse (var sayılan- 
bilinen) bu üçgenin iki kenarı da birbirine 
eşittir (çıkarılan sonuç), çünkü iki açısı bir¬ 
birine eşit olan her üçgenin iki kenarı bir¬ 
birine eşit olur (diğer önermeyi birbirine 
bağlayan). Bu şekilde ortaya çıkan bir ta'¬ 
lîl sanki özel bir durumu genel bir hükme 
aksettirmekte, bundan dolayı da yapılan 
ta'lîl mün'akis adını almaktadır. Bu nokta¬ 
da dikkat edilmesi gereken husus böyle 
bir ta'lîli istikrâ ile karıştırmamaktır. Ta'¬ 
lîl-i müstakimde ise bir genei hükmün doğ¬ 
ruluğu kabul edilmekle o genel hükme da¬ 
hil olabilen özel durumların genel hükme 
uygulanması için özel durumların hangile¬ 
ri olduğu aranır. Meselâ kıyas yapan kim¬ 
se sıcaklığın cisimleri genleştirdiğini bilin¬ 
ce cisimlerin az çok biri diğerine benzeyen 
ısınma hallerinin ve şartlarının neler ol¬ 
duğunu araştırır ve bu suretle cisimlerin 
hangi durumlar vasıtasıyla ve nerelerde 
genleşeceğini bulur. Her iki ta'lîl çeşidi de 
üç önermeden meydana gelir. İlk önerme 
bir genel kanunu, yani bilinen iki kavram 
arasındaki zorunlu bağı ifade eder; “Bü¬ 
tün insanlar ölümlüdür” gibi. İkinci öner¬ 
me, bu iki bilinen kavramdan (insan, ölüm¬ 
lü) birinin özel bir durumda var olduğunu 
tasdik eder; “Ben insanım” gibi. Üçüncü 
önerme ise bu iki bilinen kavramdan di¬ 
ğerinin de var olduğu sonucunu ortaya 
çıkarır; "Öyleyse ben de ölümlüyüm” gibi. 
Immanuel Kant’ın kullandığı “deduction 
transcendental” terimi İslâm mantık ki¬ 
taplarında "ta'lîl-i ulvî”, bunun karşıtı olan 
"deduction empiric” ise “ta'lîl-i tecrübî” 
şeklinde karşılanmaktadır. Ta'lîl akıl yürüt¬ 
menin ana eksenini teşkil eder, ta'lîlin en 
mükemmel şekli ise kıyastır. 
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TA'LÎL 

( J-JUsJf ) 

Bir eylemin veya hükmün 
illete bağlanması anlamında 
kelâm ve fıkıh usulü terimi. 

Sözlükte “birini bir şeyle oyalamak, meş¬ 
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gul etmek; ikinci defa su içmek / içirmek" 
anlamlarındaki ali kökünden türeyen ta'lîl 
bir eylem veya hükmün illete dayandırıl¬ 
masını, illete bağlanarak açıklanmasını ifa¬ 
de eder. Ta'lîlin terim anlamıyla sözlük an¬ 
lamı arasındaki münasebetin nastaki hük¬ 
mün illet sayesinde başka (ikinci) olaya uy¬ 
gulanması olduğu söylenebilir. Konuya iliş¬ 
kin görüş ayrılıklarının önemli bir kısmı ta¬ 
nımda geçen “illet” kavramının açılımıyla 
ilgili olup bunun gerekçe veya sebep gibi 
kelimelerle karşılanması tartışmanın bo¬ 
yutunu tam yansıtamayacağı için litera¬ 
türde kullanılan “garaz, illet-i gâiyye, hik¬ 
met, maslahat" terimleri korunmaya ça¬ 
lışılacaktır. Bunlardan ilk ikisi “amaç" ve 
“sâik" mânasında olup eylem veya hük¬ 
mü ortaya çıkaran sebebi ve eylem yahut 
hükmün yönelik olduğu amacı ifade eder¬ 
ken son ikisi “yarar” vb. anlamlara gelip 
eylem veya hükmün doğuracağı sonucu 
anlatır. Bazı hadislerde ta'lîl masdarından 
türeyen bir fiille aynı kökten gelen illet ve 
“teille" gibi kelimeler sözlük anlamlarında 
geçmektedir (Wensinck, el-Mu c cem, ‘“ille” 
md.; İbnüî-Esîr, III, 291). 

Fıkıh usulünde ta'lîlin konusu, nasların 
ve içerdiği hükümlerin mâkul bir gerek¬ 
çeye bağlanıp bağlanamayacağı hususuy¬ 
la ilgili olmakla birlikte kelâmî yaklaşımla¬ 
rın etkisiyle bunun öncesinde nasların sa¬ 
hibi olan ve kitap göndermekle bir hitap¬ 
ta bulunan Allah'ın fiillerinin muallel olup 
olmadığı konusu da gündeme gelmiştir. 
Kur’an Allah’ın hitabını temsil ettiği ve hi¬ 
tapta bulunmak da bir eylem olduğu için 
kelâmcılar, en yararlı olanı (aslah) yapma¬ 
nın Allah'a vâcip olup olmadığı ve hüsün- 
kubuh tartışmalarına bağlı şekilde Allah’ın 
fiillerinin ta'lîl edilip edilemeyeceği mese¬ 
lesini ele almışlardır. Bu konuda kelâmcı- 
larla İslâm filozofları arasında ortaya çıkan 
ilk tartışma yaratma fiilinin bir illetinin bu¬ 
lunup bulunmadığıyla ilgilidir. Kelâmcılar 
âlemin bir amaç ve seçim (kast ve ihtiyar) 
sonucunda meydana geldiğini söylerken fi¬ 
lozoflar bunun icap yoluyla olduğunu, yani 
tıpkı ateşin yakması ve güneşin ışık ver¬ 
mesi gibi yaratıcının zâtının gereği oldu¬ 
ğunu, dolayısıyla O’nun için gâî illetin söz 
konusu edilemeyeceğini öne sürmüşlerdir. 
Filozoflara göre Allah'ın bütün fiillerinin 
zâtının gereği olması O’nun kemal sıfatı¬ 
nın bir sonucudur; kelâmcılara göre ise 
Allah fâil-i muhtârdır (bk. GÂİYYET-, iı ı iY- 
YET) 

Amaçla ta'lîlin anlamı ve boyutu da ke- 
lâmcılar arasında tartışma konusu olmuş¬ 
tur. Mu'tezile kelâmcıları, Allah’ın fiilleri¬ 
nin amaçtan yoksun bulunduğunu söyle- 
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menin O'nun abesle iştigal ettiğini kabul 
anlamına geleceğini, halbuki Allah’ın bun¬ 
dan münezzeh olduğunu belirterek genel¬ 
likle Allah'ın fiillerinin ta’lîlini, yani O’nun 
fiillerinin / hükümlerinin birtakım amaç¬ 
larının bulunduğunu kabul etmeyi zorun¬ 
lu görmüşlerdir. Eş’arî ekolündeki iki eği¬ 
limden birine göre Allah’ın fiillerinin mu¬ 
allel olması zorunlu değildir. Bu yaklaşım 
sonuçta, ta’lîlin câizliği ve Allah’ın fiilleri¬ 
nin O'ndan bir lutuf olarak maslahatlarla 
muallel bulunduğu anlamını içermektedir. 
Ta’lîlin Allah’ın başka bir şeyle kemale er¬ 
mesi gibi bir neticeye götüreceği endişe¬ 
sine dayanan ikinci eğilim Allah’ın fiilleri¬ 
nin muallel olmasının imkânsızlığı yönün¬ 
dedir. Mâtürîdîler’e göre ise Allah’ın fiille¬ 
ri hikmet ve maslahatla mualleldir. Bunla¬ 
rın bir kısmı insanlara âşikâr olur, bir kıs¬ 
mı gizli kalır. Ancak bu muallellik zorun¬ 
luluk (vücûb) yoluyla değil “tefaddulen”- 
dir. Sünnî kelâmcıları ta’lîlin zorunlu gö¬ 
rülmesine şiddetle karşı çıktıkları gibi Al¬ 
lah’ın fiillerinin bir amaçla ta’lîl edilmesi¬ 
ne de muhtemel bazı sorunlar yüzünden 
mesafeli yaklaşmışlardır. Onlar Allah’ın fi¬ 
illerinin ta’lîlini genelde mümkün görmek¬ 
le birlikte ta’lîlin garaz ve illet-i gâiyye ile 
değil hikmet ve maslahatla olabileceğini 
ileri sürmüşlerdir. Teftâzânî bu noktadaki 
karışıklığı ve yanlış anlamaları gidermek 
için Allah’ın fiillerinin hikmetle muallel ol¬ 
duğu ifadesine şu şekilde açıklık getirme 
ihtiyacı duymuştur: Eğer hikmet sözüyle 
illet-i gâiyye ve garaz-ı bâis kastediliyorsa 
bu anlamda Allah’ın hiçbir fiili muallel de¬ 
ğildir; hikmetin fiiller ve hükümler üzerine 
terettüp etmesi kastediliyorsa bu anlam¬ 
da Allah’ın bütün fiilleri mualleldir ( Şer- 
hu’l-Makâşıd, II, 113, 116; İzmirî, II, 302). 
Sonuçta Allah’ın eylemlerini amaçla ta’lîl 
edenler eylemde bulunanı (Allah) öncele- 
yip merkeze alırken yararla ta’lîl edenler 
daha çok eylemin muhatabını (insan) mer¬ 
keze almışlardır. 

Fıkıh usulcülerinin ta’lîl problemiyle ilgi¬ 
lenmeleri öncelikle, mevcut hükmün uy¬ 
gulama alanını genişletmede kullanılması 
düşünülen kıyasın meşruiyetinin temel- 
lendirilmesi amacı taşır. Çünkü kıyas işle¬ 
minin gerçekleştirilebilmesi nasla sabit 
hükmün illetinin araştırılıp ortaya çıkarıl¬ 
masını gerektirmektedir. Ta’lîlin mümkün 
olduğu, yani şâriin bazı hükümleri illetleri 
dikkate alarak koyduğu hususu temellen¬ 
dirilmeden illet araştırması yapmak müm¬ 
kün değildir. Kıyasın fıkıhta meşrû bir yön¬ 
tem sayılması nasların ta’lîl edilebileceği¬ 
nin, nasların ta’lîl edilebilirliği de Allah’ın 
fiillerinin bir şekilde ta’lîl edilebilir olduğu¬ 
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nun ortaya konmasına bağlıdır. Bu sebep¬ 
le aralarında teorik tartışmalar ve bazı ifa¬ 
delerinde kapalılıklar bulunsa da Sünnî ke¬ 
lâma ve usulcülerinin hemen tamamı Al¬ 
lah’ın fiillerinin hikmet ve maslahatlarla 
muallel olmasını mümkün görmüştür. Al¬ 
lah'ın fiillerinin ta’lîl edilmesi mümkün gö- 
rülmeksizin nasların ta’lîlinden ve kıyasın 
meşruiyetinden söz etmek karşıt bir du¬ 
rum olurdu. Ancak Allah’ın fiillerinin ta’lîl 
edilebilir olduğunun kabulü, zorunlu şekil¬ 
de bütün nasların ta’lîle elverişli ve bütün 
hükümler bakımından kıyasın meşrû sa¬ 
yıldığını kabul etmeyi gerektirmez. Buna 
göre bazı usulcülerin şâriin hikmet sahibi 
olduğu noktasından hareketle bütün hü¬ 
kümlerin bir illete dayandığını, ancak bun¬ 
lardan bir kısmının illetinin kapalı kalma¬ 
sının onların illetinin bulunmadığı anlamı¬ 
na gelmeyeceğini ifade etmeleri Allah'ın 
fiillerinin muallel olduğu genel kabulüyle 
çelişmez. 

Ta’lîle ve kıyasa açık hükümler genellik¬ 
le anlamı, konuluş gerekçesi açık, akılla 
anlaşılabilir olanlar (ma'külü’l-ma'nâ) ve açık 
olmayanlar (taabbüd, taabbüdî, taabbüdiyyât) 
şeklinde nitelendirilir. Taabbüd sözlükte 
“kulluğa çağırmak, bir kimseyi köle edin¬ 
mek, kendini bütün varlığıyla ibadete ver¬ 
mek, mükellef kılmak" gibi mânalara ge¬ 
lir. Kural olarak taabbüdî hükümlerin kı¬ 
yasa açık olmadığı kabul edilmekle birlik¬ 
te taabbüdîliğin anlamı, alanı, sınırları ko¬ 
nusunda görüş ayrılığı bulunduğu gibi ta¬ 
abbüdî hükümlerin bir yönüyle mâkul an¬ 
lamlı olup olmadığı ve bazı ayrıntıları iti¬ 
bariyle kıyasa elverişli olup olmadığı ko¬ 
nusunda ekoller arasında anlayış ve yak¬ 
laşım farklılıkları mevcuttur. Meselâ na¬ 
maz gerek bütünü gerekse ayrıntıları ba¬ 
kımından taabbüd sayılmış ve namazla il¬ 
gili hükümlerin ta’lîle açık olmadığı söylen¬ 
miştir. Buna karşılık şahitlik hükmünün 
aslı itibariyle mâkul anlamlı olduğu, yani 
şahitliğin zann-ı gâlib teşkil etme amacı¬ 
na yönelik bir hüccet sayılmasının akılla 
anlaşılabildiği, fakat buradan hareketle 
ayrıntılarının ta’lîle elverişli olduğu sonu¬ 
cuna varılmayacağı ifade edilmiştir. Taab¬ 
büdî hükümlerde mâkul anlamlı bir yön 
bulunabildiği gibi tamamen mâkul anlam¬ 
lı sayılan muâmelât hükümlerinde taabbü¬ 
dî bir yön olabileceği yaygın biçimde ka¬ 
bul edilmektedir. Yine açık anlamlı olma¬ 
ma özelliği yanında Allah hakları kapsa¬ 
mında yer almasıyla da ilişkili olarak ta¬ 
abbüdî hükümlerin kullar tarafından ıskat 
edilemeyeceği genel kabul gören bir hu¬ 
sustur. Usul eserlerinde kıyasın şartları 
arasında zikredilen, aslın hükmünün ge¬ 


nel kıyas mantığından ayrılıp konulmuş ol¬ 
maması şartı taabbüdî hükümlerin kıya¬ 
sa açık sayamadığının da ifadesidir, zira 
mâkul anlamlı olmayanlar bu şekilde ko¬ 
nulmuş hükümlerdendir. 

Kıyası kabul eden fakihler hangi hüküm¬ 
lerin ta’lîle, dolayısıyla kıyasa elverişli olup 
olmadığını belirleme ihtiyacı hissetmiş, bi¬ 
rinci gruptakiler muallel veya ma’külü’l- 
ma’nâ, ikinci gruptakiler taabbüd diye ni¬ 
telendirilmiştir. İzzeddin b. Abdüsselâm'ın 
ta’lîl-taabbüd ayırımında önerdiği kriter, 
şer’î hükmün bir maslahatı celp veya bir 
mefsedeti defettiğinin akıl yoluyla kavra- 
nılabilir olmasıdır. Önceki ve sonraki âlim¬ 
ler tarafından yaygın biçimde kabul edilen 
bu kritere göre bir maslahatı celbettiği 
veya bir mefsedeti defettiği açık olan hü¬ 
kümler ma’külü’l-ma’nâ, bir maslahatı cel¬ 
bettiği veya bir mefsedeti defettiği açık 
olmayan hükümler taabbüd şeklinde ad¬ 
landırılır (konuya ilişkin diğer bazı değer¬ 
lendirmeler için bk. tzzeddin b. Abdüs- 
selâm, I, 18). 

Ta’lîli kabul eden usulcü ve fakihler ta’¬ 
lîle elverişlilik açısından ibadet ve muâ¬ 
melât konuları arasında bir ayırım gözet¬ 
miş ve birincisinin ilke açısından ta’lîle ka¬ 
palı, İkincisinin açık olduğunu, aksi örnek¬ 
lere istisnaî şekilde rastlandığını belirt¬ 
miştir. Meselâ Gazzâlî ibadetlerde aslola- 
nın taabbüd, muâmelât konularında as- 
lolanın ta’lîl olduğunu söylemiştir. Ancak 
Gazzâlî ve Şâtıbî gibi usulcülerin bu ifade¬ 
lerinden hareketle onların ta’lîl konusun¬ 
da yukarıda anlatılanlardan farklı veya on¬ 
ları uzlaştırıcı yeni bir görüş ileri sürdük¬ 
lerini düşünmek doğru değildir. Çünkü 
orada konu nasların ta’lîl edilebilirliği dü¬ 
zeyinde ele alınırken Gazzâlî'nin ifadesi ta’¬ 
lîl edilebilirlik aşamasından sonraki bir dü¬ 
zeye ilişkindir. Nasların ta’lîlini kabul eden 
usulcüler genellikle ibadet hükümlerinin 
ta’lîle kapalı, muâmelât hükümlerinin ise 
açık olduğunu söyleseler de ibadet hüküm¬ 
lerinin belli oranda mâkul anlam içerebi¬ 
leceğini, muâmelât hükümlerinin de bir 
tür taabbüd anlamı içerdiğini belirtmişler¬ 
dir. Bu konuda İbn Rüşd'ün yaptığı “ibâdî 
mâna-maslahî / mâkul mâna" ayırımı dik¬ 
kat çekicidir. İbn Rüşd duyularla algılana¬ 
bilen işlere yönelik anlamı maslahî / mâ¬ 
kul, gözle görülür, elle tutulur mâkul bir 
mâna aranmaksızın sırf nefis tezkiyesine 
yönelik anlamı ibâdî şeklinde niteler. Ona 
göre mâkul maslahatların farz ibadetle¬ 
rin sebepleri olması ve şer’in bir ibadette 
her iki anlamı da dikkate alması mümkün¬ 
dür. Meselâ abdestte niyeti şart koşanlar 
abdesti tıpkı namaz gibi sırf Allah’a ya- 
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madiği gibi su dışında temiz bir sıvı iie de 
abdest almayı câiz görür. Bu örnek, ta’lî- 
lin yerine göre bir işlemin saf ibadet olup 
olmadığını anlama hususunda da kullanıl¬ 
dığını göstermektedir. 

Nasların ta’lîli hususunda başlıca iki yak¬ 
laşım bulunmaktadır. Nasların ta'lîl edile¬ 
mez olduğunu savunan yaklaşıma göre 
naslar ve içerdiği hükümler sırf taabbüd 
diye nitelenir. Bu kullanımda taabbüd Al¬ 
lah’ın mükelleflerden hükümlerin gereği¬ 
ni anlam, amaç ve konuluş gerekçesi üze¬ 
rinde düşünmeden yerine getirmelerini 
istemiş olması anlamındadır. Muhatap / 
kul boyutundan bakıldığında ise taabbüd, 
hangi anlam veya amaç için konulduğu¬ 
nu irdelemeden hükmün gereğinin yerine 
getirilmesi, bütün hükümlere sanki birer 
ibadetmiş gibi yaklaşılması demektir. Kı¬ 
yası bir nasta yer alan hükmü o nasta sö¬ 
zü edilenler dışına taşımaya yarayan bir 
araç şeklinde görmeyen âlimlerin bu yak¬ 
laşımın savunucuları olduğu söylenebilir. 
Bunlar başta Şîa, genelde Zâhirîler ve bir 
kısım Mu’tezile’dir. İkinci yaklaşıma göre 
ise nasların ta’lîli mümkündür. Ta'lîl keli¬ 
mesi burada taabbüdün tam karşıtı ola¬ 
rak kullanılmakta ve nasların içerdiği hü¬ 
kümlerin akıl yoluyla kavranılabilir anlam¬ 
lara dayanmasının mümkün olduğunu ifa¬ 
de etmektedir. İslâm âlimlerinin büyük ço¬ 
ğunluğunun benimsediği bu yaklaşımın 
sahipleri kıyası meşrû bir yöntem diye ka¬ 
bul eder. Geniş bir yelpaze oluşturan bu 
grupta -illetin mahiyeti konusunda arala¬ 
rında bazı farklılıklar bulunmakla birlikte- 
genellikle Sünnî âlimlerle Mu’tezile’nin ço¬ 
ğunluğu yer alır. 

Nasların ta'lîlini mümkün görenler ta’lîl 
edilebilirliğin aslî / ilkesel mi ârızî / istisnaî 
mi olduğu, ayrıca bunun sınırları ve şart¬ 
ları konusunda farklı görüşler ortaya koy¬ 
muştur. Bu görüş ayrılıklarının belli ölçü¬ 
de onların kıyas anlayışlarına ve kıyasla bir 
şekilde ilişkilendirilen istihsan ve ıstıslah 
tartışmalarına yansıdığı görülür. Nasların 
ta’lîli hususunda özellikle Hanefî fıkıh usu¬ 
lü literatüründe başlıca dört görüş vardır. 
İlk defa Debûsî tarafından yapılan ve nas- 
ların ta’lîli konusunda kendi zamanına ka- 
darki yaklaşımları yansıtan bu gruplandır¬ 
ma fazla değişikliğe uğramadan sonraki 
birçok usulcü tarafından tekrar edilmiş¬ 
tir. Bu görüşler genel İratlarıyla şunlardır: 

1. Aslolan nasların ta’lîl edilmemesi, ancak 
ta’lîl edilebilirliği yönünde bir delilin bulun¬ 
ması halinde ta’lîl edilebilmesidir. Bu yak¬ 
laşımın temel gerekçesi şöyle ifade edile¬ 
bilir: Hükmü gerektiren şey nassın illeti 
değil sîgasıdır. İllet nassın delâlet ettiği. 


gösterdiği bir şey de değildir. Ta’lîl ile bir¬ 
likte hüküm sîgadan illete intikal etmiş 
olur. Sîga ile illet arasındaki ilişki hakikat¬ 
le mecaz arasındaki ilişki gibi olup bir de¬ 
lil bulunmadıkça hakikat bırakılıp mecaza 
gidilemediği gibi bir delil olmadıkça sîga 
bırakılıp illete gidilemez. Fakat nas hük¬ 
mün illetini açıklamışsa bu durumda hük¬ 
mü illetiyle değil sîgasıyla gerektirmekte¬ 
dir. Ta’lîli tamamen reddetmeyip bir deli¬ 
lin bulunması şartına bağlayan bu yakla¬ 
şım kıyasa hiçbir şekilde kapı aralamayan 
sırf taabbüd yaklaşımından ayrılmaktadır. 

2. Aslolan nasların elverişli bütün vasıf¬ 
larla ta’lîl edilebilmesidir. Naslar bir engel 
bulunmadıkça hükmün kendisine izâfe 
edilmesine elverişli her vasıfla ta’lîl edile¬ 
bilir. Hükmü gerektiren şey (mûcib) nastır, 
bununla birlikte onun hükmü gerektirme¬ 
si o hükmün sâiki olduğu anlamında de¬ 
ğil sîgasıyla ortaya çıkarıcısı (muzhir) oldu¬ 
ğu anlamındadır, hükmün sâiki ise illettir. 
Bir başka anlatımla nas asılda hükmü sî- 
gasıyla, fer’de illet sebebiyle gerektirir; ta’¬ 
lîl de hükmü fer’de ispat etmektir. Bu yak¬ 
laşıma göre kıyasın -“Naslar arasında şun¬ 
da olur şunda olmaz" gibi bir ayırım ya¬ 
pılmaksızın- şer’î bir hüccet ve meşrû bir 
yöntem sayıldığı üzerinde icmâ edildiği 
dikkate alınınca bir engel bulunmadıkça 
nasların muallel olduğunu kabul etmek ge¬ 
rekir. Leknevî bunları iki uç görüş diye nite¬ 
ler (Fevâtihu’r-rahamût, II, 293-294). Bun¬ 
ların ekol düzeyinde nisbeti mümkün ol¬ 
mayıp bazı usulcülerin bu görüşleri benim¬ 
sediği söylenebilir. Meselâ birinci görüş ge¬ 
nelde Zâhirîlik eğilimi taşıyan, fakat kıyası 
son derece dar bir çerçeveye indirmekle bir¬ 
likte büsbütün inkâr etmeyen Kâşânî ve 
Nehrevânî gibi âlimlere nisbet edilebilir. 

3. Ta’lîlin yapılacağı vasfı diğer vasıflar¬ 
dan ayıran bir delil bulunması halinde as¬ 
lolan nasların herhangi bir vasıfla ta’lîl edi¬ 
lebilmesidir. İkinci yaklaşımda bir engel ol¬ 
madıkça bütün vasıfların ta’lîle elverişli sa¬ 
yıldığı baştan kabul edilirken bu yaklaşım¬ 
da ta’lîlin bütün vasıflarla değil bir vasıfla 
gerçekleşeceği ve bu vasfı diğerlerinden ayı¬ 
ran bir delile ihtiyaç bulunduğu öne sürül¬ 
mektedir. Bunun gerekçesi bazı vasıfla¬ 
rın geçişli, bazılarının geçişsiz olması, dola¬ 
yısıyla her vasıfla ta’lîlin mümkün görül¬ 
mesi halinde geçişliliğin hem varlığı hem 
yokluğu gibi çelişkili bir sonucun ortaya çık¬ 
masıdır. Teftâzânî, sonraki Şâfiîler arasın¬ 
da ta’lîlin değil taabbüdün asıl olduğu gö¬ 
rüşü yaygınlık kazanmakla birlikte Şâfiî’ye 
bu görüşün nisbet edildiğini belirtir. Şâfiî 
usulcülerinden Şehâbeddin ez-Zencânî’nin 
ifadeleri bu tesbitin pek de isabetsiz sa¬ 


yılmadığını gösterir. Zira Zencânî Şâfiî’ye, 
“Aslolan taabbüddür” şeklinde bir görüş 
nisbet ettiği gibi arkasından, “Bu hüküm¬ 
lere taalluk eden maslahatlar ise aslen ve 
maksûden değil zımnen ve tebean hâsıl¬ 
dır” diyerek bu nisbetin nasların ta’lîlinden 
ziyade Allah’ın fiillerinin muallel olmadığını 
belirtme amacı taşıyabileceğini, yani ko¬ 
nuyu kelâmî boyutla usûlî boyutu harman¬ 
layarak takdim ettiğini düşündürmekte¬ 
dir. Öte yandan Zencânî’nin ta’lîlin mi yok¬ 
sa taabbüdün mü ilke sayıldığı hakkında 
farklı bir değerlendirmesi vardır. Başta Şâ¬ 
fiî olmak üzere Sünnîler’in çoğunluğuna 
nisbet edilen, şer’î anlam ve hükümlerin 
a’yânın sıfatı olup olmadığına ilişkin bu de¬ 
ğerlendirmeye göre tahâret, necâset, kö¬ 
lelik, mülkiyet, âzatlık ve hürriyet gibi bü¬ 
tün şer’î anlamlar ve bir yerin temizliği, bir 
kimsenin hürlüğü veya köleliliği gibi diğer 
şer’î hükümler nisbet edildikleri şeylerin 
(a’yân) sıfatları değildir; aksine bunlar mu¬ 
allel olmayıp Allah’ın tahakküm ve taab¬ 
büd şeklinde ortaya koyduğu hususlardır. 
Allah’ın kazâsını çevirecek ve hükmünü 
sorgulayacak kimse yoktur. O yaptığından 
sorumlu değildir, ancak kullar sorumludur. 
İnsanın eksik görüşleri ve kusurlu fikirleri 
bunların hakikatlerine, bunlara ilişkin mas¬ 
lahatlara vâkıf olma noktasına gelemez. 
Maslahat aslen ve maksûden değil zımnen 
ve tebean hâsıldır. Zira Allah’ın hükmünde 
maslahatın bulunması vâcip değildir ( Tah- 
ricü’l-fürtf, s. 38). Debûsî ve onun ardın¬ 
dan Abdülazîz el-Buhârî üçüncü görüşün 
Şâfiî’ye doğrudan nisbetinde tereddüt et¬ 
miş, fakat onun bazı kabul ve çözümlerin¬ 
den hareketle ve ihtiyatlı bir üslûp kulla¬ 
narak bu görüşün kendisine nisbet edilebi¬ 
leceğini dile getirmiş, Sadrüşşerîa ve Tef¬ 
tâzânî bu nisbeti tasrih etmiştir. Hanefî 
usulcülerinden Alâeddin es-Semerkandî ise 
bu görüşü Şâfiî ile birlikte bazı Hanefîler’e 
izâfe etmiştir ( Takvîmü’l-edille, s. 317 , Mî- 
zânü’L-uşûl, 11, 897; Keşfü’l-esrâr, III, 432). 
Şâfiî ekolünün kıyas anlayışı ve ilk dönem¬ 
lerden itibaren maslahat eksenli düşünüşe 
kapı aralaması da ta’lîl konusundaki yak¬ 
laşımıyla uyumlu görünmektedir. Gazzâ- 
lî’nin, hocası İmâmü’l-Haremeyn el-Cüvey- 
nî’den esinlenerek (el-Burhân, II, 581-584) 
şeriattaki her hükmü ta’lîl etmenin peşi¬ 
ne düşmemek gerektiğine dikkat çektik¬ 
ten sonra hangi nassın ta’lîle elverişli ol¬ 
duğunu anlama hususunda önerdiği şu 
esnek ve geniş kriter bu tesbiti teyit et¬ 
mektedir: Muhîl, münasip, düzenli ve şer’î 
bir aslın iptal etmediği bir anlamın söz ko¬ 
nusu olduğu her hüküm mualleldir. Bu şe¬ 
kilde olmayan hususlarda ise -ibadetler ve 
mukadderât gibi- “kıyâs ma’ne’l-asl’’ ve 
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şartlarını taşıması halinde şebeh kıyası uy¬ 
gulanabilir. Yine Şâfiî ekolünde, "Ta’lîl edil¬ 
mesi mümkün görülen her hükümde kı¬ 
yas cârîdir” (el-Müstaşfa, II, 332) şeklindeki 
kabule uygun olarak kıyasın hadlere, ke- 
fâretlere, miktarları şer'an tayin edilmiş 
konulara (mukadderat) ve ruhsatlara teş¬ 
mil edilmesi de bu yaklaşımın bir yansı¬ 
masıdır. Bu görüşün literatürde usulcüle- 
rin geneline nisbet edildiği noktasından ha¬ 
reketle Mâliki ve Hanbelî usulcülerini de 
bu görüş altında düşünmek mümkündür 
(İbn Kudâme, II, 218). 

4. Tadilin yapılacağı vasfı diğer vasıflar¬ 
dan ayıran bir delil yanında illeti tesbit edi¬ 
lecek nassın prensipte muallel olduğunu 
gösteren bir delilin bulunması şartıyla nas- 
larda aslolan tadildir. Bu yaklaşımda üçün¬ 
cü görüşten farklı olarak tadil ve temyiz işi¬ 
ne girişmeden önce ayrıca illeti bulunup 
çıkarılmak istenen nassın muallel olduğu¬ 
na dair bir delilin bulunması şart koşul¬ 
maktadır. Çünkü bu anlayışa göre naslar- 
da aslolanın tadil olduğunun kabulü ilzam 
için değil sadece def için uygundur; diğer 
bir ifadeyle bu kabul her nassın muallel 
sayılmasını gerektirmeyeceğinden illeti bu¬ 
lunacak nassın muallel olduğunun ayrıca 
ispatlanması gerekir. Bir nassın muallel 
olduğu açıkça nasla belirlenmesinden, nas- 
sın fehvasından, nassın hükmüyle istidlâi 
edilmesi yoluyla ve nassın muallel olduğu 
konusunda kıyası benimseyenlerin görüş 
birliği içinde bulunmasından anlaşılabilir 
(örnekleri için bk. Serahsî, II, 149). Birinci 
görüşün bazı Hanefî usulcülerine nisbet 
edildiğine rastlansa da (Merdâvî, VII, 3365) 
ikinci ve üçüncü görüşlere nazaran daha 
sıkı olan dördüncü görüşün Hanefîler'e nis- 
beti daha yaygındır. Debûsî, Pezdevî, Se¬ 
rahsî ve Sadrüşşerîa dördüncü görüşün 
Hanefîler'e ait olduğunu açıkça belirtmek¬ 
tedir (Takuîmü’L-ediHe, s. 317; et-Tauzîh, 
II, 64) Neticede Hanefî ekolünün ta'lîl ko¬ 
nusunda diğer Sünnî ekoller içerisinde da¬ 
ha sıkı, katı ve daraltıcı bir yaklaşıma sa¬ 
hip olduğu söylenebilir. Bu yaklaşımın açık 
bir şekilde yansıdığı konuların başında Ha¬ 
nefî ekolünde kıyasın geçerlilik şartlarının 
ve özellikle illeti belirleme işinin sıkı ku¬ 
rallara bağlanması gelmektedir. Tarihsel 
süreç içerisinde bilhassa geç dönemlerde 
Hanefî ekolüne mensup âlimler arasından 
kıyasın dar kalıplarının aşılmasına, masla¬ 
hat eksenli çıkarıma, yeniden yapılanma¬ 
ya ve mutlak içtihada vurgu yapan kim¬ 
selerin çıkmayışı ve diğerlerine göre Ha¬ 
nefî ekolünün daha muhafazakâr söylem¬ 
lere sahip oluşu, yine Hanefîler’in hadler, 
kefâretler, mukadderât konusunda kıyasın 
uygulanamayacağını kabul etmeleri ve asıl- 
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daki hükmün illetle değil doğrudan nas- 
sm kendisiyle sabit olduğunu ileri sürme¬ 
leri onların ta'lîl konusundaki temel yak¬ 
laşımlarıyla yakından ilgilidir. 
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TA LÎM-i EDEBİYYÂT 

( öllıal pJu ) 

Recâizâde Mahmud Ekrem’in 

(ö. 1914) 

yeni bir metotla hazırladığı edebiyat 

bilai ve teorisi kitabı. 

L a J 

Recâizâde’nin Mekteb-i Mülkiyye’de ver¬ 
diği ders notlarından oluşan Ta‘lîm-i Ede- 
biyyât 18601ı yıllardan itibaren başlayan 
Batı tesirindeki yeni Türk edebiyatı örnek¬ 
leri göz önünde bulundurularak kaleme 
alınmıştır. Başta adı olmak üzere belâgat 
ve inşâ geleneğinden büyük ölçüde farklı¬ 
lık gösteren eser Arap belâgatının meânî. 
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beyân ve bedî‘ tasnifinin yerine yeni bir sı¬ 
nıflandırmayla dört ana bölümden (fasıl) 
meydana gelmiştir; 1. “Kuvâ-yi Zihniyenin 
Edebiyatta Fiili” başlıklı bu bölümde ede¬ 
biyatın psikolojiyle ilişkisi ele alınarak ede¬ 
bî eserlerde varlığı kabul edilen fikir, his ve 
hayal üzerinde durulur. Güzeli çirkinden, 
iyiyi kötüden ayırma, edebî eserdeki gü¬ 
zelliği kavrama yeteneği “Hüsn-i Tabîat”; 
güzelliğin, zarafetin, inceliğin ve nüktenin 
mahiyeti “Zarafet ve Nüktedanlık”; güzel 
sanatlarda ve edebî eserde güzellik “Sa¬ 
nayide Güzellik Neden İbarettir?” başlıkla¬ 
rı altında incelenir. Aynı bölümdeki "Deha 
ve Hünerverî” başlığı müellifin sanata na¬ 
sıl baktığını göstermesi bakımından ayrı bir 
önem taşır. 2. “Esâlîb” başlığını taşıyan bu 
bölüm fesahat, meânî, beyân ve bedî - alt 
bölümlerinden meydana gelir. Fesahati üs¬ 
lûbun bir niteliği kabul eden müellif sıh- 
hat-i ifâde ve mutâbakât-ı elfâz ayırımı ile 
klasik belâgattaki fesahatin konularını ele 
alır. Bu bölümün diğer alt başlıkları üslû¬ 
bun nitelikleri olarak vuzuh, tâbiiyyet, mü- 
nakkahiyyet, âheng-i selâset ve muvâfa- 
kat sırasıyla incelenir. Fransızca armoniyi 
"âheng-i selâset” diye karşılayan Recâizâ¬ 
de Ekrem üslûbu da üslûb-ı sâde, üslûb-ı 
müzeyyen ve üslûb-ı âlî şeklinde üçe ayı¬ 
rır; üslûb-ı âlîye bağlı olarak ulviyeti söz 
konusu eder. Kitabın bu kısmında Emile 
Lefranc’ın Traite theorique et pratique 
de litterature adlı eserinin (Paris 1837) 
“Style et composition” bölümü esas alın¬ 
mıştır. 3. “Tezyînât-ı Üslûb ve Envâ-ı Me- 
câz” adlı bu bölümde üslûbu süsleyen un¬ 
surlar olarak edebî sanatlar klasik tasnif¬ 
ten farklı bir ayırıma tâbi tutulur. Konuya 
daha çok mecaz noktasından yaklaşan mü¬ 
ellif mecazları mecâz-ı tahyîlî ve mecâz-ı 
teblîgi şeklinde ikiye ayırır. Birinci grup¬ 
takiler istiare, istiâre-i temsîliyye, teşbih, 
mecâz-ı mürsel, ta'riz ve kinaye, tevriye, 
telmih, tezat, mukabele, edeb-i kelâm, 
teşhis, intak ve müşâkele adları altında ele 
alınır. Buradaki edeb-i kelâmla teşhis ve 
intak önceki belâgat kitaplarında görül¬ 
mez. İlki E. Lefranc’taki “periphrase ou cir- 
conculation”, diğeri “prosopopee”nin kar¬ 
şılığı olarak kullanılmıştır. Böylece Recâi¬ 
zâde Türk edebiyatında kullanılan, ancak 
adı konmayan iki sanatı edebiyat bilgile¬ 
rine kazandırmış olur. Mecâz-ı teblîgi gru¬ 
bunda ise iltifat, terdîd, rücû, aks, tekrîr 
sanatları yanında ilk defa Ta‘lîm-i Ede- 
biyydî’ta söz konusu edilen istifham, ni- 
dâ, kat' ve tedrîc sanatlarından bahsedi¬ 
lir. 4. “Sanâyi-i Lafzıyye” başlığını taşıyan bu 
bölümde îhâm, îhâm-ı tenâsüb, îhâm-ı 
tezâd, tensîk-i sıfât, iktibas ve tazmin, 
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tecnîs, iştikak, kalb, secî ve tarsî', vasf-ı 
tahsînî, îcad ve tervîc-i elfâz sanatları eie 
alınır. Bunlardan vasf-ı tahsînî ile îcad ve 
tervîc-i elfâz yine ilk defa bu kitapta söz 
konusu edilmiştir. Bu şema ile Ta'lîm-i 
Edebiyyât Batı retoriğini esas alan, aynı 
zamanda eski belâgat kuralları ile tarifle¬ 
rinden de yararlanılan yeni bir üslûp kita¬ 
bı özelliği göstermektedir. 

Yayımlandıktan sonra büyük ilgiyle kar¬ 
şılanan Ta'lîm-i Edebiyyât hakkındaki ya¬ 
zılardan bazılarında eser yeni bir bakış açı¬ 
sına sahip olması bakımından takdir edi¬ 
lirken özellikle eski edebiyat mensupları 
tarafından tenkide uğramıştır. Kitap hak¬ 
kında yazı yazanlar arasında başta Hacı 
İbrâhim Efendi ve Ahmed Midhat Efendi 
olmak üzere Abdülhak Hâmid, Şemsed- 
din Sâmi, Mustafa Reşid, Fâik Reşad, Hik¬ 
met ve M. Nûri bulunmaktadır. 1886'da 
Recâizâde Ekrem ile Muallim Nâci arasın¬ 
da cereyan eden "Zemzeme"-“Demdeme" 
tartışmasının ardından yeniden gündeme 
gelen eser hakkında tekrar Hacı İbrâhim 
Efendi (Rusuhî imzasıyla), Adanalı Hayret, 
M. Zeki, M. Zîver, Ebüzziyâ M. Tevfik, Ali 
Râif ve M. Salâhî gibi şahsiyetler yazılar 
kaleme almıştır. Sadece Hacı İbrâhim Efen- 
di’nin elliden fazla eleştiri yazmış olması 
eserdeki konuların ne kadar ilgi çektiğini 
gösterir. Ta'lîm-i Edebiyyât söz konusu 
tartışmalarda daha çok bir kısım ifade za¬ 
afları, tariflerin yetersizliği, örneklerin isa¬ 
betsizliği, olumlu örneklerin yeni edebi¬ 
yattan, tenkit edilen örneklerin eski ede¬ 
biyattan seçilmiş olması yüzünden eleşti¬ 
rilmiştir. Bu tartışma bir süre sonra eski¬ 
yeni tartışması şekline dönüşmüştür. Ki¬ 
tap hakkında o sırada Midilli’de sürgünde 
bulunan Nâmık Kemal’in kaleme almaya 
başladığı, ancak vefatı sebebiyle tamam- 
layamadığı risâle daha sonra Nâmık Ke¬ 
mal'in Tâlim-i Edebiyat Üzerine Bir Ri¬ 
salesi adıyla yayımlanmıştır (nşr. Necmet¬ 
tin Halil Onan, Ankara 1950). Türk edebiya¬ 
tı tarihinde bir dönüm noktası teşkil eden 
Ta'lîm-i Edebiyyât, yeni tarif ve bakış 
açılarıyla geniş sayılabilecek bir çevrede II. 
Meşrutiyet’e kadar ilgi görmüştür. Eseri 
bir ders kitabı olmaktan ziyade edebiyat 
teorisi alanına getirdiği yeni bakış açısı ve 
kavramlar bakımından önemli bulan Ah¬ 
met Hamdi Tanpınar onun bu tarafı üze¬ 
rinde ayrıntılı biçimde durur (bk. bibi.). 

Basılmadan önce bazı bölümleri Ha- 
zîne-i Evrâk' ta neşredilen Ta'lîm-i Ede- 
biyyât'm ilk baskısı 1879’da litografya usu¬ 
lüyle yapılmış, 1882 ve 1914 yıllarında da 
basılmıştır. Hakkında çıkan yazılarda yönel¬ 
tilen eleştiriler dolayısıyla müellifin verdiği 


cevaplarda eserin gerekli kısımlarının tas¬ 
hih edileceği yolundaki açıklamasına rağ¬ 
men yeni baskılarda herhangi bir değişik¬ 
lik yapılmamıştır. Numûne-i Zeyl-i Ta'¬ 
lîm-i Edebiyyât ile ( Tercümân-ı Hakikat, 
nr. 1307, 20 Teşrinievvel 1298 / 1 Kasım 
1882) Kudemâdan Birkaç Şair ise ( 1305) 
eserin ikinci kısmı değil zeyli mahiyetinde¬ 
dir. Kâzım Yetiş Ta'lîm-i Edebiyyât'm Re¬ 
torik ve Edebiyat Nazariyatı Sahasın¬ 
da Getirdiği Yenilikler başlıklı bir dok¬ 
tora tezi (1981, İÜ Sosyal Bilimler Ensti¬ 
tüsü) hazırlamıştır (bk. bibi.). 
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II. ÇAĞDAŞ İSLÂM ÜLKELERİNDE 
L TÂLİM ve TERBİYE 

İslâm kültüründe genellikle öğretimin 
karşılığı olarak tâlim, eğitimin karşılığı ola¬ 
rak terbiye kullanılmaktadır. Ayrıca öğre¬ 
nim için tahsil ve daha çok eğitimi ifade 
etmek üzere tedris, te'dîb, tehzîb, siya¬ 
set, tezkiye, irşad gibi kelimelere yer ve¬ 
rilmektedir. Sözlükte “bir şeyi gerçek yö¬ 
nüyle kavramak, bir nesnenin şekli zihin¬ 
de oluşmak, nesneyi gerçek haliyle bilmek" 
anlamındaki ilm kökünden türeyen ta’lîm 
“birine bilgi öğretmek, ders okutmak" 
demektir (Râgıb el-İsfahânî, el-Müfredât, 
“ c alm" md.). Bilgi öğretme işini yapana 
muallim, bilgi öğrenene müteallim denir. 
“Korumak, ıslah etmek, gözetmek, yük¬ 
seltmek” anlamındaki rabv kökünden tü¬ 
reyen terbiye kelimesine “çocuğu veya eki¬ 
ni besleyip büyütmek, geliştirmek" mâna¬ 
sı verilir (Fîrûzâbâdî, el-Kâmûsüî-muhit, 
“rbv” md.). Râgıb el-İsfahânî, terbiyeyi “bir 
şeyi en mükemmel derecesine ulaşıncaya 
kadar adım adım inşa etmek” şeklinde ta¬ 
nımlar ( el-Müfredât, “rbv” md.). Beyzâvî 
ise “bir şeyi derece derece geliştirerek ke¬ 
maline ulaştırmak” diye açıklayarak bunun 
bütün canlılar için söz konusu olduğunu 
söyler (Enuârü’t-tenzil, 1,7). Yetişme ve ge¬ 
lişme bütün canlılarda görülürse de ter¬ 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


biye daha çok insan hakkında kullanılan, 
onun bedenî, zihnî, ahlâkî gelişmesini ve 
olgunlaşmasını sağlamayı ifade eden bir 
terim haline gelmiştir. Bu faaliyetin öne¬ 
mi, ilkeleri, metotları, etkileri ve hedefleri 
gibi konulardan bahseden disipline de ter¬ 
biye ilmi veya kısaca terbiye denilmiştir. 
“Öğrenmek ve ezberlemek" anlamındaki 
ders kökünden türeyen tedris “öğretmek, 
ders vermek" demektir. Ders veren kim¬ 
seye müderris, ders okutulan yere med¬ 
rese adı verilir. Terbiyeden başka eğitim 
karşılığında kullanılan bir kelime “iyi tutum, 
incelik, kibarlık" anlamındaki edeb kelime¬ 
sinin türevi olup “eğitmek, bilgilendirmek” 
mânası taşıyan te’dîbdir. Cevheri te’dîbi 
“kişinin eğilim ve davranışlarının bizzat ken¬ 
di iradesiyle veya dış bir otoritenin etkisiy¬ 
le kontrol edilip yönlendirilmesi” diye açık¬ 
lar. Aynı müellif tehzîbi de “arıtmak, ahlâ¬ 
kını güzelleştirmek” şeklinde tarif eder (eş- 
Şıhâh, “edb”, “hzb” md.leri). Ayrıca te'dîbi 
“tâlim”, tehzîbi “temizlemek, saflaştırmak" 
biçiminde açıklayanlar vardır (Fîrûzâbâdî, 
el-Kâmûsü’l-muhît, “edb”, “hzb" md.leri; Li- 
sânü’l-'Arab, “edb”, “hzb” md.leri; Tâcü’l- 
‘arûs, “edb", “hzb” md.leri). Ahlâk eğitimi 
ve öğretimi için “tehzîbüT-ahlâk" terkibi 
kullanılmıştır. Yahyâ b. Adî, İbn Miskeveyh, 
Nasîrüddîn-i Tûsî, Gazzâlî gibi müellifler 
ahlâk konusundaki kitaplarına veya eser¬ 
lerinin ahlâka ilişkin bölümlerine bu adı ver¬ 
miştir. Siyâset kelimesinin “yönetmek, em¬ 
retmek ve yasaklamak, boyun eğdirmek" 
gibi mânaları yanında “eğitmek, te’dip et¬ 
mek” anlamına geldiği de belirtilir (Fîrûzâ¬ 
bâdî, el-Kâmûsü’l-muhit, “svs” md.; Lisâ- 
nü’ÜArab, “svs” md.; Tâcü’üarûs, “svs” 
md ). Tezkiye ise “temizlemek, ıslah et¬ 
mek" ve özellikle “nefsi arındırmak, geliş¬ 
tirmek" gibi kısmen terbiyeye yakın anlam¬ 
larda kullanılır. “Doğru yolu bulup kararlı¬ 
lıkla benimsemek" mânasındaki rüşd kö¬ 
künden türeyen irşâd “doğru yolu göster¬ 
mek" demektir ve daha çok dinî alanlar¬ 
da yaygın eğitim hizmetleri için kullanılır. 

Kur'ân-ı Kerîm'de ve hadislerde ilim kö¬ 
künden türeyen pek çok kelime bulunmak¬ 
ta, ayrıca tâlim masdarından fiiller “öğret¬ 
mek", teallüm masdarından “öğrenmek" 
anlamında geçmektedir. Bu âyetlere gö¬ 
re Allah, Âdem’in üstünlüğünü melekle¬ 
re göstermek için ona meleklerin bilme¬ 
diği isimler öğretmiştir (el-Bakara 2/31). 
Kur'an’ı Allah tâlim etmiş, insana beyanı 
O öğretmiştir (er-Rahmân 55/2). İnsana ka¬ 
lemle yazmayı öğreten ve ona bilmedikle¬ 
rini belleten de O'dur (el-Alak 96/4-5). Al¬ 
lah, îsâ'ya kitabı, hikmeti, Tevrat’ı ve İncil’i 
(el-Mâide 5/110), Yûsuf'a olayların (rüya- 
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lar) yorumunu (Yûsuf 12/101), Dâvûd’a 
zırh yapmayı (el-Enbiyâ 21/80), Muham- 
med’e kitabı, hikmeti ve daha önce bilme¬ 
diği şeyleri (en-Nisâ 4/113) öğretmiştir. 
Kur’ân-ı Kerîm’de Allah’ın gerek peygam¬ 
berlere gerekse diğer insanlara kitabı, hik¬ 
meti ve bilmedikleri şeyleri öğrettiğini bil¬ 
diren başka âyetler de vardır (M. F. Ab- 
dülbâki, el-Mu c cem, “ c ilm” md.). Kur’arî- 
da terbiye kelimesi geçmemekle birlikte 
“rabv” kökünden türeyen başka kelime¬ 
ler “arzın kabararak bitkilerin büyümesine 
elverişli hale gelmesi” (el-Hac 22/5; Fussı- 
let 41/39), “mal artışı" (er-Rûm 30/39), "be¬ 
reketlendirme" (el-Bakara 2/276), “çoğal¬ 
ma, fazlalık" (en-Nahl 16/92), “güçlü, şid¬ 
detli” (el-Hâkka 69/10), “yükselme, kabar¬ 
ma” (er-Ra'd 13/17) gibi anlamlarda kul¬ 
lanılmıştır. Bazı âyetlerde terbiye masda- 
rmdan fiiller “himaye etmek, büyütmek” 
mânasında geçmektedir (el-tsrâ 17/24; eş- 
Şuarâ 26/18). Hadislerde de benzer kulla¬ 
nımlar görülür. Bunlardan birinde Hz. Pey¬ 
gamber terbiyeden türeyen bir fiili “art¬ 
tırmak, çoğaltmak” mânasında kullanmış¬ 
tır (Buhârî, “Zekât”, 8; Müslim, “Zekât”, 
63, 64). Buhârî, İbn Abbas’tan nakledilen 
bir rivayetteki “rabbânî” kelimesini açık¬ 
larken bunun “öğrenim çağındakileri ter¬ 
biye eden kişi” demek olduğunu belirtir 
(Buhârî, “ c llim”, 10). Te’dip, tehzip, siya¬ 
set ve irşad kelimeleri Kur’an’da yer al¬ 
mamakla birlikte hadislerde ve diğer İslâ¬ 
mî kaynaklarda terbiyeye yakın anlamlar¬ 
da kullanılmıştır. Tezkiye kavramı ise diğer 
mânaları yanında “nefsi arındırma” anla¬ 
mında Kur’ân-ı Kerîm'de (en-Nisâ 4/49; 
en-Necm 53/32; eş-Şems 91/9) ve hadis¬ 
lerde (Müsned , V, 48; Müslim, “Zikir”, 73) 
geçmektedir. 

Bütün bu kelimeler içinde özellikle öğ¬ 
retim ve eğitim karşılığı olarak yaygın bi¬ 
çimde kullanılanlar tâlim ve terbiyedir. Öğ¬ 
retim bilgi kazandırma, insanlığın sahip 
olduğu bilgileri yetişmekte olan nesillere 
aktarma faaliyetidir. Eğitim ise daha ziya¬ 
de davranış ve karaktere esas teşkil eden 
beceri ve değerler kazandırmayla ilgili ça¬ 
lışmaları anlatır. Tâlimden yalnız bilgi ka¬ 
zandırma, bunu hâfızada saklama ve ye¬ 
ri geldiğinde hatırlama anlaşılmaktadır. 
Terbiye ise insanda mevcut bütün kabili¬ 
yetlerin dikkate alınarak bunların gelişti¬ 
rilmesi ve yönlendirilmesidir. Buna göre 
terbiye kavramı tâlimden daha kapsamlı 
olup öğretim alanına giren bütün konu¬ 
ları içine almakta ve genellikle tek başına 
kullanıldığında öğretimi de ifade etmek¬ 
tedir. Öğretim insana eşya ve olaylar hak¬ 
kında doğru bilgiler kazandırmayı amaç¬ 
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lar. İnsanın öğrenimi gelişip bilgi seviye¬ 
si yükseldikçe daha tutarlı davranışlarda 
bulunması, tutarlı bir kişiliğe kavuşması 
beklenirse de eğitim yönü dikkate alın¬ 
madan yürütülecek bir öğretimle bu he¬ 
defe ulaşılamaz. Öğretim sayesinde zekâ 
ve bilgi gelişirken eğitim iradenin güçlü ol¬ 
masını, akıl ve irade arasında denge ku¬ 
rulmasını sağlar. Bu sebeple kişilerin öğ¬ 
renim seviyelerine paralel şekilde ahlâk ve 
karakter eğitiminin de yapılması gerekir. 
İslâm kaynaklarındaki ortak anlayışa gö¬ 
re eğitim ve öğretim bütün hayat boyun¬ 
ca devam etmesi gereken bir süreç olup 
amacı bireyleri ve toplumları gerçek inan¬ 
ca, doğru bilgiye ve erdemli yaşayışa ulaş¬ 
tırmaktır. Bu sebeple eğitimciler her ço¬ 
cuğu ebeveynine, eğitimciye ve topluma 
emanet edilmiş, korunması ve geliştiril¬ 
mesi gereken bir varlık olarak görmüştür. 
İslâm’da çocukların eğitim ve öğretimi için 
-birçoğu günümüz pedagoji biliminde de 
önemini koruyan- ilkeler ve kurallar kon¬ 
muştur. Meselâ zihin ve davranış eğitimi¬ 
ne eşit derecede önem verilmesi, eğitim¬ 
de fırsat eşitliği sağlanması, çocuğun eği¬ 
tim yaşının dikkate alınarak zihinsel yete¬ 
neğine göre bilgi ve davranış eğitimi ve¬ 
rilmesi, çocuğun arsızlaşmasına, dolayısıy¬ 
la şahsiyetinin aşınmasına yol açacak tu¬ 
tumlardan sakınılması, başarının ödüllen¬ 
dirilmesi, başarısızlık ve yanlışlıkların pe¬ 
dagojik esaslara göre düzeltilmesi, ceza¬ 
landırmada acele edilmemesi İslâm eğiti¬ 
mi kaynaklarındaki ortak ilke ve yöntem¬ 
lerden bazılarıdır. Müslüman eğitimciler 
özellikle hoşgörü, sevgi ve şefkatin eğitim¬ 
de değişmez ilkeler olarak benimsenme¬ 
si, zorunlu olmadığı sürece öğrenciye sert 
muamele yapılmaması hususunda görüş 
birliğine varmış, başarısızlığın sürmesi du¬ 
rumunda uyarıdan başlayıp giderek sert¬ 
leşen bir ceza yöntemi uygulanmasını fay¬ 
dalı görmüştür. İbn Sahnûn, Kâbisî, İbn 
Sînâ, İbn Miskeveyh gibi eğitimci ve düşü¬ 
nürler son çare olarak hafifçe dövmenin 
eğitimde yararlı olabileceğini düşünürken 
Mâverdî, İbn Haldûn, Taşköprizâde, Erzu¬ 
rumlu İbrâhim Hakkı gibi bazıları dayak 
cezasına karşı çıkmıştır (Ay, s. 40-63; Bay¬ 
raktar, sy. 1 [1994], s. 97-107; DİA, 1, 335; 
XII, 140-141). 

I. İSLÂM TARİHİNDE TÂLİM ve TERBİYE 

İslâm'da tâlim ve terbiyenin amacı inanç¬ 
lı, erdemli, verimli insan yetiştirmektir. Bu 
ilke zamana ve coğrafî bölgelerle sınırlı de¬ 
ğildir. Zira ilknâzil olan Kur’an âyeti okuma¬ 
yı, öğrenmeyi emretmektedir. Hz. Peygam¬ 
berin uygulamaları da hep bu doğrultu¬ 
da olmuştur. Kitap ve Sünnet’in bu konu¬ 


daki bağlayıcı hükmünü göz önünde bu¬ 
lunduran müslümanlar daha İslâm’ın ilk 
yıllarından itibaren eğitim ve öğretime bü¬ 
yük önem vermiştir. Önceleri bu çabalar 
daha ziyade dinî eğitim ve öğretime yö¬ 
nelikti; zira ibadetlerin uygulanmasında bu 
bilgiler gerekliydi. Ayrıca namaz, oruç, ze¬ 
kât ve hac ibadetlerini ifa etmek için müs¬ 
lümanlar astronomi, coğrafya, takvim ve 
sağlık gibi konularda bilgi edinmek zorun¬ 
daydı. İslâm'da eğitim ve öğretim faali¬ 
yetlerinin büyük ölçüde bu ihtiyaçlardan 
doğduğu söylenebilir. 

Hz. Peygamber Dönemi. İslâm’dan Ön¬ 
ce Arap yarımadasında basit düzeyde de 
olsa eğitim faaliyetleri bulunmaktaydı. 
Araplar arasında geçerli olan bilgiler şiirin 
yanı sıra daha çok basit gözlem ve tecrü¬ 
beye dayanan tıp, kıyâfe, ırâfe ve kehanet 
gibi alanlarla ilgiliydi (Kehhâle, s. 37). An¬ 
cak bu bilgiler o günün dünyasında Arap¬ 
ları söz sahibi kılacak tutarlı ve sistemli 
bilgiler değildi. İslâm'ın zuhuru ile birlikte 
başta Araplar’ın ve daha sonra müslüman 
olan diğer milletlerin önünde geniş ufuk¬ 
lar açılmaya başladı. Bunun en önemli et¬ 
kenlerinden biri Kur'an'ın müslümanları 
bitkiler, hayvanlar, tarih, coğrafya ve astro¬ 
nomi gibi alanlarda inceleme ve araştır¬ 
maya teşvik etmesidir. Başlangıçta dinî 
bilgilerin öğretilmesine önem verilmekle 
birlikte Resûl-i Ekrem’in gayretini sadece 
ruhanî ve mânevî saha ile sınırlandırmak 
mümkün değildir. Nitekim kendisi, has¬ 
talanan kişileri tedavi olmaları için henüz 
Müslümanlığı benimsememiş olan Hâris 
b. Kelede es-Sekafî adlı bir tabibe gönderi¬ 
yordu (Âmir en-Neccâr, s. 41). Resûlullah, 
daha bi’setin 4. yılında Mahzûm kabilesin¬ 
den Erkam'ın evinde müslümanlara Kur’an 
okuyor, onları dönemin ağır şartları karşı¬ 
sında inanç ve sabır konusunda eğitiyordu. 
Medine’ye Mus’ab b. Umeyr’i yollayıp ora¬ 
daki müslümanları İslâm hakkında bilgi¬ 
lendirmişti. Bedir Gazvesi’nde ele geçiri¬ 
len esirlerin okur yazar olanlarından her 
birinin Medineli on müslüman çocuğuna 
okuma yazma öğretmesi karşılığında 4000 
dirhem tutarındaki fidyeden muaf tutul¬ 
ması Hz. Peygamberin eğitim ve öğreti¬ 
me verdiği önemin açık göstergesidir. Zeyd 
b. Sâbit bunlardan okuma yazma öğrenen 
ensar çocuklarından biridir (Kasım b. Sel- 
lâm, s. 308-309; İbn Sa'd, II, 18; M. Mem- 
lûh el-Arabî, s. 197). Resûlullah, bir yan¬ 
dan bilenlerin bildiklerini saklamayıp yay¬ 
malarını emrederken ( meselâ bk. Müsned, 
I, 241; II, 499; V, 269; Buhârî, “ilim”, 15; 
İbn Mâce, “Mukaddime", 20, 21, 24) bir 
yandan da hicretten sonra ihtiyaç duyu- 
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lan yörelere öğretmenler gönderiyor, ay¬ 
rıca yeni müslümanların, bilhassa uzakta 
oturan kabile mensuplarının Medine böl¬ 
gesine gelip yerleşmelerini istiyordu. Şüp¬ 
hesiz bunda, putperest kabileler arasın¬ 
daki müslümanların o çevrede İslâm'ı öğ¬ 
renip uygulama güçlüğü çekebileceği en¬ 
dişesi yanında Medine'yi İslâmî bir eğitim 
merkezi haline getirme niyetinin bulundu¬ 
ğu da düşünülebilir. Bu siyaset Mekke’¬ 
nin fethine kadar devam etti (Hamîdul- 
iah, II, 80). Resûl-i Ekrem döneminde ca¬ 
mi en önemli eğitim ve öğretim merke¬ 
ziydi. Hicretin ardından inşa edilen Mes- 
cid-i Nebevî'de namaz için kullanılan bö¬ 
lümün yanında bir bölümün (Suffe) eği¬ 
tim ve öğretim faaliyetlerine ayrıldığı bi¬ 
linmektedir. Bizzat Hz. Peygamber Suffe’- 
de ders vermiş, gerek burada gerekse 
başka mekânlarda bu faaliyetlere sürekli 
katılmasından dolayı, “Allah beni muallim 
olarak gönderdi" demiştir (İbn Mâce, “Mu¬ 
kaddime”, 17). Suffe'deki eğitim faaliyet¬ 
lerine başka öğretmenler de katılıyordu. 
Ubâde b. Sâmit, Mus'ab b. Umeyr, Ebân 
b. Saîd ve Ebû Ubeyde b. Cerrâh bunlar¬ 
dan bazılarıdır. Resûlullah döneminde ih¬ 
das edilen bir eğitim merkezi de “küttâb” 
denilen ve bir tür sıbyan mektebi olan yer¬ 
lerdir. Buralarda çocuklara ilk dinî bilgiler¬ 
le Kur’an eğitimi verilmekteydi. Başlangıç¬ 
ta bazı sakıncalar dolayısıyla camilerde ço¬ 
cuklara ders verilmesi uygun görülmemiş¬ 
tir. Daha sonra küttâblar özel mahaller ya¬ 
nında camilere bitişik yerlerde de faaliyet 
göstermeye başladı, çok geçmeden cami¬ 
ler de bu hizmete açıldı. 

Hulefâ-yi Râşidîn ve Emevîler Dönemi. 
Bu dönemde eğitim ve öğretim faaliyet¬ 
leri, Hz. Peygamber devrine göre biraz da¬ 
ha gelişmiş olarak yine camiler ve küttâb- 
larda yapılmaktaydı. Hulefâ-yi Râşidîn dev¬ 
rinde gerek Medine’de gerekse yeni fet¬ 
hedilen bölgelerde inşa edilen camiler ay¬ 
nı zamanda birer eğitim merkezi işlevine 
sahipti. Hz. Ömer tarafından hazırlanan ve 
çocuklara Kur'an, yüzme, binicilik ve şiir 
öğretmeyi amaçlayan program Medine dı¬ 
şındaki yörelerde de uygulandı. Diğer bir 
programa göre çocuklara yazı, aritmetik 
ve yüzme yanında aile hayatına dair eği¬ 
tim verilmekteydi. Bu ilk bilgilerin temeli¬ 
ni Kur’ân-ı Kerîm teşkil ediyordu (Kazıcı, 
Anahatları ile İslam Eğitim Tarihi, s. 22- 
23). İlk dört halifeye dinî ve din dışı konu¬ 
larda her şey sorulabiliyordu. Onlar cevap 
veremedikleri meseleleri diğer sahâbîler- 
den öğrenirdi. Böylece Hulefâ-yi Râşidîn 
meclisleri kültürün gelişmesine hizmette 
birleşiyordu. Emevîler devrinde Şam Eme- 


viyye (Ümeyye) Camii ile Amr b. Âs’ın Fus- 
tat'ta (Mısır) 21 (642) yılında yaptırdığı, 
zamanımıza kadar kendi adıyla anılan ca¬ 
mi önemli birer eğitim merkez haline gel¬ 
di. Bu dönemde ilim, fikir ve sanatın ge¬ 
lişmesinde yabancı kültür ve âdetlerin te¬ 
siri görülmeye başlandı; özellikle yeni sa¬ 
ray hayatı edebiyat ve sanatın gelişme¬ 
sinde etkili oldu. Muâviye b. Ebû Süfyân 
kendi sarayına âlimleri toplar, Arap tarihi 
ve bilhassa Arap savaşlarıyla yabancı kral 
ve sultanlar hakkında onlarla sohbet eder¬ 
di. Bu gelenek diğer Emevî halifeleri ta¬ 
rafından sürdürüldü. Abdülmelik b. Mer- 
vânîn özellikle şairleri davet ederek bu tür 
meclisler kurduğu bilinmektedir (Nebrâvî, 
s. 166). Saraylarda çocukların eğitimi de 
bu dönemde başladı. Bu eğitimin prog¬ 
ramı öğrencinin geleceğine ve kendisini 
bekleyen görevlere uygun biçimde düzen¬ 
lenmekteydi. Zengin ailelerin konakların¬ 
da da bu tür özel eğitim programları uy¬ 
gulanıyordu. İslâm tarihinde saray eğiti¬ 
mi bazı farklı uygulamalarla her dönem¬ 
de devam etti. Emevî halifeleri çocuklarını 
dil, belâgat, şiir ve hitabet gibi konularda 
daha iyi yetişmeleri için bedevîler arasına 
gönderirdi. Nitekim Muâviye oğlu Yezîd’i 
bu maksatla bâdiyeye yollamıştı. Eğitim 
için kararlaştırılmış genel bir sistem yok¬ 
tu. Şam bâdiyesi dil öğrenimi için bir med¬ 
rese durumundaydı. Bu dönemdeki yaygın 
anlayışa göre kişi dilini hem konuşarak 
hem yazarak öğrenebilirdi. Bunun yanın¬ 
da atıcılık ve yüzmeyi başaranlar artık kâ¬ 
mil insan sayılırdı (Ahmed Çelebi, s. 93-94; 
Hitti, Târîhu’DArab, s. 317). Velîd b. Ab¬ 
dülmelik, çocukluğunda sıkıntı çekmeme¬ 
si için çöle gönderilmediğinden konuşma 
esnasında sık sık dil hatası yapıyordu. Bu 
yüzden babasının, “Veiîd'e olan sevgimiz¬ 
den dolayı onu bâdiyeye göndermeyişimiz 
bize pahalıya mal oldu" dediği rivayet edi¬ 
lir. Abbâsî Halifesi Hârûnürreşîd'in oğlu Mu'- 
tasım-Billâh da sırf bu maksatla bâdiyeye 
yollanmıştı (Ahmed Çelebi, s. 94). 

Abbâsîler'in Başlangıç Dönemi. İlmî araş¬ 
tırmaların kurumlaştığı, eğitim ve öğretim 
faaliyetlerinin geliştiği Abbâsîler devrinde 
camiler eğitim ve öğretim işlevini sürdür¬ 
dü. Özellikle dönemin başlangıcından iti¬ 
baren tercüme faaliyetlerinin hızlanması 
ve eski çağlara ait ilimlere rağbetin artma¬ 
sı üzerine Bağdat’ta Beytülhikme adıyla 
bir kurum açıldı. Zamanla gelişen bu mer¬ 
kez Halife Me’mûn devrinde büyük bir ilim 
merkezi haline geldi (DİA, VI, 88-90). İs¬ 
lâm’ın ilk dönemlerinde ders halkaları ve 
İlmî tartışmalar mescid ve camilerde ya¬ 
pılıyor, bu da bir bakıma camiyi aslî göre¬ 


vi olan ibadetten uzaklaştırıyordu. Bu se¬ 
beple bazı camilerin sonraları medrese¬ 
ye dönüştürüldüğü görülmektedir (Ali el- 
Mellâ, s. 53). Abbâsîler devrinde eğitimle 
ilgili gelişmelerden biri de kitapçı dükkân¬ 
ları ve kütüphanelerin çoğalmasıdır. Bu 
dükkânların sahipleri sadece tâcir değil 
aynı zamanda kültürlü ve bilgili insanlar¬ 
dı; dükkânları öğrenci ve bilginlerin toplan¬ 
dığı yerler durumundaydı. Câhiliye döne¬ 
minde şiir ve hitabet müsabakalarının ya¬ 
pıldığı Ukâz, Mecenne ve Zülmecâz gibi 
panayırlarla bu dönemdeki kitap satış ev¬ 
leri arasında bir bağlantı kurulabilir. Baş¬ 
langıçta ticarî maksatla açılan kitapçı dük¬ 
kânları zamanla kültürlü, zevk sahibi kim¬ 
selerin ilgisiyle kültür ve ilim alışverişi ya¬ 
pılan merkezler haline geldi. Bazı dükkân 
sahipleri kitapları istinsah ederek çoğaltı¬ 
yor, öğrenci, ulemâ ve okuyucuların hiz¬ 
metine sunuyordu. Nitekim Câhiz’in bazı 
kitapçı dükkânlarını sabaha kadar kirala¬ 
dığı, böylece istediği kitapları okuma ve¬ 
ya istinsah etme fırsatı bulduğu bilinmek¬ 
tedir. Bu dükkânlar hemen hemen her İs¬ 
lâm ülkesinde bulunuyordu. Makrîzî, Ka- 
hire’deki kitap satış merkezinin kuyumcu¬ 
lar çarşısı ile Sâlihiye arasında olduğunu 
ve başlangıçta bu çarşının Amr b. Âs Ca¬ 
mii yanında bulunduğunu kaydeder (el-Hı- 
tat, II, 102). 

Fâtımîler Dönemi. Eğitim ve öğretimin 
büyük önem kazandığı Fâtımîler devrinde 
kurulan ilk eğitim müessesesi Kahire’de- 
ki Ezher Camii’dir. Yapımına 359’da (970) 
başlanıp iki yılda tamamlanan camide İs- 
mâilî fıkhı ve kelâmı okutulmakta, bu mez¬ 
hebin dinî ve siyasî ilkelerini tanıtmak 
amacıyla burada sürekli toplantılar yapıl¬ 
maktaydı. Fâtımîler’in kendi doktrinlerini 
yayma gayreti asıl 395 (1005) yılında Hâ- 
kim-Biemrillâhîn Kahire’de kurduğu Dârül- 
hikme’de görülmektedir (DİA, VIII, 537- 
538) Mukattam dağında bir rasathâne in¬ 
şa ettiren Hâkim-Biemrillâh camilerdeki 
öğretimin yanında Dârülhikme’nin inşası¬ 
nı başlattı. Oldukça serbest bir eğitimin 
ve İlmî müzakerelerin yapıldığı Dârülhik- 
me’nin daha küçük örnekleri İskenderiye, 
Halep, Kudüs, Dımaşkve Trablusşam’da 
açıldı. Fakat bu kurumlar daha sonra bi¬ 
rer Şiî propagandası merkezi haline dö¬ 
nüştü. Ancak İskenderiye gibi merkezden 
uzak yerlerde ve Ebû Bekir et-Turtûşî Med- 
resesi’nde görüldüğü üzere Sünnî eğitim 
veren medreseler de vardı (Abdülganî 
Mahmûd, s. 37-38). Eyyûbîler’in iktidara 
gelişiyle birlikte propaganda merkezi ol¬ 
maktan çıkarıldığı için canlılığını kaybeden 
ve bir süre ihmale uğrayan Ezher her şe- 
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ye rağmen İlmî faaliyetlerin merkezi olma¬ 
yı sürdürdü. Daha sonra yönetimi ele geçi¬ 
ren Memlükier devrinde Ezher’e vakıf tah¬ 
sisi ve yeni medreselerin ilâvesiyle bura¬ 
daki İlmî hayat canlandırıldı ve bu külliye 
günümüze kadar Sünnî çizgide faaliyetini 
sürdürdü. 

Abbasî ve Selçuklu Dönemi. Eğitim ve 
öğretimin bu devirde medreselerde ya¬ 
pılmaya başlanması eğitim tarihi açısın¬ 
dan önemli bir gelişmedir. Selçuklularîn 25 
Muharrem 447 (26 Nisan 1055) tarihinde 
Bağdat'a girmesiyle Ehl-i sünnet Şîa’ya 
karşı kesin üstünlük sağladı. Selçukluların 
amacı, sapıklık olarak niteledikleri Şiî-İs- 
mâilî doktrinine karşı Sünnî akideyi yer¬ 
leştirmekti. Bunun için yeni müessesele- 
rin kurulmasına ihtiyaç vardı. X. yüzyılda 
İstahr, Nîşâbur gibi şehirlerde Sâiğ en- 
Nîsâbûrî, Ebû Ali el-Hüseynî ve İbn Fûrek 
gibi âlimlerin ders okuttuğu medreseler 
açılmıştı. Bunları Kuşeyriyye ve Beyhakıy- 
ye medreseleri takip etti (Şeşen, s. 322). 
Sultan Alparslan'ın veziri Nizâmülmülk’ün 
himayesinde açılan Nizâmiye medresele¬ 
rinin ilki Nîşâbur’daydı. Bu medreselerin 
en meşhuru yapımına 457’de ( 1065 ) baş¬ 
lanıp iki yılda tamamlanan, eğitim ve öğ¬ 
retim kadrosunun vakıflar vasıtasıyla des¬ 
teklendiği, Alparslan zamanında kurulan 
Bağdat Nizâmiye Medresesi’dir. Nizâmül- 
mülk'ün Şâfiî mezhebini yaymaya yönelik 
öğretimi teşvik etmesine karşılık Sultan 
Alparslan, Hanefîliği geliştirmek maksadıy¬ 
la Hanefî medreseleri açtırdı. Bağdat'ta 
Hanefî fıkhına göre eğitim veren medre¬ 
seler Meşhedü Ebû Hanîfe, Türkân (Ter¬ 
ken) Hatun ve Bâbüttâk medreseleridir. 
Şâfiî fıkhının okutulduğu medreselerin en 
önemlileri ise Nizâmiye, Tâciyye ve Kurâh 
Zafer medreseleridir (M. Hüseyin Şendeb, 
s. 56-60). Bir müddet sonra bu iki mez¬ 
hep aynı medresede eğitim vermeye baş¬ 


ladı. Nizâmiye medreseleri için kurulan va¬ 
kıflar bina yapımı, müderris ve talebele¬ 
re maaş verilmesi, hadis, fıkıh, vaaz ve ta¬ 
savvufla uğraşanlara infakta bulunulma¬ 
sı, imam, müezzin, hademe ve muhtaç¬ 
lara yardım edilmesi gibi görevler üstlen¬ 
mişti. Ill-V. (IX-XI.) yüzyıllarda Horasan ve 
Mâverâünnehir’in çeşitli bölgelerinde fıkıh 
ve hadis öğretimi için otuz kadar medrese 
inşa edildiyse de (Nâcî Ma'rûf, s. 9) bun¬ 
lar uzun ömürlü olmadı. Bu sebeple İslâm 
dünyasında ilk defa medreselerin Nizâmül- 
mülk ve dolayısıyla Selçuklular tarafından 
açıldığı görüşü yaygınlık kazanmıştır. Ger¬ 
çekten Nizâmülmülk'ün gayretiyle gelişen 
medreseler Doğu’da yayılarak uzun süre 
devam etti. İbn Cübeyr, VI. (XII.) yüzyılda 
Bağdat’ın doğusunda otuz kadar medre¬ 
se ve bunlara ait vakıfların bulunduğu¬ 
nu söyler (er-Rihle, s. 205). Abbâsî Halifesi 
Müstansır-Billâh'ın tesis ettiği çeşitli med¬ 
reseler arasında en önemlisi 631 'de (1 234) 
hizmete açılan Müstansıriyye Medrese¬ 
si’dir. Süyûtî’nin ifadesine göre Dicle'nin 
doğusunda kurulan bu medreseden da¬ 
ha güzeli İslâm ülkesinde henüz inşa edil¬ 
memişti. Bu medrese vakıflarının çoklu¬ 


ğu ve görevlilerin maaşları bakımından da 
benzersizdi (Zerkeşî, s. 33). Dört mezhe¬ 
be açık olan Müstansıriyye Medresesin¬ 
de öğretim bölümleri yanında kütüpha¬ 
ne, hamamlar, hastahane ve mutfak bu¬ 
lunuyordu. Bu medrese OsmanlIlar tara¬ 
fından da kullanılmıştır (Baltacı, s. 9). Bü¬ 
yük Selçuklulardan sonra medreseler gi¬ 
derek köylere kadar yayıldı. Nûreddin Mah- 
mud Zengî Dımaşk’ta yedi, Halep’te dört, 
Hama ve Humus’ta ikişer, Ba'lebek’te bir 
medrese yaptırdı. Bazı kaynaklarda Nû¬ 
reddin Zengî döneminde çeşitli merkez¬ 
lerde tesis edilen medrese sayısı altmış 
yedi olarak gösterilmektedir (Şeşen, s. 
323-324). 

Endülüs. Eğitim ve öğretimde dile ve 
edebiyata önem verilen Endülüs Emevî- 
leri devrinde çeşitli öğretim kurumlan açıl¬ 
dı. Halife II. Hakem Kurtuba’da ücretsiz 
eğitim verilen yirmi yedi mektep tesis et¬ 
ti (Hitti, Islâm Tarihi, İli, 839). III. Abdur- 
rahman tarafından yaptırılan Kurtuba 
Medresesi o dönemin öğretim kurumlan 
arasında seçkin bir yere sahipti. Ezher'den 
ve Bağdat Nizâmiye Medresesi’nden ön¬ 
ce oluşturulan bu medresede İspanya'nın 
yanında Avrupa'nın diğer ülkelerinden, Af¬ 
rika ve Asya'dan gelen birçok müslüman 
ve gayri müslim talebe öğrenim görüyor¬ 
du. Kurtuba'da çok zengin bir kütüphane 
kurulmuştu. Halife Hakem’in İskenderiye, 
Dımaşk ve Bağdat’a gönderdiği kişiler ki¬ 
tapçı dükkânlarını dolaşıp kitap satın alır 
veya istinsah ettirirdi. Böylece kütüphane¬ 
de toplanan eser sayısının 400.000'i bul¬ 
duğu rivayet edilir. Bu devirde Endülüs'¬ 
te kültür seviyesi oldukça yüksekti. Dozy'- 
ye göre o sırada hıristiyan Avrupa’da ço¬ 
ğunluğu kilise mensubu pek az kimse ba¬ 
zı bilgi kırıntılarına sahipken Endülüs’te 
hemen herkes okuma yazma biliyordu 
(a.g.e., ili, 841 ). Gerek Mağrib gerekse En- 
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dülüs’teki devletler sonraki dönemlerde 
de bu İlmî geleneğin devamı için gayret 
sarfetmiş ve yeni medreseler açmıştır (Ha¬ 
şan Ali Haşan, s. 400-401; M. îsâ el-Harî- 
rî, s. 349-350), 

Eyyûbîler Dönemi. Selâhaddîn-i Eyyûbî 
vezir olduğunda (564/1168) Şiî mezhebi¬ 
ne karşı Sünnî akîdeyi desteklemeye baş¬ 
ladı, bu amaçla medrese inşasına önem 
verdi. Muharrem 566'da (Eylül 1170) Amr 
b. Âs Camii yakınında Şâfiîler için Nâsıriy- 
ye Medresesi’ni açtı, burası için bir vakıf 
kurdu. Aynı bölgede Mâlikîler için Kam- 
hiyye Medresesi'ni inşa ettirdi. Makrîzî’- 
nin ifadesine göre bu medreselerin ku¬ 
rulması Fâtımî Devleti'ne indirilen en bü¬ 
yük darbe oldu [el-Hıtat, 11, 363-364; Ab- 
dülganî Mahmûd, s. 67-68). Nizâmülmülk’- 
ten sonra medrese açma konusunda en 
çok ün yapan Selâhaddîn-i Eyyûbî ile ha¬ 
lefleri Mısır, Dımaşk ve Kudüs’te on yedi 
medrese yaptırdılar. Hükümdarları örnek 
alan diğer devlet erkânı ve zenginler de 
kırk üç medrese inşa ettirdi. Bu faaliyetler 
İslâm dünyasının farklı bölgelerinden âlim¬ 
lerin Mısır’a akın etmesini sağladı (Abdül- 
ganî Mahmûd, s. 87). 

Memlükler Dönemi. Eyyûbî Devleti’nin 
yerine kurulan Memlükler çok sayıda med¬ 
reseye sahipti. Medreseler için vakıflar te¬ 
sis eden Memlükler hoca ve talebelere dol¬ 
gun ücret ödeyerek ilim ve kültürün ge¬ 
lişmesine önemli katkıda bulundu. Bu dö¬ 
nemde genel öğretim veren medresele¬ 
rin yanında dârü’l-hadîs, dârü’l-Kur’ân gibi 
ihtisas medreseleri de bulunuyordu (Yiğit, 
s. 245). Makrîzî, dinî ilimlerin okutulduğu 
medreselerin pek çoğunda yetim ve yok¬ 
sul çocuklar için yatılı mekteplerin bulun¬ 
duğunu söyler ( el-Hıtat, II, 378-379). Med¬ 
reselerin geniş ölçüde devlet eliyle kuru¬ 
lup teşkilâtlandırılması ve vakıflar aracılı¬ 
ğıyla öğretimin desteklenmesinden son¬ 
ra İlmî gelişmelerin büyük bir hız kazan¬ 
dığı görülür. Nizâmiye medreseleriyle di¬ 
ğer bazı önemli medreselerde İslâmî ilim¬ 
lerin yanında matematik, astronomi, tıp 
ve felsefe de okutuluyordu (Turan, s. 258- 
259). Bu medreselerde Abdülkerim el-Ku- 
şeyrî gibi sûfîler; Ebû İshak eş-Şîrâzî, İmâ- 
mü’l-Haremeyn el-Cüveynî gibi fakih ve 
kelâmcılar; Muhammed b. Selâme er-Ru- 
hâvî, Ebü’l-Feth Muhammed b. Müferric 
es-Sirmânî gibi mimar ve mühendisler; 
Ömer Hayyâm, Ebû Muzaffer el-İsferâyînî 
gibi astronom ve matematikçilerle Gazzâ- 
lî gibi çok yönlü âlimler yetişti. İslâm top- 
lumunda başarılı bir model oluşturan Ni¬ 
zâmiye medreselerinin benzerleri Anado- 
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Sivas'ta Gökmedrese'nin taçkapısı 


lu Selçukluları ile Beylikler döneminde de 
kuruldu. Bu medreselerin en eskisi Kon¬ 
ya’da II. Kılıcarslan zamanında (1156-1192) 
yaptırılan Şemseddin Ebû Saîd Altun-aba 
Medresesi’dir. Yine Konya’da Şerif Mesud, 
Sırçalı, Karatay medreseleri, Sivas ve To¬ 
kat’ta Gökmedrese, Kırşehir’de Caca Bey, 
Malatya'da Ulucami, Afyon’da Kale, An¬ 
talya’da İmaret, Aksaray’da Zinciriye, Ur- 
fa’da Ulucami, Mardin'de Sultan îsâ, Er¬ 
menek'te Emîr Mûsâ medreseleri bu dö¬ 
nemde inşa edilen eğitim kurumlarından 
bazılarıdır. OsmanlI öncesi medreselerin¬ 
de öğretim yöntemi pek ayrıntılı değildir. 
Başlangıçta eğitim ve öğretim daha çok 
ezberciliğe dayanırken zamanla bu sistem 
yerini yazmaya ve not almaya bıraktı. Ders¬ 
ler genellikle sabah namazından hemen 
sonra başlardı. Eğitim sisteminde daha 
ziyade soru-cevap şeklinde bir metot uy¬ 
gulanıyordu. Bu metodun uygulanmasın¬ 
da, eğitim ve öğretimin verimli olmasın¬ 
da muîdlerin büyük payı vardı (Abdülganî 
Mahmûd, s. 272). 

Osmanlı Dönemi. Osmanlı Devleti’nde 
ilmiye sınıfına büyük değer verildiği için 
İran, Horasan, Dağıstan, Hindistan, Bu¬ 
hara, Halep, Şam, Mısır ve Karaman’dan 
birçok âlim İstanbul'a akın etmiş (Tayyar- 
zâde Atâ Bey, I, 213) ve şehir giderek İslâm 
dünyasının önemli bir ilim merkezi haline 
gelmişti. OsmanlIlar da medresedeki eği¬ 


tim ve öğretim faaliyetlerini vakıflar ara¬ 
cılığıyla devam ettirdi. İlk devir Osmanlı 
ilim hayatına dair bilgi veren D'Ohsson'a 
göre bu faaliyetler daha Osman Gazi döne¬ 
minde başladı (Bilge, s. 6). İlk bir buçuk asır 
içinde yapılan medreselerin en önemlileri 
İznik, Bursa ve Edirne’de bulunuyordu. Or¬ 
ta ve yüksek öğretim veren Osmanlı med¬ 
reselerinin ilki Orhan Gazi tarafından 73 T- 
de (1331) İznik’te açıldı. Bu medrese için 
vakıflar tesis edildi. Geliri medreseye, mü¬ 
derrislere ve talebeye ayrılan vakıf köyler 
her türlü vergiden muaftı. İznik bir ilim 
merkezi olarak önemini XV. yüzyılda da 
korudu ve şehre “âlimler yurdu” sıfatı ve¬ 
rildi. Bursa'nın fethinden sonra şehirde 
çeşitli medreseler kuruldu. Sınırları yavaş 
yavaş genişleyen Osmanlı Beyliği'nde pek 
çok devlet adamı medrese, cami, imaret 
gibi hayır kurumlan açmaya başladı. Edir¬ 
ne’nin devlet merkezi olmasıyla burada da 
medreseler açıldı. Fâtih Sultan Mehmed’in 
İstanbul’u fethinin hemen ardından Sahn-ı 
Semân medreselerini tesis etmesi ve bun¬ 
lar için vakıflar kurmasından sonra tam 
bir ilim merkezi haline gelen şehirde baş¬ 
ta hükümdarlar olmak üzere sultan ha¬ 
nımlar, vezirler, ilim adamları ve bazı sa¬ 
ray mensupları tarafından pek çok med¬ 
rese inşa edildi. Fetihten XIX. yüzyıla ka¬ 
dar İstanbul'da kurulan medrese sayısının 
500'ü aştığı belirtilir (Kütükoğlu, 1869’da 
Faal İstanbul Medreseleri, s. 5-6). Osmanlı 
medreselerinde dinî ilimlerin yanında man¬ 
tık, belâgat, lügat, nahiv, matematik, astro¬ 
nomi, felsefe, tarih ve coğrafya gibi ilim¬ 
ler de okutuluyordu. İstanbul'da Sahn-ı 
Semân ve tetimmeleri yapıldıktan sonra 


Kırşehir'de XIII. yüzyıl İlhanlI dönemi eseri olan Caca Bey Med¬ 
resesi 
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OsmanlI Devleti sınırları içindeki diğer med¬ 
reseler yeni bir düzenlemeye tâbi tutul¬ 
du. Bazı vakfiye, kanunnâme ve biyogra¬ 
filerden anlaşıldığına göre medreseler hâ- 
şiye-i Tecrîd, miftâh, kırklı, ellili, Sahn-ı Se¬ 
mân ve altmışlı şeklinde derecelenirdi. Bir 
öğrenci “muhtasarât" denilen dersleri gör¬ 
dükten sonra Hâşiye-i Tecrîd Medresesi’- 
ne devam eder, orada başarılı olursa mü¬ 
derristen bir belge almak suretiyle bir üst 
derecedeki Miftah Medresesi’ne girer ve 
en üst medreseye kadar çıkabilirdi (Cev¬ 
det, 1, 309). Osmanlı Devleti’nde kuruluştan 
itibaren titizlikle üzerinde durulan eğitim 
sistemi sonraları bozulmaya yüz tuttu (ay¬ 
rıca bk. MEDRESE). 

Osmanlılar'da Batı ile kültürel temasla¬ 
rın gelişmeye başladığı XVIII. yüzyıl orta¬ 
larına doğru eğitim ve öğretimde yenilik 
arayışına girişildiğine dair işaretler görül¬ 
mektedir. 1734’te Üsküdar Toptaşı’nda 
Hendesehâne adıyla ilk askerî mektep açıl¬ 
dı, bunu diğer tesislerin açılışı takip etti. 
1775’te Kasımpaşa’da kurulan Hendese¬ 
hâne, 1795’te Hasköy’deki özel binasında 
başlatılan Mühendishâne-i Berrî-i Hümâ¬ 
yun, Bâbıâli memurlarına Fransızca öğ¬ 
retmek amacıyla 1821’de açılan Tercüme 
Odası bunlardan bazılarıdır. 1824 yılında 
ilköğretim zorunlu hale getirildi ve erkek 
çocukların bu öğrenimi görmeden işe alın¬ 
masını yasaklayan bir ferman yayımlan¬ 
dı. 1826’da yine erkek çocukların sıbyan 
mekteplerinde öğrenimlerini tamamla¬ 
madan işe verilmesini yasaklayan bir fer¬ 
man çıkarıldı. 14 Ekim 1826’da sıbyan 
mekteplerinin idaresini üstlenmek için Ev- 
kâf-ı Hümâyun Nezâreti kuruldu. 14 Mart 
1827’de askerî tabip yetiştirmek üzere 
tesis edilen Tıbhâne-i Âmire, II. Mahmud 
tarafından hizmete açıldı. 1834’te Maçka 
Kışlası’nda Mekteb-i Harbiyye öğretime 
başladı. Sınıf-ı evvel sayılan sıbyan mek- 
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teplerinin ardından 1839’dan itibaren sı- 
nıf-ı sânî kabul edilen rüşdiye mektepleri 
açıldı. 1845’te kurulan Muvakkat Meclis-i 
Maârifin kararıyla Osmanlı Devleti’nde öğ¬ 
retim kurumlarınm sıbyan ve rüşdiye mek¬ 
tepleriyle dârülfunun olmak üzere üç ka¬ 
deme halinde teşkilâtlandırılması planlan¬ 
dı (21 Temmuz 1846). Bu tarihten günü¬ 
müze kadar eğitim kurumlarında isim ve 
süre değişiklikleri olduysa da ilk, orta ve 
yüksek öğretim şeklindeki bu yapı korun¬ 
du. 1847’de Mekâtib-i Umûmiyye Nezâre- 
ti’nin ihdasından sonra 1848’de Dârülmu- 
allimîn-i Rüşdî açıldı; 1853’te İstanbul dı¬ 
şındaki yirmi beş merkezde rüşdiye mek¬ 
tepleri hizmete sokuldu. Şer’iyye mahke¬ 
melerine hâkim yetiştirmek için medrese 
öğrencilerinin sınavla girebildiği, meşihata 
bağlı iki yıl süreli Muallimhâne-i Nüvvâb 
1854’te öğretime başladı. 1857’de Mekâ¬ 
tib-i Umûmiyye Nezâreti yerine Maârif-i 
Umûmiyye Nezâreti kuruldu. Üç yıl sonra 
Mekteb-i Mülkiyye ve 1858’de kızlara mah¬ 
sus ilk rüşdiye açıldı. Bunu, halkın katıla- 
bildiği konferanslar şeklinde ders vermek 
üzere kısa ömürlü ilk dârülfünunun ve 
Cem‘iyyet-i Tedrîsiyye-i İslâmiyye tarafın¬ 
dan ilk halk dershanelerinin açılması iz¬ 
ledi. 

1 Eylül 1869’da yayımlanan Maârif-i 
Umûmiyye Nizâmnâmesi ile maarif işleri 
bir bütün halinde ele alındı. Aynı yıl Hay¬ 
darpaşa’da Tatbîkât-ı Tıbbiyye-i Askeriyye 
mektebi, bir yıl sonra Dârülfünûn-ı Osmâ- 
nî öğrenime başladı. 1874’te bir düzenle¬ 
meyle eğitimin ilk ve orta kademesi sıbyan 
mektebi, rüşdiye ve idâdî adıyla üç kısım¬ 
da teşkilâtlandırıldı; 1881’de sıbyan mek¬ 
tepleri ibtidâî mektebi haline getirildi. Er¬ 
tesi yıl her vilâyette birer maarif meclisi¬ 
nin kurulması ve buralara maarif müdür¬ 
lerinin tayini uygulaması başlatıldı. 1882’- 
de Arabistan, Arnavutluk ve doğu vilâyet¬ 
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lerindeki aşiret ileri gelenlerinin çocukları¬ 
nın İstanbul’da öğrenim gördükten sonra 
memleketlerine öğretmen, subay ve kay¬ 
makam olarak gönderilmesi amacıyla ya¬ 
tılı Aşiret Mekteb-i Hümâyunu tesis edil¬ 
di. Daha önce kapatılan dârülfünun 1 Ey¬ 
lül 1900 tarihinde Dârülfünûn-ı Şâhâne 
ismiyle tekrar açıldı. Bu kurum 1908’den 
sonra İstanbul Dârülfünunu adını alarak 
1933 yılına kadar devam etti. Yine 1908’- 
den sonra İstanbul'da ve bazı vilâyetler¬ 
deki idâdîler Galatasaray ve Dârüşşafaka’- 
ya denk okullar haline getirilerek bunlara 
sultânî (lise) ismi verildi. Bu isim ilk defa 
Galatasarayı Mekteb-i Sultânîsi için kulla¬ 
nıldı. Medreselere yönelik ıslahat çalışma¬ 
larının en kapsamlısı Sultan Mehmed Re- 
şad devrinde gerçekleştirilmiş olup dört yıl 
süren bu çalışmalar neticesinde yeni bir 
sistemin uygulanmasına başlandı. Buna 
göre İstanbul'daki bütün medreseler tek 
isim altında toplanacak, talebeler ortak 
usul ve esaslara göre yetiştirilecekti. Hi¬ 
lâfet merkezinde bulunmalarından dolayı 
bunlara Dârü’l-hilâfeti’l-aliyye Medresesi 
adı verildi (nizâmnâmesi için bk. Kütükoğ- 
lu, Dârü’l-Hilâfeti’l-Aliyye Medresesi, s. 3- 
4) Yaklaşık 150 yıl önce başlayan ve gide¬ 
rek genişleyen eğitimde çağdaşlaşma fa¬ 
aliyetleri Cumhuriyet devrinde daha da yo¬ 
ğunlaştı (ayrıca bk. MEDRESE; MEKTEP; 
TÜRKİYE) 

Literatür. İslâm düşünce tarihi boyunca 
yazılan eserlerde ilmin önemi, eğitim ve 
öğretim metotları, anne-baba-çocuk, öğ- 
retmen-öğrenci, devlet-halk ilişkilerinin 
sosyal, psikolojik, hukukî ve ahlâkî temel¬ 
leri, eğitime ilişkin yönleri gibi konular araş¬ 
tırılmış, bu alanlarda çalışmalar yapılmış 
ve müstakil eserler kaleme alınmıştır. Bu 
literatür içerisinde eğitim nazariyesi nite¬ 
liğinde eserler de bulunmakta olup en çok 
ilgi görenlerinden bazıları şunlardır: 1. İbn 
Sahnûn, Âdâbü'l-mu c allimîn. Eğitim ve 
öğretim alanında ilk kitaplardan olan eser 
sonraki çalışmalara kaynak olmuştur. Ki¬ 
tapta başlıca öğretim konuları okuma yaz¬ 
ma, Kur’an, gramer ve şiir, Arap tarihi, hi¬ 
tabet, aritmetik, edebiyat, abdest ve na¬ 
maz meseleleri olarak gösterilmiştir (Dağ - 
Öymen, s. 14). Eser M. Faruk Bayraktar 
tarafından Türkçe’ye çevrilmiştir (Eğitim 
ue Öğretim Esasları, İstanbul 1996). 2. Câ- 
hiz, Risâletü'l-mu c allimîn, el-Beyân ve't- 
tebyîn. Bunların dışında Câhiz'e nisbet 
edilen et-Tâc fi ahlâki'l-mülûk'teVi eği¬ 
tim öğretim ilkelerine ve uygulamalarına 
dair bilgiler İslâm eğitim tarihi bakımın¬ 
dan önemlidir. 3. Fârâbî, Fuşûlü'l-mede- 
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nî, et-Tenbîh c alâ sebili's-sa^âde, es-Si- 
yâsetü'l-medeniyye, Tahşîlü's-sa c âde. 
Bu eserlerinde eğitim ilkeleri ve yöntem¬ 
leri hakkında önemli görüşler ortaya ko¬ 
yan müellif Tahşîlü's-sa c âde’ de öğretim 
(tâlim) ve eğitimin (te'dip) farklı olduğu¬ 
nu belirtir. Buna göre öğretim teorik er¬ 
demleri, eğitim ahlâkî erdemleri ve uygu¬ 
lamalı meslekleri gerçekleştirme çabası¬ 
dır. Öğretim genellikle ikna yöntemine da¬ 
yandığından yalnızca sözlü olarak yürütü¬ 
lür; eğitim ise bazı davranışlara yönelik 
alışkanlık ve melekeleri geliştirmeyi amaç¬ 
ladığı için hem sözlü hem de uygulamalı 
yapılır ( Tahşîlü’s-sa^de, s. 78-80). 4. Kâ- 
bisî, er-Risûletü'l-mufaşşıla li-ahvâli'l- 
müte^allimîn ve ahkâmı'l-mu c allimîn 
ve'l-müte c allimîn. Kâbisî’nin büyük ölçü¬ 
de İbn Sahnûn’un Âdâbü’l-mu c allimîn in¬ 
den yararlandığı eserde bilhassa öğret¬ 
menin öğrenci ile olan münasebetleri, kız¬ 
larla erkekler arasındaki öğretim farkı gibi 
konularla ilgili sorulara cevaplar verilmiş¬ 
tir. Eseri Süleyman Ateş ve H. Raşit Öy- 
men Türkçe’ye çevirmiştir (İslâm’da Öğ¬ 
retmen ve Öğrenci Meselelerine Dair Ge¬ 
niş Risale, Ankara 1966). Abdullah el-Emîn 
Na’mî, kitap üzerinde el-Menâhic ve'f- 
turuku't-ta c lîmiyye Hnde'l-Kâbisî ve İbn 
Haldûn adıyla bir çalışma yapmıştır (bas¬ 
kı yeri yok, Merkezü cihâdi’l-Lîbiyyîn 1984). 
5. İbn Miskeveyh, Tehzîbü'l-ahlâk. Mü¬ 
ellif bu önemli eserinde eğitim konuları¬ 
na da yer vermiştir. Meselâ çocuklardaki 
zararlı eğilimlerin ıslahı için eğitimin şart 


olduğunu ve zihinsel çabaların güçlükleri¬ 
ne katlanmalarını sağlamak için fikrî er¬ 
demlere ilgi uyandıracak şekilde eğitilme¬ 
leri gerektiğini belirtmektedir (Tehzîbü’l- 
ahlâk, s. 59-61). 6. Gazzâlî, Eyyühe'l-ve- 
led, Mîzânü'l- c amel, Kimyâ-yı Sa c âdet. 
Bu eserler eğitim ve öğretim bakımından 
da önemlidir. Ancak Gazzâlî’nin konuya 
dair en önemli görüşleri İhyâ’ü ‘ ulûmi'd- 
dîn' in “KitâbüVİlm" başlıklı ilk bölümün¬ 
de yer alır. Esasen kitabın tamamı bir eği¬ 
tim felsefesi ve metodolojisi içermekte 
olup İslâm dünyasında yüzyıllar boyunca 
derin etkiler bırakmıştır. 7. Burhâneddin 
ez-Zernûcî, Ta c lîmüT-müte c allim. Bu ala¬ 
nın en tanınmış kaynaklarındandır (Le- 
vend, s. 93). Ahmed Hulûsi Efendi tara¬ 
fından eser üzerine bir şerh yazılmıştır (İs¬ 
tanbul 1306). Mehmet S. Hatipoğlu ese¬ 
rin bir özetini yayımlamış (Eğitim Hareket- 
leri Dergisi, IX/ 107-108 [1963|, s. 25-30), 
Yunus Vehbi Yavuz da kitabı Türkçe'ye çe¬ 
virip şerhetmiştir (et-Ta‘lîmü’l-müte‘allim/ 
İslâm’da Hoca Öğrenci Münasebetleri, 
İstanbul 1980, 2006). Hayati Tetik eser 
hakkında yüksek lisans tezi hazırlamıştır 
(1991, MÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü). 8. 
Bedreddin İbn Cemâa, Tezkiretü's-sâ- 
mi c ve'l-mütekellim fî edebi'l- c âlim ve'l- 
müte c allim. Eserde birçok eğitim mese¬ 
lesinin yanında öğrenci-öğretmen ilişkile¬ 
ri, ders halkaları, öğrencilik yaşı, kütüpha¬ 
nelerden faydalanma usulleri gibi konu¬ 
larda önemli bilgiler yer almaktadır ( DİA, 
XIX, 391) Döneminin eğitim ve öğretim 


anlayışını yansıtması bakımından önemli 
bir kaynak olan eser Muhammed Şevki Ay¬ 
dın tarafından Türkçe’ye çevrilmiştir (İs¬ 
lâm Geleneğinde Öğretmen-Öğrenci: Eği- 
tim-Öğretim Âdâbı, İstanbul 1998). 9. İbn 
Haldûn, Mukaddime. Müellif bu eserin¬ 
de öğretim meselelerine bir bölüm ayır¬ 
mış, döneminde öğretimin konusu olan 
dinî ve din dışı ilimlere geniş yer vermiş¬ 
tir. İbn Haldûn'un İslâm ülkelerinde uygu¬ 
lanan öğretim metotları, öğretimde han¬ 
gi konulara öncelik verilmesi gerektiği, ken¬ 
di döneminde Kuzey Afrika ve Endülüs'te 
eğitimin gerilemesi ve bunun sonuçları 
hakkında verdiği bilgiler oldukça önemli¬ 
dir. 10. Zeynüddin b. Ali b. Ahmed el-Âmi- 
lî, Münyetü'l-mürîd fî edebi’l-mütîd ve 7- 
müstefîd. Kitapta bilginin önemi, fetva ve 
münazara âdâbı, kitap yazımı, ilimlerin 
taksimi, eğitim ve öğretimin yöntemleri, 
amacı, öğretmen ve öğrencinin görevleri 
gibi konular geniş biçimde işlenmiştir. 11. 
Minhâcü'l-müte^llim. Müellifi bilinme¬ 
yen bu eserde talebelere zekâ testleri uy¬ 
gulanması ve zekâ derecelerine göre sı¬ 
nıflara ayrılması konusunda ilgi çekici gö¬ 
rüşler yer alır (Ahmed Çelebi, s. 21). 

İslâm âleminde yazılmış diğer birçok 
eserde eğitim konuları da işlenmiştir. Ba¬ 
zı seyyahların gördükleri yerlerin medre¬ 
seleri, mektepleri, çeşitli vakıflar gibi öğ¬ 
retim kurumlan hakkında verdiği bilgiler 
eğitim ve öğretim tarihine ışık tutmakta¬ 
dır. Bunlardan Ya’kübî'nin Kitâbü'l-Bül- 
dân, İbnü’l-Fakih'in Kitâbü'l-Büldân, 
Makdisî'nin Ahsenü't-tekâsîm, İbn Hav- 
kal’in el-Mesâlik ve'l-memâlik, İbn Cü- 
beyr’in er-Rihle, Yâküt'un M u c cemü'l- 
büldân, İbn Battûta’nm Tuhfetü'n-nüz- 
zâr fî ğarâ’ibi'l-emşâr ve c acayibi'1-es- 
fâr adlı kitapları sayılabilir. İbn Battûta'- 
nın Osmanlılar'ın ilk devirlerindeki medre¬ 
seleri hakkında verdiği bilgiler önemlidir. 
Biyografik eserlerde de eğitim tarihiyle il¬ 
gili bilgilere rastlanmaktadır. Ebü’l-Ferec 
ei-İsfahânî’nin el-Eğânî, İbnü'n-Nedîm’in 
el-Fihrist, Kemâleddin ei-Enbârî'nin Nüz- 
hetü'l-elibbâ fî tabakâti'l-üdebâ^, Hatîb 
el-Bağdâdî'nin Târîhu Bağdâd, İbn Hal- 
likân’ın Vefeyâtü'l-a c yân, İbnü’l-Kıftî'nin 
İhbârü'Mulemâ 5 bi-ahhûnT-hükemâ^, 
Tâceddin es-Sübkî’nin Tabakâtü'ş-ŞâfiHy- 
ye, Makkarî’nin Nefhu't-tîb, Süyûtî’nin 
Ahbârü'n-nisâ 3 isimli kitaplarında önem¬ 
li eğitimcilerin tanıtılması yanında ede¬ 
biyat mahfilleri, kız çocuklarının eğitimi, 
mescidlerde öğretim, müderrislerin kıya¬ 
fetleri, ilim için yapılan seyahatler, tale¬ 
belerin yaşayışı vb. konularda mâlûmat 
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yer alır. Hisbe kitaplarında müderrislerin 
kontrol görevinden bahseden bölümler 
açılmış, çocukları cezalandırma konusu tar¬ 
tışılmıştır. Bu eserlere genel tarih ve ede¬ 
biyat kitaplarını da eklemek gerekir. Nizâ- 
mülmülk Siyâsetnâme'de hükümdarın 
neleri yapması ve nelerden kaçınması ge¬ 
rektiğini açıklarken ilme, ilim adamlarına 
ve öğretime önem verilmesi konusunu ör¬ 
neklerle açıklar. AmasyalI Hüseyin oğlu Ali, 
Tarîku'l-edeb (Tâcü’l-edeb) adlı kitabın¬ 
da davranış ve ahlâk eğitimine ağırlık ver¬ 
miştir. Yazıcıoğlu Mehmed'in M uhamme- 
diyye’siyle kardeşi Ahmed’in Envârü'l- 
âşıkin’i birer yaygın eğitim kitabı olarak 
yüzyıllar boyunca büyük ilgi görmüş ve her 
ortamda okunmuştur. Kınalızâde Ali’nin 
Ahlâk-ı Alâî adlı kitabının da Türk eği¬ 
tim tarihinde önemli bir yeri vardır. Koçi 
Bey'in IV. Murad'a lâyiha olarak sunduğu 
Risâle’ sinde eğitim konusundaki görüş ve 
önerileri yer alır. Kâtib Çelebi’nin Keşfü'z- 
zunûri undaki ilgili bölümler yanında özel¬ 
likle Mîz ânü'l-hak fî ihtiyâri'l-ehak adlı 
kitabı medreselerin bozulma sebepleri ve 
öğretim metotlarındaki yanlışların orta¬ 
ya konulması bakımından dikkat çekicidir. 
Nâbî'nin oğluna nasihat vermek için yaz¬ 
dığı Tfayriyye’sinde çocuk eğitimi, çocu¬ 
ğa hangi bilgilerin nasıl kazandırılması ge¬ 
rektiği konularında ilgi çekici görüşler var¬ 
dır. Erzurumlu İbrâhim Hakkı, Mârifetnâ- 
me adlı eserinin çeşitli bölümleriyle Ter- 
tîbü'l-ulûm adlı eserinde eğitim ve öğre¬ 
time dair bilgiler verir. 

Modern dönemde eğitim ve öğretime 
dair pek çok eser yazılmış olup bazıları şun¬ 
lardır: Ziya Gökalp, “Millî Terbiye” ( Maka¬ 
leler V, haz. Rıza Kardaş, Ankara 1981); Se¬ 
lim Sâbit Efendi, Rehnümâ-yı Muallimin 
[DİA, XXXVI, 429); Mûsâ Kâzım, Hüke- 
mâ-yı Cihan: Tâlim ve Terbiye Tarihi 
(İstanbul 1327); M. Sâtf el-Husrî, Fenn-i 
Terbiye (İstanbul 1327); İsmail Hakkı Bal- 
tacıoğlu. Tâlim ve Terbiyede İnkılâp 
(İstanbul 1328, 1927); Terbiye ve İman 
(İstanbul 1330); Osman Nuri Ergin, Tür¬ 
kiye Maarif Tarihi (İstanbul 1977); Os¬ 
man Keskioğlu, İslâm'da Eğitim ve Öğ¬ 
retim (Ankara 1985); Murtazâ Mutahharî, 
Tabiîm ve Terbiyet der İslâm (Tahran 
1373 hş.) ; Muhammed Abdülhamîd îsâ, 
Târîhu't-ta c lîm fi'l-Endelüs (Kahire 1982); 
Sa'd Mersî Ahmed Sa'd İsmâil Ali, Târîhu't- 
terbiye ve't-taclîm (Kahire 1983); İbrâhim 
Nushî, Târîhu't-terbiye ve't-ta c lîm fî 
Mışr (Kahire 1975); Muhammed Nâsır, 
el-Fikrü't-terbevî eMArabi el-İslâmî 
(Küveyt 1977); Abdullah Nâsıh Ulvân, Ter- 
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biyetü'l-evlâd fi'l-İslâm (Halep-Beyrut 
1401/1981); Muhammed Selâhaddin Ali 
Mücâvir, Tedrisü't-terbiyeti'l-İslâmiy- 
ye: Üsüsühû ve tatbîkâtühü't-terbeviy- 
ye (Küveyt, ts. (DârüT-kalem]); İbrâhim Ali 
Akiş, et-Terbiye ve't-ta c lîm fi'l-Endelüs 
(Amman 1986); Muhammed Kanber, Di- 
râsât türâşiyye fi’t-terbiyeti'l-İslâmiyye 
(Duha | Katar| 1407/1987); Abdülemîr Şem- 
seddin, el-Felsefetü't-terbeviyye c inde 
İhvâni'ş-Şafâ min hilâli Resâ’ilihim 
(Beyrut 1988); Ali Şerîatî, Usûl ve Felse- 
fe-i Ta c lîm ve Terbiyet (Tahran 1374); Ab- 
dülcebbâr Rifâî, et-Terbiye ve't-ta c lîm 
fi'l-İslâm (Kum 1375 h ş.); M. Faruk Bay¬ 
raktar, İslâm Eğitiminde Öğretmen Öğ¬ 
renci Münasebetleri (İstanbul 1989); Ali 
Halîl Mustafa, Kırâ’e terbeviyye fî fikri 
Ebi'l-Hasan el-Başrî el-Mâverdî (Cid- 
de-Mansûre 1990); Ebhâşü mü’temeri'l- 
menâhici't-terbeviyye ve't-ta c lîmiyye fî 
zılli'l-felsefeti'l-İslâmiyye (Kahire 1414/ 
1994); Haşan Bezûn, el-Ma^rife 'inde'l- 
Gazzâlî: en-Nazariyyetü't-terbeviyye 
et-ta^lîmiyye (Beyrut 1997); Halis Ayhan, 
Türkiye'de Din Eğitimi (İstanbul 1999); 
Ahmed Muhammed Nurseyf, Min ede¬ 
bi'1-muhaddişîn fi't-terbiye ve't-ta c lîm 
(Dübey |Dubâi|, 1423/2002), Türkî Râbih, 
eş-Şeyh c Abdülhamîd b. Bâdis: Felse- 
fetühû ve cühûdühû fi't-terbiye ve't-ta c - 
lîm (Cezayir, ts.). 
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II. ÇAĞDAŞ İSLÂM ÜLKELERİNDE 
TÂLİM ve TERBİYE 
Irak bk. IRAK 
İran bk. İRAN 
Türkiye bk. TÜRKİYE 
Mısır. Fetihten Sonra Mısır da Eğitim 
ve Öğretim. Amr b. Âs’ın 19 (640) yılında 
başlattığı harekâtla Mısır'ı fethetmesinin 
ardından İslâmiyet burada hızla yayılmaya 
başladı. Bizans'ın baskısından bıkan Kıptî 
halkı akın akın İslâmiyet’e giriyor, çok sa¬ 
yıda Arap kabilesi de Mısır’a yerleşiyordu. 
II. (VIII.) yüzyılda Yunanca’nın yerine Arap¬ 
ça’nın kullanımı hızla yaygınlaştı. İslâmi¬ 
yet'in tanıdığı özgürlükten yararlanan Kıp- 
tîler'in din ve eğitim işlerine karışılmadı. 
Mısır'da medreselerin ortaya çıkmasından 
önce okuma yazma, Kur’ân-ı Kerîm ve te¬ 
mel İslâmî bilgilerin öğretildiği küttâblar- 
la mescidler vardı. Eğitimin ilk kademesi 
küttâblarda, ikinci ve üçüncü kademesi 
mescidlerde yapılıyordu. Mısır’da ilk cami 
Amr b. Âs tarafından 21 (642) yılında Ka- 
hire’de inşa edildi. Tarihçi Makrîzî'nin an¬ 
lattığına göre bu camide zâviye denilen 
sekiz yerde çeşitli ilimler öğretilmekteydi; 
bunların en meşhurlan İmam Şâfiî, Mec- 
diyye ve Sâhibiyye zâviyeleridir. Bunların 
giderlerinin karşılanması için vakıflar tah¬ 
sis edilmişti. İmam Şâfiî ve Muhammed 

b. Cerîr et-Taberî gibi âlimler bu zâviye- 
lerde ders vermiştir. Öğretim faaliyetleri¬ 
nin yapıldığı camilerden biri de 265’te (878) 
Ahmed b. Tolun’un Kahire'de inşa ettir¬ 
diği İbn Tolun Camii'dir. Süyûtî burada tef¬ 
sir, hadis, fıkıh, tıp ve astronomi gibi ilim¬ 
lerin okutulduğunu söyler. 361 (972) yılın¬ 
da Fâtımîler zamanında Cevher es-Sıkıllî 
tarafından Kahire’de yaptırılan Ezher Ca¬ 
mii dünyaca meşhur eğitim merkezlerin¬ 
den biridir. Sünnî İslâm âlemine büyük hiz¬ 
metleri olan bu kurum Mısır’ın yanında 
dünyanın çeşitli yerlerinden gelen talebe¬ 
lere hizmet vermiştir (bk. EZHER). Eyyû- 


bîler, Mısır’da Şiî Fâtımî hâkimiyetine son 
vermek için halkın eğitimiyle yakından ilgi¬ 
lendiler. Daha Fâtımî Devleti ortadan kal¬ 
dırılmadan Selâhaddîn-i Eyyûbî, Nâsıriyye 
ve Kamhiyye medreselerini hizmete açtı. 
Fâtımîler'in 567’de (1171) yıkılmasından 
sonra Eyyûbîler, Sünnîliği yerleştirmek ama¬ 
cıyla çok sayıda medrese inşa etti. Bunlar 
arasında Süyûfiyye, Sâlihiyye ve Fâzıliyye 
zikredilebilir. 580'de (1184) Vezir Kâdî el- 
Fâzıl tarafından yaptırılan Fâzıliyye'de bü¬ 
yük bir kütüphane oluşturuldu. Medrese¬ 
lerdeki eğitim önceleri dinî ilimler ağırlıklı 
idi. Sünnî inancının yerleşmesinin ardın¬ 
dan bunlara nahiv, felsefe ve tabii ilimler 
de eklendi. Dersler bir müderris tarafın¬ 
dan veriliyor ve kendisine bir muîd yardım 
ediyordu. Hemen her medreseye tahsis 
edilmiş bir vakıf mevcuttu. Ayrıca kitapçı 
dükkânları eğitimde büyük rol oynuyor¬ 
du. Buralar aynı zamanda İlmî tartışma¬ 
ların yapıldığı, kitapların okunduğu eğitim 
yerleriydi. Bilhassa Tolunoğulları ve İhşî- 
dîler devrinde Mısır’da ve özellikle Kahire’¬ 
de tarihçiler muazzam bir kitapçılar çar¬ 
şısının varlığından söz etmektedir. 

Meınliikler ve Osmanlılar Dönemi. Ge¬ 
rek Memlükler devrinde gerekse Osmanlı 
fethinden sonraki asırlarda eğitimde önem¬ 
li bir değişiklik olmadı. Küttâblar, camiler 
ve medreselerde eğitim faaliyetlerine de¬ 
vam edildi. Bu dönemde eğitime damga¬ 
sını vuran müessese Ezher oldu. Başka 
medreselerde ders veren müderrislerin 
ve şeyhlerin büyük bir kısmı Ezher’de ye¬ 
tişiyordu. Diğer bir gelişme de 1008'de 
(1599) Dâvûd-i Antâkî adlı bir tabibin Ka¬ 
hire’de Tıp Medresesi’ni açmasıdır. Bu zat 
çok sayıda tıp kitabı yazdı, birçok talebe 
yetiştirdi. 1798’de Fransızlar’ın Mısır’ı iş¬ 
gali sadece üç yıl sürmesine rağmen bu 
olay Mısır’daki eğitim ve öğretimi derin¬ 
den etkiledi. Napolyon, Fransızlar’ın bura¬ 
daki çıkarlarını koruyacak şekilde hem as¬ 
kerî hem sivil projeler geliştirdi. Bu çer¬ 
çevede 22 Ağustos 1798'de el-Mecmau’l- 
ilmî el-Mısrî adlı bir enstitü kuruldu. Bu 
enstitünün görevleri arasında Mısır’da İl¬ 
mî araştırmalar yaptırmak ve bir eğitim 
modeli oluşturmak da yer alıyordu. Ancak 
işgalciler, Fransız çocukları için kurulan 
okulların dışında istedikleri değişikliği ger- 
çekleştiremediler. Bu üç yıl içinde Fransız- 
lar’a karşı yürütülen ayaklanmalara eği¬ 
timcilerin katılması yüzünden geleneksel 
eğitim yerlerindeki öğretim faaliyetleri ağır 
bir darbe aldı. 

Fransızlar'ın 1801 yılında Mısır'dan çıka¬ 
rılmasıyla ülkede yeni bir dönem başladı. 


Padişah 111. Selim, Kavalalı Mehmed Ali Pa- 
şa'yı Mısır'a vali tayin etti. Önceleri padi¬ 
şaha bağlı kalan Mehmed Ali Paşa, sonra¬ 
dan modern bir devlet kurma hayalleri¬ 
ne kapılarak kendi başına hareket etmeye 
başladı. Mısır'da otoritesini pekiştirmek 
amacıyla uygulamaya giriştiği siyasî ve as¬ 
kerî projeler yanında kurmayı planladığı 
modern eğitim sistemi için Batı'yı örnek 
aldı. Daha 1809’da askerî ve teknik alan¬ 
larda öğrenim görmeleri için İtalya’ya öğ¬ 
renciler gönderilmeye başlandı. 1820’ü yıl¬ 
larda Fransızlar’la ilişkilerin düzelmesinin 
ardından Mehmed Ali Paşa öğrencileri bu 
ülkeye göndermeyi tercih etti. Onun dö¬ 
neminde askerlik, yönetim ve eğitimde is¬ 
tihdam edilmek üzere 300'ü aşkın talebe 
Avrupa'da öğrenim gördü. Mehmed Ali Pa¬ 
şa 1811 'de zamanın seçkin tabakasını oluş¬ 
turan Memlûk, Çerkez, Türk, Arnavut ve 
Ermeni asıllı gençler için Mısır Kalesi’nde 
bir okul açtırdı. Burada askerî konuların ya¬ 
nı sıra aritmetik ve İtalyanca dersleri oku¬ 
tuluyordu. 1820’de Asvân’a taşınan okul¬ 
da öğretim dilinin Türkçe olması ilginçtir. 
1816’da Mısır Kalesi'nde Mısırlılar’ın da 
gittiği bir geometri okulu ve 1821’de ye¬ 
ni kurulan orduya subay yetiştirmek ama¬ 
cıyla askerî okullar açıldı. 1825’te askerî 
ve meslekî okullara girecek talebelerin ye¬ 
tiştirilmesi için Kasrülayn’da bir hazırlık 
okulu oluşturuldu. Altı ile on iki yaş ara¬ 
sındaki çocukların gittiği bu okul 500 öğ¬ 
renci ile eğitime başladı, bu sayı 1833’te 
1200’e çıktı. 1827’de Ebû Za’bel Hastaha- 
nesi'nde bir tıp medresesi açıldı. Öğrenci¬ 
lerini Ezher mezunu Mısırlılar’ın teşkil et¬ 
tiği bu okulun öncelikle orduya hizmet et¬ 
mesi planlanmıştı. 1829'da kurulan far¬ 
makoloji, ziraat ve baytarlık medreseleri 
sivil karakterli okullardı. 1830’lu yıllarda 
yardımcı sağlık, madencilik, mühendislik, 
yabancı dil, muhasebecilik, teknikerlik alan¬ 
larında çok sayıda meslek okulu açıldı. 
1820 yılındaki başarısız girişimlerden son¬ 
ra 1834’te Paris’teki Ecole Polytechnique 
model alınarak Bulak'ta mühendishâne 
kuruldu. Burası mühendislerin, ayrıca or¬ 
ta ve yüksek dereceli okullar için öğret¬ 
menlerin yetiştirildiği önemli okullardan 
biridir. Öte yandan Mısır'ın Batı'ya açılma¬ 
sında önemli rol oynayan Lisan ve Tercü¬ 
me Okulu'nu Fransa'da öğrenim gören Ez¬ 
her mezunlarından Rifâa et-Tahtâvî faali¬ 
yete geçirdi ve uzun yıllar idareciliğini yap¬ 
tı. Burada beş veya altı yıllık öğrenim sü¬ 
resince öğrenciler diğer derslerin yanı sı¬ 
ra Fransızca, İslâm hukuku ve matematik 
okuyordu. Bu okul zamanla Batı dillerin- 
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den çok sayıda kitabın çevrildiği önemli bir 
tercüme merkezi haline geldi. 

Mehmed Ali Paşa küttâbları tamamen 
ihmal etmekle kalmadı, onları yaşatan va¬ 
kıflara da el koydu. Yüksek dereceli okul 
statüsündeki meslek okullarını açtıktan 
sonra merkezî otoriteye bağlı ilk öğreti¬ 
min de temellerini atıp geleneksel eğitim¬ 
den bağımsız bir sistem meydana getirdi, 
bu da küttâblara vurulan son darbe oldu. 
Kahire'de kurulan hazırlık okulu ilkokula 
dönüştürülürken diğer şehirlerde 1833’ten 
itibaren resmî ilkokullar açılmaya başlan¬ 
dı. İlk üç yıl içinde sayıları elliyi bulan bu 
okullarda yedi ile on iki yaş arasındaki ço¬ 
cuklar üç yıl süreyle öğrenim görüyordu. 
Burada din derslerinin yanı sıra coğrafya 
ve aritmetik gibi dersler de okutuluyordu. 
Başlangıçta hemen hemen bütün mek¬ 
tepler DîvânüT-cihâdiyye’ye bağlıydı. An¬ 
cak zamanla okul sistemi geliştikçe bun¬ 
ların ayrı bir birim altında toplanması ih¬ 
tiyacı ortaya çıktı ve bu maksatla 1836’- 
da ŞûraT-medâris, 1837’de Dîvânü'l-me- 
dâris kuruldu. DîvânüT-medâris başlan¬ 
gıçta Arap dili, Türk dili ve mühendislik 
olmak üzere üç bölüme ayrıldı. Mehmed 
Ali Paşa, 1840’lı yıllardaki siyasî gelişme¬ 
ler yüzünden askerî emellerinin gerçek¬ 
leşmemesi sonucu eğitim ve öğretim ala¬ 
nını da ihmal etti. 1841’de meslek okul¬ 
larıyla ilk ve orta dereceli okulların sayısı 
azaltıldı. Buna rağmen eğitimde yeni dü¬ 


zenlemelere gitmek için küçük çapta da 
olsa bazı faaliyetler gözlendi. 1843’te İngil¬ 
tere’deki Lancaster okulları örnek alına¬ 
rak bir deneme okulu açıldı, Batı'ya öğ¬ 
renci gönderilmeye devam edildi. 1844'- 
te Fransa’ya yollanan yetmiş öğrenci için¬ 
de Mehmed Ali Paşa’nın torunları ve bazı 
prensler de bulunuyordu. Sonraki yıllarda 
İngiltere ve Avusturya'ya da öğrenci gön¬ 
derildi. Mehmed Ali Paşa döneminin son¬ 
larına doğru yönetimde etkili olmaya baş¬ 
layan oğlu İbrâhim’in girişimleriyle eğitim 
politikasında değişiklikler meydana gel¬ 
meye başladı. 1847'de Kahire’de ilk defa 
memur veya asker yetiştiren okullara ha¬ 
zırlık amacı taşımayan ilkokullar açıldı. Eği¬ 
tim politikasındaki bu değişiklikler. Tem¬ 
muz 1849'da babasının yerine geçen İb¬ 
rahim’in beş ay sonra vefat etmesi yü¬ 
zünden durakladı. Mehmed Ali Paşa’nın 
açtığı okullar onun siyasî planlarına hizmet 
eden birer araç olduğundan Mısır halkı 
kendi gelenek ve kültürüne yabancı bul¬ 
duğu bu okullara başlangıçta çocuklarını 
göndermek istemedi. Yönetim, bu prob¬ 
lemi yerine göre zor kullanarak veya özen¬ 
dirici teşvikler uygulayarak aşmaya çalıştı. 

I. Abbas Hilmi okul sisteminde büyük 
kısıtlamalara gitti; önceki okullardan tıp, 
mühendishâne ve teknik okul dışında hep¬ 
sini kapattı. Orduya önem verdiği için 1949 
yılında el-Medresetü'l-harbiyyetü'l-mefrû- 
ze’yi açtı. Bu dönemde Fransa yerine İn¬ 


giltere, İtalya, Avusturya, Bavyera ve Prus¬ 
ya'ya öğrenci gönderildi. Bu arada Ali Pa¬ 
şa Mübârek eğitimde önemli mevkilere ge¬ 
tirilirken Rifâa et-Tahtâvî, Sudan'da bir Mı¬ 
sır okulu açılması için Hartum’a gönderildi 
(1850). I. Abbas Hilmi’nin halefi Said Pa- 
şa'nm eğitim politikası eskiyi kaldırıp ye¬ 
niyi getirme düşüncesine dayalıydı. Ba¬ 
kanlık konumundaki DîvânüT-medâris ve 
buna bağlı bütün okullar kapatıldı. Tahtâ- 
vî, Mısır'a çağrılırken Ali Paşa Mübârek Kı¬ 
rım savaşına yollandı. Fransa’ya talebe gön¬ 
derilmeye başlandı. Öte yandan küttâblar 
ve Ezher, Abbas Hilmi ve Said Paşa döne¬ 
minde eskisi gibi hizmetlerini sürdürdü 

Kendisi de Avrupa'da eğitim görmüş 
olan İsmâil Paşa, Mehmed Ali Paşa’nın 
başlattığı, ancak selefleri tarafından dur¬ 
ma noktasına getirilen reform hareketle¬ 
rini hızlandırdı. 1867'de Girit'teki ayaklan¬ 
maların bastırılmasında önemli rol oyna¬ 
dığı için kendisine 1. Abdülaziz tarafından 
hidivlik unvanı verilen İsmâil Paşa, eği¬ 
timin yanında başta hukuk olmak üzere 
başka alanlarda da yeni girişimlerde bu¬ 
lundu. 1863’te Dîvânü’l-medâris’i yeniden 
harekete geçirdi. Bu kuruluşun başına ön¬ 
ce İbrâhim Edhem Paşa, ardından Mu- 
hammed Şerif Paşa getirildi. Harp ve de¬ 
nizcilik okulları tekrar açıldı. Kahire ve İs¬ 
kenderiye’de birer ilk ve orta dereceli okul 
eğitime başladı. 1866’da ilk Mısır mecli¬ 
sinin teşkiliyle birlikte eğitim konusunda 
önemli kararlar alındı. Aynı yılın ekim ayın¬ 
da meclis tarafından hazırlanan bir lâyiha¬ 
da gelecek otuz sene içinde her seçmen 
için okuma yazma mecburiyeti getirilme¬ 
si teklif edildi. Ali Paşa Mübârek başkan¬ 
lığında eşraf ve ulemâdan oluşan bir he¬ 
yetin ilkokullarla ilgili bir kanun tasarısı 
hazırlaması kararlaştırıldı. Receb Lâyihası 
diye bilinen ve Nisan 1868’de kanunlaşan 
tasarının en önemli noktalarından biri, ge¬ 
leneksel küttâbları devletin kontrolünde¬ 
ki okul sistemi içine alması ve okul giderle¬ 
rinin karşılanmasında vakıflara ağırlık ve¬ 
rilmesiydi. Sivil okullarla ilgili yetki Dîvâ- 
nü’l-medâris’e verilecek, küttâblar ve ilko¬ 
kullarda kimin öğretmenlik yapacağını bu 
kuruluş belirleyecekti. Ali Paşa Mübârek, 
yeni okul sisteminde nitelik ve nicelik ba¬ 
kımından yapılan değişikliklerin istenilen 
sonucu vermesi için 1871’de Dârülulûm 
adıyla bir okul açarak burada Ezher me¬ 
zunlarını öğretmenliğe hazırlamayı plan¬ 
ladı. 1872’de Hidiv İsmâil Paşa aynı isim 
altında Ezher dışında öğretmen yetiştiren 
bir okulun açılmasına izin verdi. 

Mısır'da o güne kadar Mehmed Ali Pa¬ 
şa zamanında açılan Ebe Okulu dışında bir 
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kız okulu yoktu. Rifâa et-Tahtâvî’nin uy¬ 
gulattığı bir planla 1873 ve 1874 yılında 
iki kız okulu, 1875’te bir sağır ve dilsizler 
okulu ihdas edildi. Ayrıca Abbas Hilmi ve 
Said paşalar döneminde kapatılan çok sa¬ 
yıda meslek okulu yeniden açıldı. Bunlar¬ 
dan 1850’de kapatılan Lisan ve Tercüme 
Okulu 1868’de İdare ve Lisan Okulu adı al¬ 
tında tekrar faaliyete geçti; burada daha 
sonraki yıllarda yeni hukuk sistemine gö¬ 
re hukukçular yetiştirilmeye başlandı. İs- 
mâil Paşa dönemindeki reform hareket¬ 
lerinden Ezher de payını aldı. Ezher'deki 
yenilikçi ulemâ Hidiv İsmâil'in desteğiyle 
yeni bir imtihan yönetmeliğini uygulama¬ 
ya koydurdu. Aynı dönemde çeşitli kişi ve 
kuruluşlar özel okul açmaya giriştiler. Bun¬ 
lar arasında Cem’iyyetüT-Maârif’in 1868’- 
de ve el-Cem‘iyyetüi-hayriyyetü’l-İslâmiy- 
ye'nin 1878’de açtığı okullar sayılabilir. Hi¬ 
div İsmâil Paşa döneminde yabancılarla 
yerli gayri müslimlerin kurduğu okulların 
sayısında büyük artış görüldü. Daha Meh- 
med Ali Paşa zamanında yabancılar Mı¬ 
sır'da okul açmaya başlamışlardı. Ülkede 
azınlıkların eğitim işlerine hiçbir zaman 
karışılmadı. Kıptîler, Batılı misyonerlerin 
hedef kitlesini oluşturuyordu. XVII. yüzyı¬ 
lın ortalarında eski Kahire’de bir Ortodoks 
okulu, XVIII. yüzyılın ortalarında bir Kato¬ 
lik okulu açıldı. Yahudiler, Ermeniler, Rum- 
lar da kendi okullarını kurdular. Batılılaş¬ 
ma hareketlerinin hızlanmasından sonra 
bu okullara müslümanlar da çocuklarını 
göndermeye başladılar. 1875 yılındaki is¬ 
tatistiklere göre nüfusu 6 milyon olan Mı¬ 
sır'da öğrenci sayısı 141.407 idi. Bunlar¬ 
dan 127.394’ü (% 90) geleneksel okullar¬ 
da, geri kalanları yeni açılan okullarda eği¬ 
tim görmekteydi. 

İngiliz İşgali Altında Eğitim ve Öğretim 
(1882-1923). İngiliz işgali Mısır’daki eğitim 
faaliyetlerine büyük darbe vurdu. 1883- 
1907 yılları arasında Mısır’ı yöneten Lord 
Cromer, geniş çaplı bir halk eğitiminden 
ziyade İngilizler'in Mısır’daki çıkarlarını ko¬ 
ruyacak ve memur ihtiyacını karşılayacak 
bir eğitim politikası takip etti. İngilizler, 
Kahire ve İskenderiye’deki üç lise dışında 
liselerin hepsini kapattılar. İşgal dönemi 
boyunca bu üç okulun yanında sadece 
dört orta dereceli okul açıldı. Bu devirde 
birçok meslek okulu da kapatıldı; buna 
karşılık 1890’da ilk ziraat okulu açıldı. Yük¬ 
sek öğrenimde ise çeşitli bölümler kurul¬ 
du. Eski İdarî ilimler okulu 1886’da hukuk 
okuluna çevrildi; bundan başka polislik, 
öğretmenlik, veterinerlik ve kadılıkla ilgi¬ 
li birer meslek okulu açıldı. Yalnız İngilte¬ 
re’ye öğrenci gönderilmeye devam edildi. 


Sa'd Zağlûl’ün önderliğinde bazı milliyet¬ 
çiler tarafından bir üniversitenin kurulma¬ 
sı yönündeki girişimler Lord Cromer tara¬ 
fından ısrarla engellendi. Elden Gorst bu 
konuda selefinden daha yumuşak davra¬ 
nınca 21 Aralık 1908 tarihinde Mısır Üni¬ 
versitesi ancak özel statüyle açılabildiyse 
de araya I. Dünya Savaşı’nın girmesi yü¬ 
zünden 1925 yılına kadar resmî statüye 
kavuşturulamadı. İngiliz işgali altında Mı¬ 
sır’daki gayri müslim okullarının sayısında 
büyük oranda artış görüldü. 1913’teki is¬ 
tatistiklere göre ülkede yerli gayri müslim¬ 
lerin 358, yabancıların 328 okulu vardı. 
Öte yandan Charle R. VVatson’ın uzun sü¬ 
ren çalışmaları sonucu 1920’de Kahire’de 
Amerikan Üniversitesi kuruldu. Bu dönem¬ 
de Muhammed Abduh’un öncülüğünde 
Ezher'de de çeşitli İdarî yenilikler yapıldı. 
1895’te Ezher İdare Meclisi kurularak Tan- 
ta, Desûk, Dimyat ve İskenderiye’deki med¬ 
reseler Ezher’e bağlandı. 1908'de çıkarı¬ 
lan bir kanunla Ezher’deki eğitim ibtidâî, 
sânevî ve âlî olmak üzere üçe ayrıldı. 1911’- 
de Hey'etü kibâri'l-ulemâ teşkil edildi. 

Krallık Dönemi (1922-1952). İstiklâl mü¬ 
cadelesinin ardından İngilizler 1922'de Mı¬ 
sır’a sınırlı bir bağımsızlık tanıdılarsa da 
burayı sömürmeye devam ettiler. Buna 
rağmen Mısır eğitim işlerinde büyük öl¬ 
çüde serbest bırakılmıştı. 19 Nisan 1923’- 
te yürürlüğe giren anayasa ile ilkokul eğiti¬ 
mi erkek ve kız çocukları için zorunlu hale 
getirildi. Ancak bu seviyedeki okullar ara¬ 
sında ciddi eşitsizlikler vardı. Batı tarzın¬ 
da eğitim veren ilkokullar (medâris ibtidâiy- 
ye), öğrencilerin orta ve yüksek öğrenime 
devam edebilmeleri için daha avantajlı gö¬ 
rünürken 1916'da kurulan ilkokullarda (me¬ 
dâris evveliyye) ve 1925’te açılmaya başla¬ 
nan zorunlu ilkokullarda okuyan çocuklar 
aynı fırsatlara sahip değildi. Bu farklı ilko¬ 
kulların yanı sıra Ezher’in ilkokul bölümüy¬ 
le yabancıların açtığı ilkokullarda farklı prog¬ 
ramlar uygulanıyordu. 1941 yılında tarıma 
dayalı olarak kurulan köy ilkokulları da he¬ 
saba katılırsa ilk öğrenimin nasıl karma¬ 
şık bir hal aldığı anlaşılır. Bu durum kar¬ 
şısında eğitim birliğini ve fırsat eşitliğini 
sağlamak için çeşitli reform planları ha¬ 
zırlandı; işe medâris ibtidâiyye ile medâ¬ 
ris evveliyyenin birleştirilmesiyle başlandı. 
1951’de ilk öğrenim süresi altı yıl olarak 
belirlendi. Krallık döneminde orta dere¬ 
celi okullarda da ıslah hareketlerine giri¬ 
şildi; ancak bu çalışmalar sık sık değişen 
hükümetlerin farklı politikalarından olum¬ 
suz etkilendi. Orta dereceli okullara giden 
öğrenci sayısının hızla çoğalması alt yapı, 


öğretmen, ders kalitesi vb. hususlarda cid¬ 
di sorunlar doğurdu; üniversiteler de bu 
kadar öğrenci karşısında yetersiz kalmak¬ 
taydı. Özel ve yabancı okullardaki öğrenci 
sayısının çoğalması da kültürel problem¬ 
ler doğurdu. 1933 ve 1940 yıllarında çıka¬ 
rılan kanunlarla devletin bu okullar üzerin¬ 
deki kontrolü arttırıldı; müslüman öğren¬ 
cilere İslâmiyet’in öğretilmesi ve Arapça 
eğitim verilmesi zorunluluğu getirildi. Yük¬ 
sek öğrenim kurumlarında önemli deği¬ 
şiklikler yapıldı. 1908'de özel statüde ku¬ 
rulan Mısır Üniversitesi 11 Mart 1925 tari¬ 
hinde resmileştirildi ve üniversitenin adı 
1940’ta 1. Fuâd Üniversitesi olarak değişti¬ 
rildi, çeşitli fakülte ve bölümler ilâve edil¬ 
di. 1942’de I. Fârûk Üniversitesi açıldı ve 
öğretmen yetiştirmek amacıyla kurulan 
Dârülulûm 1945'te bu üniversitenin fakül¬ 
tesi haline getirildi. Bin yıllık bir geçmişe 
sahip olan Câmiu’l-Ezher, 1930'da çıkarı¬ 
lan bir kanunla Külliyyetü usûli’d-dîn, Kül- 
liyyetü’ş-şerîa ve Külliyyetü'l-lugati’l-Ara- 
biyye’den oluşan bir üniversite (Câmiatu 1- 
Ezher) haline getirildi. 1922-1952 yılları ara¬ 
sında Mısır’daki eğitimin ıslahında önemli 
rol oynayanlar arasında Ahmed Mâhir, Ah- 
med Necîb el-Hilâlî, Mahmûd Fehmî en- 
Nukraşî, Ahmed Lutfî es-Seyyid, Muham¬ 
med Hüseyin Heykel ve Tâhâ Hüseyin gibi 
Eğitim bakanlığı yapan şahsiyetler sayıla¬ 
bilir. 

1952 Devrimi Sonrası. Siyasal, ekono¬ 
mik ve sosyal değişikliklere bağlı olarak 
eğitimde de değişikliğin görüldüğü bu dö¬ 
nemde devlet büyük ölçüde eğitim işle¬ 
rine müdahale etmeye başladı, eğitimin 
içeriğinde de büyük değişikliklere gidildi. 
1953’te altı ile on iki yaş arasındaki çocuk¬ 
lara ilkokul mecburiyeti getirildi, çocuk yu¬ 
vaları ilk öğretim kapsamına alındı. Süveyş 
krizinden dolayı 1958'de bütün yabancı 
okullar kapatıldı veya millîleştirildi. 1950'li 
yıllardaki çeşitli tecrübelerden sonra 1968'- 
de çıkarılan bir kanunla üniversite öncesi 
eğitim aşamaları şu şekilde belirlendi: Al¬ 
tı yıllık ibtidâiyye, üç yıllık i’dâdiyye, üç yıl¬ 
lık sâneviyye ve meslek liseleri. Öte yandan 
1980’lerin başında zorunlu eğitimin süresi 
dokuz yıla çıkarılarak bunun tedricen uy¬ 
gulanmasına karar verildi. Böylece 1984- 
1985 öğretim yılına gelindiğinde orta öğ¬ 
retimin üç yıllık hazırlık kısmı ile ilkokul¬ 
lar temel eğitim adı altında birleştirilmiş 
oldu. 1952 ihtilâlinin ardından orta derece¬ 
li okul eğitimine büyük önem verildi. Nor¬ 
mal liseler üniversite eğitimine hazırlık saf¬ 
hası olarak telakki edilirken meslek lisele¬ 
rinin endüstri, tarım ve ticaret gibi çeşitli 
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alanlarda nitelikli işçi ve teknisyen yetiş¬ 
tirmesi öngörüldü. 1952’de lise öğrenci¬ 
lerinin sadece % 1 S'i meslek okullarını ter¬ 
cih ederken bu oran 1980'li yılların başında 
% SS'e ulaştı. 1960Tı yıllarda rejimin sos¬ 
yalist çizgide bir politika izlemeye başla¬ 
masından sonra meslek okulu mezunları 
devlet hizmetine girerek halkın teknokrat 
tabakasını oluşturdular ve rejimi ayakta 
tutan önemli unsurlar arasına girdiler. Ha¬ 
len üç yıl olan lise ve meslek liseleri öğren¬ 
cileri ülke çapında standart bitirme sınav¬ 
larında başarılı olurlarsa üniversiteye gire¬ 
bilmektedir. Diğerleri ise üniversiteden da¬ 
ha aşağı derecedeki enstitülere girme im¬ 
kânına sahiptir. Eğitim Bakanlığı'na bağlı 
üniversite öncesi eğitim kuruluşlarının ya¬ 
nı sıra Ezher İşleri Bakanlığı bünyesinde¬ 
ki Kur’ân-ı Kerîm ve din dersleri ağırlıklı 
ilkokullar, hazırlık okulları ve liseler de eği¬ 
timde önemli rol oynamaktadır. 1961’de 
çıkarılan bir kanunla bu okullarla Eğitim 
Bakanlığı'na bağlı okullar arasında fark 
ders imtihanları verilerek geçiş yapılabil¬ 
mektedir. 

1952’den sonra en çok değişikliğe uğra¬ 
yan eğitim kumrularından biri üniversi¬ 
telerdir. İhtilâlin hemen ardından I. Fârûk 
Üniversitesi’nin adı İskenderiye Üniversi¬ 
tesi, Birinci Fuâd Üniversitesi'nin adı Ka¬ 
hire Üniversitesi olarak değiştirildi. 1961’- 
de Yüksek Öğrenim Bakanlığı kuruldu ve 


üniversiteler buraya bağlandı. Aynı yıl çı¬ 
karılan bir kanunla o zamana kadar özerk 
bir yapıya sahip olan Ezher, Ezher İşleri 
Bakanlığı'na bağlanarak devlet kontrolü¬ 
ne alındı. Yeniden düzenlenen Ezher Üni- 
versitesi’ne bağlı tabii ve sosyal ilimlerle 
ilgili fakülteler açıldı. Bu fakültelerden en 
önemlisi Kızlar Fakültesi’dir. 1970’li yıllar¬ 
dan itibaren yeni açılan devlet üniversite¬ 
lerinin yanı sıra 1990'lı yıllarda özel ve ya¬ 
bancı üniversitelerin kurulmasına yönelik 
hukukî altyapı hazırlandı. Böylece 1952’- 
de üç olan üniversite sayısı 2009 yılı so¬ 
nunda on sekizi devlet üniversitesi, on al¬ 
tısı özel üniversite ve dördü yabancı üni¬ 
versite olmak üzere otuz sekize ulaştı. Yük¬ 
sek Öğrenim Bakanlığı’nın yayımladığı lis¬ 
teye göre 1919’da kurulan Amerikan Üni¬ 
versitesi yabancı üniversiteler arasında sa¬ 
yılırken Alman, Fransız, İngiliz ve Rus üni¬ 
versiteleri özel üniversite kapsamında yer 
almaktadır. Bir koordinasyon bürosu ta¬ 
rafından başarı durumlarına ve tercihleri¬ 
ne göre üniversitelere yerleştirilen öğren¬ 
ciler dört ile altı yıl arasında eğitim gör¬ 
mektedir. 2005 yılı verilerine göre yük¬ 
sek öğrenim kurumlarındaki öğrenci sayısı 
2.594.000 idi. 

İlk ve orta öğrenime devam eden öğ¬ 
renci sayısında 1952 yılından sonra büyük 
artış görüldü. 2008 yılı istatistiklerine gö¬ 
re nüfusu 75.498.000 olan Mısır'da okul 


öncesi eğitim yaşındaki 3.316.000 çocuğun 
% 15.8’i, ilk öğretim yaşındaki 9.466.000 
çocuğun % 93,7’si ve orta öğrenim yaşın¬ 
daki 9.457.000 çocuğun % 82,7’si okula 
devam etmekteydi. Yetişkinlerde okur 
yazar olmayanların oranının hayli yüksek 
olduğu ülkede devlet çeşitli kampanya¬ 
lar düzenleyip bu oranı aşağılara çekme¬ 
ye çalışmaktadır. 1970’li yıllardan itibaren 
eğitim alanı bir ticaret sektörü haline gel¬ 
di. Özel dersler ve özel okullar eğitime yeni 
bir boyut kazandırdı. Çoğu yabancıların te¬ 
kelinde bulunan özel okullar bugün de zen¬ 
gin aileler için resmî okullara alternatif 
teşkil etmektedir. Özel okullardaki eğitim 
seviyesinin daha yüksek oluşu buraya de¬ 
vam eden öğrencilerin üniversitelerde ön¬ 
celikle yer bulmasını sağlamakta, dolayı¬ 
sıyla bu süreç gelir seviyesi düşük aile ço¬ 
cuklarının aleyhine işlemektedir. Mısır’da 
örgün eğitim kuruluşlarının yanı sıra ens¬ 
titü, müze, kütüphane gibi kurumlarda 
da eğitim faaliyetleri yapılmaktadır. Özel¬ 
likle yaygın din eğitimi konusunda cami¬ 
ler ve televizyon programları büyük rol oy¬ 
namaktadır. Sadece Kur’ân-ı Kerîm ve dinî 
konularla ilgili yayın yapan bir radyo bu¬ 
lunmaktadır. Mısır’da Tevhîd-i Tedrisat Ka- 
nunu’yla eğitim devlet tekeline girmiş olup 
bu yapı bilhassa dinî eğitimle özel okullar 
üzerinde etkili olmuş, küttâbların yerine 
resmî ilkokulların açılması dinî kurumla- 
rın ve ulemânın din eğitimi alanındaki et¬ 
kilerini büyük ölçüde kısıtlamış, yine ge¬ 
leneksel Ezher'in 1961'de devlet kontro¬ 
lüne alınması bu konuda bütün yetkilerin 
devlete geçmesine yol açmıştır. 
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E Hilal Görgün 

Suriye ve Ürdün. Tanzimat döneminden 
önce Suriye'de eğitim Kur'an’ın öğretildiği 
küttâblar ve Arapça, Kur’an, fıkıh, hadis 
gibi İslâmî ilimlerin öğretildiği medrese¬ 
lerle sınırlıydı. Mehmed Ali Paşa, Suriye’¬ 
de idareyi ele geçirdiğinde üç askerî okul 
açtı, ancak 1840'ta Mısırlılar Suriye'den çe¬ 
kilince bu okullar da kapandı. Mehmed Ali 
Paşa döneminde Suriye, Lübnan ve Filis¬ 
tin'de pek çok yabancı okul kuruldu. İslâmî 
eğitimin yanında bölgede yaşayan hıristi- 
yaniarın eskiden beri devam eden özel okul¬ 
ları vardı. Bunlar bilhassa İtalya ve Fran¬ 
sa tarafından desteklenmekteydi. 1823’- 
te Amerikalı Protestanlar, 1834'te Katolik 
Fransız misyonerleri bölgede okullar kur¬ 
maya başladılar; İngilizler, Almanlar ve di¬ 
ğer Avrupa devletleri onları takip etti. Ar¬ 
dından hem yabancı okullara tepki olarak 
hem de devlet okullarındaki eğitimin ye¬ 
tersizliği sebebiyle 1870'lerden itibaren 
müslümanlar kendi özel okullarını açtılar. 


Tanzimat döneminde devlet okullarında 
kızların eğitimiyle ilgili bazı teşebbüsler ol¬ 
makla birlikte esasta özel okullar kızların 
eğitiminde önemli rol oynadı. 

1860’iı yıllardan başlayarak İstanbul’da 
açılan yüksek eğitim kurumlarına ve mü¬ 
hendis mekteplerine öğrenci yetiştirmek 
amacıyla modern anlamda devlet okulları 
kuruldu. Bu teşebbüs, 1867’de eğitimin 
aşamalarını belirleyen Osmanlı Maarif Ka¬ 
nunu ve 1871’de vilâyetlerdeki eğitimle il¬ 
gili olarak çıkarılan Vilâyet Kanunu ile hız¬ 
landı. Dımaşk, Halep ve Beyrut gibi önem¬ 
li şehirlerde maarif müdürlükleri kuruldu. 
Yeni okulların büyük kısmı temel eğitimle 
alâkalıydı. Eski küttâbların müfredatı de¬ 
ğişmekle birlikte ibtidâiye ve rüşdiyeler- 
deki hocalar görevlerinde kaldı. 1908'den 
itibaren bu okulların sayısı arttı; 1898'de 
147 olan Suriye’deki devlet okulları 1915’- 
te 450’ye çıktı. Bununla birlikte bütün Arap 
vilâyetlerindeki okulların sadece on ikisi 
idâdî ve sultânî seviyesinde idi. Bölgedeki 
öğrenciler, 1903 yılında Şam’da Tıp Mek¬ 
tebi açılıncaya kadar yüksek öğrenimleri¬ 
ne İstanbul’da devam ettiler. Tıp Mektebi’- 
nin ardından 1903’te askerî okul, 1912’- 
de Beyrut'ta bir hukuk fakültesiyle 1. Dün¬ 
ya Savaşı esnasında Kudüs’te ilâhiyat eğiti¬ 
mi veren Sâlihiyye Külliyesi açıldı. Öte yan¬ 
dan devletin özel okullarda sıkı bir kontrol 
kurma teşebbüsü sonuçsuz kaldı. 

Yeni açılan okullarda öğretim dilinin 
Türkçe olması Arap vilâyetlerinde bazı 
protestolara sebep oldu ve öğretim dili¬ 
nin Arapça'ya çevrilmesi istendi. 1913’te 
Şam'da yapılan gösterilerin ardından Os¬ 
manlI hükümeti, Arap milliyetçilerinin özel¬ 
likle ilköğretimde Arapça’nın yaygınlaş¬ 
tırılması ve eğitim dili tamamen Arapça 
olan okulların kurulması yönündeki istek¬ 
lerini kabul etti. Ancak hemen ardından 
I. Dünya Savaşı’nın çıkması yüzünden bu 


düzenleme gerçekleşmedi. Suriye’de iki yıl 
süren Faysal b. Hüseyin'in idaresi döne¬ 
minde eğitim Arapça yapılmaya başlan¬ 
dı. Eğitim sistemini yeniden düzene koy¬ 
ma, yaygınlaştırma ve millî bir eğitim müf¬ 
redatı oluşturma çabaları manda yöneti¬ 
minin engellemeleri ve siyasal bölünmüş¬ 
lük sebebiyle başarısız kaldı. 

Bu dönemde Fransa özellikle Lübnan ve 
Suriye’de nüfuzunu kültürel alanda yay¬ 
gınlaştırmaya girişti. Fransız Yüksek Ko- 
miserliği’ne bağlı Halk Eğitim Kurumu'- 
nun himayesinde 1920'de oluşturulan Eği¬ 
tim Bakanlığı, özel eğitim kurumlarına 
göre önemsiz gördüğü devlet okullarını 
kontrolü altında tutmaya çalıştı. Bilhas¬ 
sa Lübnan’da ortaöğretimde özel sektö¬ 
rün ağırlığı bağımsızlıktan on yıl sonrası¬ 
na 1953’e kadar sürdü. Özel okullar Fran¬ 
sız veya Amerikan modeline göre eğitim 
verirken devlet okulları yalnız Fransız mo¬ 
deline göre yapılanmıştı. Bu okullarda Ka¬ 
tolik nüfuzu baskın olduğundan müslü- 
man öğrenciler genellikle devlet okullarını 
tercih ediyordu. Fransızlar eğitimde dev¬ 
letin ağırlığını arttırmada isteksiz davran¬ 
dığından eğitim imkânları daha ziyade dinî- 
mezhebî ve bölgesel faktörlere göre da¬ 
ğılıyordu. Beyrut ve Bikâ’da eğitim imkân¬ 
ları üst düzeyde iken Şiîler'in yaşadığı böl¬ 
gelerde imkânlar oldukça sınırlıydı. 

Lübnan’la karşılaştırıldığında Suriye'de 
özel okullaşma oranı daha düşüktür. 1944- 
1945 öğretim döneminde Suriye'de bü¬ 
tün öğrencilerin % 43’ü özel okullara de¬ 
vam ediyordu. 1943'te ulusalcı hükümet 
iktidara gelince Arap milliyetçisi bir eği¬ 
timci olan Sâtı’ el-Husrî eğitim reformu¬ 
nun başına getirildi. Husrî eğitimi ve okul¬ 
ları iyi vatandaş yetiştirme ve bir millet 
meydana getirme süreci olarak görmek¬ 
teydi. Bu amaçla pek çok kanun ve düzen¬ 
leme yapıldı. 1944 yılında çıkarılan kanun¬ 
la ilköğretimde yabancı dille eğitim kaldı¬ 
rıldı, İngilizce ve Fransızca dersleri seçme¬ 
li hale getirildi. Ayrıca zorunlu merkezî sı¬ 
navlar konuldu. Özel okulların devlet mü¬ 
fettişlerince denetlenmesi için gerekli dü¬ 
zenlemeler yapıldı. Arapça, tarih ve coğ¬ 
rafya gibi ideolojik açıdan önemi olan ders¬ 
lerin zorunlu olduğu müfredat programı 
uygulamasına geçilmesi öngörüldü. Fran¬ 
sızların kültürel nüfuzuna bir tehdit şek¬ 
linde algılanan bu proje engellenmeye ça¬ 
lışıldı ve 1946’daki tam bağımsızlığın ar¬ 
dından uygulanabildi. 

Bağımsızlıktan sonra diğer Arap ülkele¬ 
rinde olduğu gibi Suriye’de de devlet okul¬ 
ları yaygınlaşarak merkezî sisteme geçil- 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 





TÂLİM ve TERBİYE 



Sam Üniversitesi'nin bir birimi olarak kullanılan OsmanlI dö¬ 
nemi yapısı 


di. 1957’de Suriye, Ürdün ve Mısır arasın¬ 
da imzalanan Arap Kültürel Birliği anlaş¬ 
masına göre bu ülkelerde eğitim sistemi 
altı yıl ilkokul, üç yıl ortaokul ve üç yıl lise 
olmak üzere yeniden düzenlendi. Fransız 
ve İngiliz eğitim sisteminden kaynaklanan 
farklılıklar giderildi, üç devletin eğitim müf¬ 
redatı birleştirildi. Suriye'de 1963 yılında 
Baas Partisi’nin iş başına gelmesiyle eği¬ 
tim, Suriye’nin sosyalist ve milliyetçi bir 
dönüşüme uğramasında önemli bir araç 
olarak görüldü. Bu sistemin önceliği ilköğ¬ 
retim düzeyinde eğitimin zorunlu olması, 
üniversite eğitimi almanın kolaylaştırılma¬ 
sı ve daha önce ihmal edilen meslekî eği¬ 
time önem verilmesidir. Bu dönemde kır¬ 
sal kesime ve çalışan orta sınıfa mensup 
çocuklar özellikle desteklendi. Özel okullar 
devlet tarafından sıkı bir şekilde denetle¬ 
nip Eğitim Bakanlığı’nın hazırladığı müf¬ 
redatı uygulamaya mecbur edildi. Bunun 
neticesinde özel okulların oranı hızla dü¬ 
şerken devlet okulları yaygınlaştı. 1984’te 
ilköğretimdeki öğrencilerin tamamı, orta 
öğretimdekilerin % 59'u devlet okulların¬ 
da okumaktaydı. Benzer şekilde Şam Üni¬ 
versitesi ile Halep Üniversitesi (1958) bü¬ 
yümeye devam etti. 1966'da Yüksek Öğ¬ 
retim Bakanlığı’nın kurulmasının ardından 
1971’de Lazkiye’de Tişrîn, 1979'da Hu- 
mus’ta el-Ba's üniversiteleri, daha sonra 
Deyrizor’da Fırat Üniversitesi açıldı. 2000 
yılından itibaren özel üniversitelerin kurul¬ 
masına izin verildi. Kısa sürede artan bu 
üniversite ve yüksek okulların sayısı şu ana 
kadar onu aşmıştır. Yüksek okullardan 
mezun olanların büyük kısmı gelişen ka¬ 
mu ve hizmet sektöründe çalıştırılmakta¬ 
dır. Üniversite mezunlarının Körfez ülke¬ 
lerine göçleri eğitimli eleman işsizliğinin 
artmasını engellemektedir. Suriye’de zo¬ 
runlu eğitimi ortaöğretim düzeyine yay¬ 
ma planlan henüz gerçekleşmedi. Suriye 
ve Ürdün'ün eğitimle ilgili olarak yetişmiş 


öğretmen eksikliği, istihdam sıkıntısı (dü¬ 
şük maaşlar) ve okulların donanım yeter¬ 
sizliği gibi sorunları bulunmaktadır. Oku¬ 
ma yazma bilmeyen yetişkinlerin oranı 
1960'larda % 60'larda iken eğitim sefer¬ 
berliği sayesinde bu oran 2006’da % 17,5’e 
geriledi. Ancak oranlar komşu ülkelere kı¬ 
yasla daha yüksektir (Lübnan’da % 11, Ür¬ 
dün’de % 7,3). Okuma yazma bilmeyen ka¬ 
dınların oranı Suriye’de % 23 iken Ürdün'¬ 
de % 13’tür. 

Ürdün, OsmanlI Devleti'nden çok az sa¬ 
yıda ilkokul ile dört ortaöğretim kurumu 
ve bazı özel okullar devraldı. 1930'larda Ür¬ 
dün’ü kontrol eden İngilizler aktif bir eği¬ 
tim politikası güderek yeni kanunlar çıkar¬ 
dılar ve Eğitim İdaresi’ni kurdular. Bu ida¬ 
re 1949'da Eğitim Bakanlığı'na dönüştü¬ 
rüldü. Eğitime ayrılan kaynakların düşük¬ 
lüğü ve yetişmiş öğretim elemanının azlı¬ 
ğı yüzünden Ürdün'de eğitimin gelişmesi 
oldukça yavaş bir seyir izledi. Ürdün 1946’- 
da bağımsızlığa kavuştuğunda ülkede sa¬ 
dece on dört ilköğretim kurumu vardı. Or¬ 
taöğretim kurumu bulunmamakla birlik¬ 
te dört yıllık bir ek eğitim programı bulun¬ 
maktaydı. Bu sebeple pek çok Ürdün va¬ 
tandaşı ortaöğretim için yurt dışına git¬ 
mek zorunda kalıyordu. Ürdün'de 1955’- 
ten itibaren eğitim hızlı bir gelişme gös¬ 
terdi. İlköğretim zorunlu hale getirildi; an¬ 
cak bunun tam işlerlik kazanması otuz yı¬ 
lı buldu. Özel okullar hükümet kontrolü¬ 
ne girdi. 1957'de eğitim sistemi Suriye ve 
Mısır'la uyumlu hale getirildi. Ders kitap¬ 
larının hazırlanması ve basımı 1964 yılın¬ 
dan beri Millî Eğitim Bakanlığı’nın tekelin¬ 
dedir. Zorunlu eğitim 1988’de dört yıllık 
ortaokulları da kapsayacak biçimde geniş¬ 


letildi ve meslekî eğitim kurumlan bunun 
içine alındı. Ürdün'de ilk üniversite 1962 
yılında Amman’da kurulan Ürdün Üniver- 
sitesi’dir. Büyük devlet üniversiteleri ara¬ 
sında Yermük, Mûte ve Ehlibeyt üniversi¬ 
teleri sayılabilir. 2000’li yıllardan itibaren 
özel üniversite ve yüksek okulların sayı¬ 
sında artış görüldü. Günümüzde üniver¬ 
site ve yüksek okulların sayısı sekizi dev¬ 
lete ait olmak üzere yirmiyi geçti. Yapısal 
problemlerin yanında Ürdün büyük mik¬ 
tarda Filistinli mültecilere ev sahipliği yap¬ 
maktadır. 1948 yılında Filistin’deki okul sa¬ 
yısı Ürdün’den çok fazla idi. Filistinli mül¬ 
tecilerin Ürdün'e yerleşmesiyle birlikte on¬ 
ların eğitim sorunlarını çözmek için Bir¬ 
leşmiş Milletler tarafından Ürdün, Suriye, 
Lübnan ve Gazze’de okullar işletilmekte¬ 
dir. 
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H Ulrike Freitag 

Lübnan ve Filistin. XIX. Yüzyıl. Lübnan 
ve Filistin’de modern eğitim anlayışı ve çağ¬ 
daş kurumların ortaya çıkışı büyük oran¬ 
da XIX. yüzyılın başlarından itibaren böl¬ 
gede meydana gelen sosyoekonomik de¬ 
ğişimler, bölgenin Avrupa ülkeleriyle git¬ 
tikçe artan ticaret hacmi ve hızlı şehirleş¬ 
me sonucunda gerçekleşmiş, ilk modern 
okullar ticarî merkezlerde açılmıştır. XIX. 
yüzyılın ortalarına doğru kendi tüccar sını¬ 
fını yetiştirmeye başlayan Beyrut modern 
okulların inşasında bölgedeki diğer şehir¬ 
lere göre daha ilerideydi. XIX. yüzyıl önce¬ 
sine kadar Lübnan ve Filistin'de eğitim, 
diğer Osmanlı bölgelerinde olduğu gibi da¬ 
ha çok küttâb ve medreselerde yürütül¬ 
mekteydi. Küttâblarda genellikle Kur’an 
ve temel dinî bilgiler öğretilmekte, bazı 
küttâblarda bunlara aritmetik ve okuma 
yazma da eklenmekteydi. Hıristiyan ço¬ 
cukları için de küttâbların olduğu, bura¬ 
larda öğrencilerin Mezmûrlar’ın okunma¬ 
sını, ayrıca aritmetik ve okuma yazma öğ¬ 
rendiği kaydedilmektedir. Bundan sonraki 
aşamalarda müslüman öğrenciler med¬ 
reselerde öğrenimlerini sürdürüyor, me¬ 
zun olanlar imamlık ve müftülük yapıyor¬ 
du. Hıristiyan öğrenciler de manastırlar¬ 
daki eğitimlerinin ardından papazlık ve 
diğer din hizmetlerinde görev alıyordu. Mo¬ 
dern eğitimin XIX. yüzyılın başlarında böl¬ 
geye girişi dış dünya ile gittikçe hızlanan 
ticarî ilişkilerin doğurduğu ihtiyaçtan kay¬ 
naklandığı için eğitim daha çok dünyevî 
bir nitelik kazandı, bu süreçte bilgi ve kül¬ 
türün bütün halka yayılması amaçlandı. 

Lübnan. Lübnan’da modern eğitimde 
ilk girişimler büyük ölçüde Protestan mis¬ 
yonerleri tarafından gerçekleştirildi. XIX. 
yüzyılın başında Beyrut’a gelen Amerika¬ 
lı Protestan misyonerlerinin temel gayesi 
özellikle çocuklara ve gençlere yönelik va¬ 
azlar vermek ve İncil öğretmekti. Bu amaç¬ 
la 1830’ların ortalarından itibaren bölge¬ 
de okullar açmaya başladılar ve yerli hıris- 
tiyanlardan ilgi ve destek gördüler. Baba- 

Türkiye 


sının merkezle olan çatışmasını devam et¬ 
tiren Kavalalı İbrâhim Paşa, Suriye’yi iş¬ 
gal ettiğinde (1832-1840) Lübnan’ı da ida¬ 
resi altına aldı. Avrupa devletlerinin des¬ 
teğini elde edebilmek için bölgedeki hıris- 
tiyan misyonerlerine serbest faaliyetlerde 
bulunma imkânı tanıdı. Beyrut’ta 1834’- 
te misyonerler tarafından erkek çocukları 
için bir ilkokul açıldı, çevre bölgelerde de 
benzeri okullar yayılmaya başladı. Ertesi 
yıl misyonerlik amaçlı öğretmen ve vâizler 
yetiştirmek üzere teoloji ağırlıklı bir yük¬ 
sek okul faaliyete geçti. Dönemin önde ge¬ 
len Amerikan misyonerlerinden Eli Smith’in 
eşi 1835’te Beyrut’ta bölgenin ilk modern 
kız mektebini açtı. Bu faaliyetler bölgede¬ 
ki başka cemiyet ve kuruluşları halkın eği¬ 
timi için seferber olmaya yöneltti. Ameri¬ 
kan misyonerleri, eğitim faaliyetlerini Lüb¬ 
nan ve Suriye'deki diğer şehir ve kasaba¬ 
larda da yaymaya başladılar. 1850'de Bri¬ 
tanya büyükelçisinin desteğini alarak özel 
padişah fermanıyla ayrı bir millet statüsü 
kazanan Osmanlı Protestanları (Davison, 
s. 128) eğitim faaliyetlerini daha da hız¬ 
landırıp genişletti, 1866’da Beyrut’ta Syri- 
an Protestan College adlı modern bir yük¬ 
sek okul açtı. Protestanlar daha önce de 
ders kitaplarının ve dinî kitapların basıl¬ 
ması için bir matbaa kurmuşlardı (1834). 
Adı geçen yüksek okul daha sonra bölge¬ 
de yaşanan çeşitli gelişmeler doğrultu¬ 
sunda değişikliğe uğradı, nihayet 1920’- 
de American University of Beirut adını 
aldı. 

XIX. yüzyılın sonlarına doğru nüfusu 
120.000’lere ulaşan Beyrut’ta bir yandan 
yerel kuruluş ve oluşumlar, diğer yandan 
misyonerler eğitim konusunda birbiriyle 
rekabete girişti. Protestanlıkla mücade¬ 
leyi ilk hedef tayin eden ve 1839’da Bey¬ 
rut’ta bir okul açan Cizvitler, sonraki yıllar¬ 
da Cebelilübnan bölgesindeki Ortodoks hı- 
ristiyan nüfusa yönelik okullar kurup Pro¬ 
testan misyonerlerinin bölgeye girmesini 


engellemeye çalıştı. Protestanların Bey¬ 
rut’ta Syrian Protestan College’ı açmasın¬ 
dan kısa bir süre sonra Cizvitler de aynı 
seviyede yüksek eğitim veren okullarını 
1875’te Gazîr’den Beyrut'a nakledip bu¬ 
na Saint Joseph adını verdiler. Cizvit okul¬ 
ları yalnız erkek öğrencileri alırken diğer 
Katolik mezhepleri Beyrut’ta ve Cebelilüb- 
nan’daki pek çok yerleşim yerinde kızlar 
için okullar açtı. Katolik okullarında eğitim 
dilinin Fransızca olması özellikle Mârûnî- 
ler ve Rum Katolikleri üzerinde önemli bir 
etki bıraktı. 1914’e gelindiğinde Beyrut ve 
Cebelilübnan bölgesinde yaşayan hıristi- 
yan nüfusun çoğunluğu hem Arapça hem 
Fransızca konuşur hale geldi. Protestan 
okullarında ise eğitim dili ilk ve orta de¬ 
receli okullarda Arapçaydı ve İngilizce ikin¬ 
ci dil olarak öğretilmekteydi. Yüksek öğ¬ 
retimde eğitim dili ilk zamanlarda Arap¬ 
ça iken daha sonra İngilizce oldu. 

Lübnan’da yerel kuruluşlar ve cemiyet¬ 
ler de yeni kuşakların modern eğitime duy¬ 
duğu ihtiyaç doğrultusunda yeni okullar 
açmaya başladı, misyonerlerin bu alanda¬ 
ki meydan okumalarıyla yüzleşmeye ça¬ 
lıştı. Cebelilübnan bölgesinde yaşayan hal¬ 
kın sıkıntılarından büyük üzüntü duyan 
Butrus el-Bustânî, mezhep farkı gözet¬ 
meksizin herkesin çocuklarını gönderebi¬ 
leceği bir ortak okul modelinin mezhep 
ayrışmalarını önleyebilecek en iyi yöntem 
olduğunu düşünerek Beyrut'ta bir “millî 
okul” (el-medresetü’l-vataniyye) kurduy¬ 
sa da ( 1 863 ) kapılarını bütün öğrencilere 
açıp belli bir süre hizmet gören bu okul 
misyoner okullarının hızında gelişemedi. 
Ezher mezunu olan Hüseyin el-Cisr aynı 
adla, fakat dinî yönü ağır basan başka bir 
okulu 1879’da doğduğu şehir olan Trablus- 
şam’da açtı. Cisr, Bustânî’nin okuluna gö¬ 
re daha başarılı sayılan bu okulun eğitim 
müfredatını tasarlarken dinî ilimler, man¬ 
tık, matematik ve tabiat bilimlerinin öğ¬ 
retimi yanında Arapça, Fransızca, Türkçe 


Beyrut'ta 
idâdiye 
(ön plandaki 
Hamdi Pasa 
Türbesi) 
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öğretimini ve eğitim dilinin Arapça olma¬ 
sını öngörmüştü (Hourani, s. 223). 

Mezhepsel bölünmeyi derinden yaşayan 
Beyrut’ta Butrus el-Bustânî'nin girişimin¬ 
den iki yıl sonra Rum Katolik Kilisesi pat¬ 
rik okulunu açtı. Rum Katolikler’in bulun¬ 
duğu her şehirde bu okulun şubeleri açıl¬ 
dı, böylece yeni bir okul ağı daha meydana 
geldi. Diğer mahallî dinî cemaatlerin okul 
açma faaliyetleri devam etti. 1874'te Bey¬ 
rut’taki Mârûnîler’in piskoposu Yûsuf ed- 
Dibs, kendi cemaatine mensup ailelerin 
erkek çocukları için Medresetü'l-hikme adı¬ 
nı verdiği bir mektep tesis etti. Beyrut’¬ 
taki zengin Rum Ortodoks cemaati de he¬ 
men hemen aynı zamanda "üç bilgin" adıy¬ 
la kendi okullarını kurdu, 1880’de kızlar 
için de bir okul açtı. Böylece mahallî hıris- 
tiyan cemaatleri yirmi yıl içinde hızla ar¬ 
tan misyoner faaliyetlerine karşı bir eğitim 
seferberliği yaşadı (Kamal S. Salibi, s. 139). 
Çeşitli cemaatler arasında rekabet özelliği 
taşıyan bu eğitim çabaları Beyrut'u bü¬ 
tün bölgenin ve Suriye’nin en önemli mo¬ 
dern eğitim merkezi haline getirirken Ka- 
hire’ye de yeni bir rakip çıktı. Genellikle ül¬ 
kenin doğu ve güneyindeki kırsal bölgeler¬ 
de yaşayan Lübnanlı Şiîler ise bu dönem¬ 
de modern eğitimin imkânlarından daha 
az faydalandılar. Cebelilübnan mutasarrıf¬ 
lığının ilk yöneticisi olan Dâvud Paşa’nın 
1862’de açtığı el-Medresetü’d-Dâvûdiyye 
sayesinde Dürzîler de Arapça, yabancı dil 
ve çeşitli modern bilimleri öğrenme fırsa¬ 
tı elde ettiler. 

Eğitim alanındaki bu gelişmeler, Os¬ 
manlI hükümetini ve Sünnî müslüman- 
ları da bölgede yeni mektepler açma yö¬ 
nünde harekete geçirdi. Lübnan Mısır'ın 
nüfuzundan çıktıktan sonra 1861-1918 yıl¬ 
ları arasında müstakil mutasarrıflık sta¬ 
tüsünde yönetildi. Mutasarrıf Bâbıâli ta¬ 
rafından tayin ediliyor ve doğrudan İstan¬ 
bul’a karşı sorumlu oluyordu. Dolayısıyla 
XX. yüzyılın başlarına kadar Bâbıâli’nin 
bölgedeki eğitim ve kültür hayatının şe¬ 
killenmesinde önemli bir etkisi söz konu¬ 
sudur. Nitekim Osmanlı Devleti, modern 
bilim ve sanatları öğretmek üzere ilk de¬ 
fa 1847’de İstanbul'da açılan rüşdiyenin 
(Akyıldız, s. 228-230) benzerini 1866’da 
Beyrut'ta açtı, 1877’de de askerî rüşdiye- 
yi kurdu. Ancak gerileme sürecindeki im¬ 
paratorluğun açtığı okullar, aynı yere yak¬ 
laşık otuz yıl önce önemli bir ekonomik 
güçle giren misyonerlerin okullarıyla re¬ 
kabet edemedi. Yarı bağımsız olması se¬ 
bebiyle Bâbıâli’den büyük beklentileri ol¬ 
mayan bölge halkı eğitimdeki girişimleri¬ 
ne kendi çabalarıyla devam etti. Bu ara¬ 
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da orta sınıf Sünnî müslüman ahali içeri¬ 
sinde önde gelen eşraftan bazıları Cem’iy- 
yetü’l-makâsıdi'l-hayriyyeti’l-İslâmiyye adıy¬ 
la bir cemiyet kurarak bir yandan fakir 
müslümanlara yardım ederken diğer yan¬ 
dan kız ve erkek müslüman nesilleri misyo¬ 
ner eğitiminin etkisinden kurtarmak ama¬ 
cıyla okullar açtı (Cioeta, XXVI/1 [ 1982], s. 
45). 1878 Kasımında Beyrut'a gelen Suri¬ 
ye eyaletinin yeni valisi Midhat Paşa böl¬ 
gede Makâsıd Cemiyeti olarak bilinen bu 
kurumun faaliyetlerinden çok etkilendi ve 
Suriye'nin diğer şehirlerinde de benzer ce¬ 
miyetlerin kurulmasını teşvik etti ( a.g.e 
a y ). Daha sonra Beyrut’un yerlisi olan Ez- 
her mezunu Şeyh Ahmed Abbas, Makâ- 
sıd Cemiyeti’nin ilk başkanı Abdüikâdir 
el-Kabbânî’nin desteğiyle Beyrut’ta el- 
Medresetü’l-Osmâniyye ismiyle bir lise 
açtı. Fakat Makâsıd Cemiyeti’nin ve di¬ 
ğer şehirlerdeki benzer cemiyetlerin fa¬ 
aliyetlerinin gerek mahallî eşraf gerekse 
Bâbıâli tarafından desteklendiği söyle¬ 
nemez. 1880'de Midhat Paşa’nın ardın¬ 
dan Suriye valisi olan Hamdi Paşa, bu ce¬ 
miyetleri kapatarak hizmetlerini eyaletin 
Maarif Dairesi denetiminde iş gören Mec- 
lis-i Maârife devretti (Somel, s. 96). Da¬ 
ha sonra Medrese-i Sultânî adıyla eğitimi¬ 
ne devam eden Osmanlı Medresesi dahil 
bu cemiyetler tarafından yönetilen bütün 
okullar Maarif Dairesi'ne bağlandı. 1880'- 
lerden itibaren imparatorluğun çeşitli eya¬ 
letlerinde idâdî okulları yaygınlık kazanın- 
caya kadar Medrese-i Sultânî, Lübnan’da 
en yüksek seviyede modern eğitim veren 
müslüman okulu oldu (Salibi, s. 140; So¬ 
mel, s. 120). Bu okul daha sonra Mekteb-i 
Sultânî adını aldı (Strohmeier, Decisiorı 
Making, s. 215). XIX. yüzyılın sonlarına 
gelindiğinde Bâbıâli’nin ve yerli müslü¬ 
man halkın eğitimde gerçekleştirdiği atı¬ 
lmalara rağmen bölgedeki Osmanlı teba¬ 
asının kız ve erkek çocuklarının yaklaşık 
% 90’ı (5000 civarında) yabancı okullarda 
okuyordu (Fortna, s. 52-53). Maârif-i Umû- 
miyye Nezâreti’nin 1898’de yayımlanan ilk 
salnâmesinde de bu husus belirtilmekte¬ 
dir (Çetin, XXI1/253 (1984|, s. 322). 

Filistin. Filistin’de yeni orta sınıf tüccar¬ 
ların doğuşu ve beraberinde şekillenen 
toplumsal modernleşme Beyrut’un en az 
bir kuşak gerisinde kalmış, ilerleme ve ge¬ 
lişmişlik düzeyi nisbeten sınırlı ve yavaş 
gerçekleşmiş, bu durum eğitim ve öğre¬ 
timin hem gelişimine hem de kalitesine 
yansımıştır. XIX. yüzyılda Filistin'de eko¬ 
nomik kalkınma iki önemli unsurun so¬ 
nucu olarak meydana geldi. Bunların ilki 
hıristiyanlar için kutsal olan mekânlara Av¬ 


rupa'dan gelen ve gittikçe artan önemli 
sayıda hac ziyaretçisinin ülkeye, özellikle 
de Kudüs’e yaptığı etki ve bıraktığı sos¬ 
yoekonomik iz, diğeri de yüzyılın ikinci ya¬ 
rısından itibaren Filistin’deki çeşitli bölge¬ 
lerin Batı Avrupa ülkeleriyle gittikçe geniş¬ 
leyen ticaret hacmidir. Beyrut’ta görül¬ 
düğü gibi Filistin'de de deniz ticaretinde 
Avrupa ile kurulan ilişkilerdeki yoğunluk 
şehirleşmenin hızlanmasına ve sahildeki 
kasabaların daha çabuk gelişmesine yol 
açtı. Bu durum, modern eğitim sayesin¬ 
de yeni donanımlar kazanma ihtiyacı du¬ 
yan bir tüccar orta sınıfın ve alt orta sını¬ 
fın doğmasını sağladı. Modern eğitim ve 
öğretim, bu sınıfın işlerini yürütebilmek 
için ihtiyaç duyduğu yabancı dil ve temel 
ticarî beceriler gibi konuların öğretilme¬ 
sine özel bir imkân tanıyordu. Bununla bir¬ 
likte Arapça, dinî ve din dışı dersler de bu 
yeni mekteplerde yer buluyordu. Yüzyılın 
sonuna doğru Bâbıâli'nin ısrarıyla Türkçe 
de bu mekteplerin müfredatında yer aldı. 

Filistin’de ilk modern okulları açanlar 
Beyrut'taki gibi dışarıdan gelen hıristiyan 
misyonerleridir. Kudüs’te yeni kurulan Pro¬ 
testan piskoposluğuna tayin edilen Sa- 
muel Gobat, şehirdeki ilk modern okulu 
1847'de açtıktan sonra 1848'de Nablus'- 
ta ve 1851'de Nâsıra’da birer mektep fa¬ 
aliyete geçirdi. Daha sonra İngiltere mer¬ 
kezli Church Missionary Society'yi bu eği¬ 
tim teşebbüslerine yardımcı olması için 
Filistin’e davet etti. XIX. yüzyılın sonuna 
gelindiğinde bu kuruluş tarafından Filis¬ 
tin’de açılan okulların sayısı kırk yediye, 
öğrenci kapasitesi yaklaşık 2300’e ulaştı 
(Tibawi, s. 229). Kudüs’te hıristiyanlar için 
kurulan English College adlı liseye müs¬ 
lüman öğrencilerin de gittiği bilinmekte¬ 
dir. Bu lisenin dışındaki okullarda eğitim 
dili Arapça’dır. Piskopos Gobat'ın öncü¬ 
lüğünde başlayan eğitim faaliyetleri so¬ 
nucunda misyoner okullarıyla Katolik ce¬ 
maati ve Rum Ortodoks patrikliği arasın¬ 
da ciddi bir husumet doğdu. Hem Kato- 
likler ve hem Rum Ortodoksları kuzeyde 
Nâsıra ve Akkâ'dan merkezde Nablus ve 
Yafa’ya, güneyde Gazze'ye kadar ülkede 
pek çok okul açtılar. Fakat bu okullar nite¬ 
likli bir eğitim standardına ulaşamadığın¬ 
dan Church Missionary Society’nin okul¬ 
larıyla rekabet edemedi. Yine de Fransız- 
lar’ın Kudüs’te 1878 ve 1879'da inşa et¬ 
tikleri Frere (erkek öğrenciler için) ve Sa- 
int Joseph (kız öğrenciler için) okulları bel¬ 
li bir standardı tutturabilen okullar ola¬ 
rak öne çıktı. Ardından Yafa ve Hayfa'da 
bunların benzerleri kuruldu. Filistin’deki 
varlığını ve nüfuzunu teminat altına al- 
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mak için Rus yönetimi de 1880’lerin ba¬ 
şında bölgede okul açma faaliyetine ka¬ 
tıldı. Rus İmparatorluğu Ortodoks Filistin 
Cemiyeti kısa zamanda Filistin’de yirmi 
beş mektep kurdu. Bunların içinde Nâsı- 
ra’da bir erkek öğretmen okulu (1886), 
hemen sonrasında Beytülahm (Beytlehem) 
yakınlarında Beyt Jala’da açılan kız öğret¬ 
men okulu da vardı. Diğer misyoner ilko¬ 
kullarında olduğu gibi bu okullarda da hı- 
ristiyan öğrenciler eğitim görüyordu. Eği¬ 
tim dili Arapça olmakla birlikte Rusça ikin¬ 
ci dil olarak müfredata girdi (Hopwood, 
s. 137-157). Kudüs XIX. yüzyılın ikinci ya¬ 
rısında Filistin’in en önemli eğitim mer¬ 
kezi haline geldi. Yerli cemaatler ve mis¬ 
yonerler tarafından açılan okul sayısı otuz 
beşe ulaştı, bu okullarda 150 civarında öğ¬ 
retmen faaliyet gösterdi (Khalidi, s. 49). 
Bu rakamlara yahudi okulları dahil değil¬ 
dir. Okullarda eğitim ücretsizdi ve katılım 
oranı oldukça yüksekti. 

Filistin’de Osmanlı yönetiminin okul aç¬ 
ma faaliyeti misyoner okullarının açılma¬ 
sından sonraki dönemlere rastlar. Kudüs’¬ 
te ilk misyoner okulunun kurulmasından 
yirmi yıl sonra belediye başkanı Yûsuf Zi¬ 
ya el-Hâlidî’nin özel gayretleri sonucunda 
1868’de bir rüşdiye kuruldu (Makâriyûs, 
VII/8-9 1 1883|, s. 472). Bu girişimleri aynı 
yıl Nablus’ta, 1873’te mutasarrıfının özel 
çabalarıyla Akkâ'da yeni rüşdiyelerin açıl¬ 
ması takip etti (Somel, s. 115). Fakat bu 
hususta en büyük çaba 11. Abdülhamid 
döneminde harcandı. 1882’de el-Flalîl’de, 
1887'de Gazze'de, 1889’da Yafa’da, 1891’- 
de Nâsıra'da ve 1894’te Taberiye’de birer 
rüşdiye açıldı. Bâbıâli'nin bu dönemdeki 
önemli eğitim girişimlerinden biri de im¬ 
paratorluğun merkezî yerlerinde inşa edi¬ 
len ve lise seviyesinde eğitim veren idâdî- 
lerin bu bölgede de kurulmasıdır ( a.g.e 
s. 120). Bir idâdî, 1889'da Kudüs'ün eski 
kesiminde görkemli binasıyla eğitime baş¬ 
ladı (a.g.e., s. 121; Fortna, s. 136). 1895’te 
diğer bir idâdî Akkâ'da, bir yıl sonra üçün- 
cüsü Nablus’ta açıldı. 1913’te Kudüs’teki 
idâdî sultânîye dönüştürüldü. 

Bu girişimler, Bâbıâli’nin devlet okulları 
aracılığıyla kendi eğitim anlayışını Filistin’¬ 
de daha yaygın hale getirme yolunda at¬ 
tığı bilinçli adımlardır. Fakat bu okullar¬ 
daki eğitim standartları, hem misyoner 
okullarıyla hem de yerli hıristiyan grupla¬ 
rının okullarıyla güçlü bir rekabet göste¬ 
remedi, zaman zaman onların gerisinde 
kaldı (Avad, s. 260). Ayrıca idâdîlerde eği¬ 
tim dili Türkçe olduğundan öğrenci katılı¬ 
mı düşük oldu. Bölgedeki Osmanlı vatan¬ 
daşı pek çok müslüman Arap bu durum¬ 


dan bir çıkış yolu bulmak için gayret gös¬ 
terdi. Flem yabancı okullarla rekabet ede¬ 
bilecek seviyede hem de Arap dilini ve 
kültürünü besleyecek şekilde öğretim ve¬ 
ren özel okullar açmayı düşündü. Bunlar¬ 
dan Şeyh Muhammed Sâlih 1906’da Ku¬ 
düs’te Ravzatü’l-maârif adlı okulu açtı. 
Modern bir müfredatla ve Arapça eğitimi 
ile yola çıkan bu okul önemli sayıda öğren¬ 
ci çekmeyi başardı. Kudüs'te Halîl es-Se- 
kâkînî'nin öncülüğünde işe başlayan bir 
grup eğitimcinin kurduğu el-Medresetü’d- 
düstûriyye müfredatında Arapça'ya ve Arap 
kültürüne özel vurgu yaptı, modern bir 
eğitim programı uyguladı, önemli sayıda 
öğrencinin katılımını sağlamayı başardı, 
ancak I. Dünya Savaşı'nın başlamasıyla ka¬ 
pandı. Bu dönemdeki son bir okul açma 
girişimi, 1915’te bölgedeki Dördüncü Or¬ 
du kumandanı Cemal Paşa’nın teşebbü¬ 
süyle Kudüs’te gerçekleştirildi ve müfre¬ 
datında modern konuların yanı sıra pa- 
nislâmist bir anlayışla İslâmî konulara da 
ağırlık veren Selâhaddîn-i Eyyûbî Külliy- 
ye-i İslâmiyyesi adlı bir yüksek okul açıldı 
(bölgede el-Külliyetü's-Salâhiyye diye bi¬ 
linir) Bu okul kısa zamanda Kudüs’te bir 
üniversite şeklinde rağbet gördü. Savaş yıl¬ 
larında açılmasına rağmen Filistin’in çe¬ 
şitli yerlerinden öğrenciler bu okula akın 
etti. Fakat I. Dünya Savaşı’nın ardından Os¬ 
manlI hâkimiyetinin sona ermesiyle birlik¬ 
te kapandı. 

Lübnan ve Filistin’de XIX. yüzyılda böl¬ 
genin kendi iç dinamiklerinden ziyade dı¬ 
şarıdan gelen etkilerle şekillenen eğitim 
ve öğretimdeki modernleşmenin uzun yıl¬ 
lar bölge halkı arasında var olan toplumsal 
uyum ve kültürel birliğin zarar görmesi 
pahasına gerçekleştiği söylenebilir. Fier 
misyoner grubu açtığı okulda kendi dinî 
inancını ve öğretisini yaymaya, yer yer 
mahallî kültürel bazı unsurlara yer verse 
de kendi dilini ve kültürünü öğretmeye ça¬ 
lıştı. Ayrıca bu eğitim ve öğretim meka¬ 
nizmaları bölge halkı arasında düşmanlı¬ 
ğı tetikleyecek tarzda oluşturuldu. Farklı 
din ve mezhep inancına sahip kesimlerde 
gittikçe derinleşen ayrışma ve bölünme¬ 
ler meydana geldi. Sonuçta okuma yaz¬ 
ma oranı yükselip halk daha eğitimli ha¬ 
le gelmekle birlikte bölge daha da zayıf¬ 
ladı; XX. yüzyılda görüldüğü gibi dış teh¬ 
dit ve baskılara karşı koyamaz hale geldi. 
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H Butrus Abu-Manneh 

XX. Yüzyıl. Lübnan ve Filistin. I. Dünya 
Savaşı’ndan sonra Lübnan'da kurulan Fran¬ 
sız işgal yönetimi, özellikle hıristiyan kül¬ 
türünün öne çıkarıldığı Fransızca eğitim 
veren okullar açarak sömürgeci hedefleri 
doğrultusunda bir eğitim siyaseti takip et¬ 
ti. Eğitim programlarında İslâm-Arap kül¬ 
türünün izlerinin silinmeye çalışıldığı bu 
dönemde müslüman halk genellikle ço¬ 
cuklarını bu okullara göndermiyordu. 1930- 
1940 yılları arasında Fransız okullarındaki 
toplam hıristiyan öğrenci sayısı 34.758 iken 
müslüman öğrenci sayısı 2507 idi. Fran¬ 
sız okullarına alternatif olarak 1930’lu yıl¬ 
lardan 1950'ye kadar Beyrut ve Sayda'da 
Makâsıd Cemiyeti tarafından ilk ve orta 
dereceli 103 okul faaliyete geçirildi. Yine 
bu dönemde Trablus'ta Dârü’t-terbiye ve't- 
ta’lîmi'l-İslâmî'nin kurduğu erkek ve kız 
okulları, Dürzîler’ce tesis edilen Beytülhik- 
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me ve İrfan cemiyetlerinin Beyrut ve Ce- 
belilübnan bölgelerinde açtığı okullar ya¬ 
nında Ca’ferîler'e ait el-Cem'iyyetü’l-hay- 
riyye, el-Cem'iyyetüT-âmiliyye, Cem’iyye- 
tü’z-zehrâ gibi kurumlarca da Beyrut ve 
Sûr şehirlerinde okullar kuruldu. Sünnî 
müslümanlarca 1933'te açılan el-Külliyye- 
tü’ş-şer‘iyye imam, hatip ve din öğretme¬ 
ni yetiştirme amaçlı lise seviyesinde eği¬ 
tim veriyordu. Ezher Üniversitesi'nde öğ¬ 
renim görmüş Lübnanlılar'm hocalık yap¬ 
tığı bu kurumdan mezun olanlar yüksek 
öğrenimlerine Mısır'da devam etmektey¬ 
di. 1920’den 19S0’li yıllara kadar Lübnan’¬ 
da eğitim veren yüksek öğretim kurum¬ 
lan XIX. yüzyılın ikinci yarısında temelleri 
Amerikan misyonerleri tarafından atılan 
Beyrut Amerikan Üniversitesi ve Cizvit mis¬ 
yonerlerinin 1875’te kurduğu Saint Joseph 
Üniversitesi’dir. Bu dönemde her iki üni¬ 
versiteye bağlı yeni fakülteler açıldı. Bey¬ 
rut Amerikan Üniversitesi’nde 1924 yılın¬ 
da kızlara mahsus bir fakülte, ayrıca Pro¬ 
testan din adamlarınca yönetilen Yakın¬ 
doğu İlâhiyat Fakültesi açıldı (1932). Bu fa¬ 
külteler zaman içinde Amerikan Üniversi- 
tesi'nden ayrılıp bağımsız kurumlara dö¬ 
nüştü. Yine bu devirde (1927) daha son¬ 
ra Balamand Üniversitesi adını alacak olan 
Lübnan Güzel Sanatlar Akademisi tesis 
edildi. 

Bağımsızlığın ardından Beyrut ve Trab- 
lusşam'da 1951’de açılan iki devlet lisesiy¬ 
le yeni bir dönem başladı ve devlet okulla¬ 
rının sayısı hızla arttı. Bu tarihten sonra 
kurulan hükümetler, Lübnan’da yaşayan 
bütün grupların değerlerini esas alan bir 
millî eğitim politikası çerçevesinde eğitim 
faaliyetlerini sürdürmeye çalıştı. Lübnan’¬ 
da halen eğitim ve öğretim süresi ilko¬ 
kulda altı, ortaokul ve lise de üçer yıldır. 
2006-2007 öğretim yılında 777 ilkokulda 
450.566, 1244 ortaokulda 193.129. 719 li¬ 
sede 123.310 öğrenci okumaktaydı. Okul 
öncesi eğitimden yararlanan öğrenci sa¬ 


yısı 150.872 idi. Kozmopolit dinî-mezhebî 
yapı ve siyasî istikrarsızlıklar yüzünden Lüb¬ 
nan eğitim kurumlan içinde çok önemli 
bir yere sahip olan özel okullardaki öğren¬ 
ci sayısı devlet okullarına göre her zaman 
daha fazla oldu. Nitekim 2006-2007 öğ¬ 
retim yılında üniversite öncesi eğitim ku- 
rumlarındaki toplam öğrenci sayısının % 
64’ü özel okullarda okumaktaydı. Ülkede 
millî üniversiteler dönemi 1953’te kurulan 
Lübnan Üniversitesi'yle başlar. Bu üniver¬ 
siteyi 1960'ta Mısır'ın desteğiyle kurulan 
Beyrut Arap Üniversitesi takip etti. Çalkan¬ 
tılı iç ve dış gelişmeler, özellikle yaşanan 
iç savaş diğer eğitim kurumlan gibi üni¬ 
versitelerdeki eğitimin kalitesini de etkile¬ 
di. Ancak 1989'da imzalanan Tâif Antlaş- 
ması'nın ardından gelen nisbî istikrar dö¬ 
nemi Lübnan yüksek öğrenim hayatını ye¬ 
niden canlandırdı, yeni fakülteler ve üni¬ 
versiteler açıldı. 2007 yılı verilerine göre 
Lübnan'da yirmi sekiz üniversite, değişik 
alanlarda on iki bağımsız fakülte, enstitü 
ve yüksek okul faaliyet göstermektedir. 
Bu kurumlardaki toplam öğrenci sayısı 
160.364’tür. Tek devlet üniversitesi olan 
Lübnan Üniversitesi’nin değişik şehirler¬ 
deki kırk yedi fakültesinde 72.961 öğren¬ 
ci okumaktadır. Öğrenci sayısı bakımından 
bu üniversiteyi Beyrut Arap Üniversitesi, 
Saint Joseph Üniversitesi ve Beyrut Ame¬ 
rikan Üniversitesi izlemektedir. Bunların 
dışındaki belli başlı yüksek öğrenim ku¬ 
rumlan arasında Nötre Dame Üniversite¬ 
si, İmam Evzâî İslâmî İlimler Fakültesi, Sa¬ 
int Esprit Kaslik Üniversitesi, Lübnan İs¬ 
lâm Üniversitesi ve Balamand Üniversite¬ 
si sayılabilir. Devlet okullarında ve dinî ku¬ 
rumlarca kurulup finanse edilen -okul ön¬ 
cesi ve ilkokul seviyesinde- bazı özel eği¬ 
tim kumrularında eğitim parasızdır. Üni¬ 
versite öncesi devlet okullarında öğrenim 
dili Arapça’dır. Özel okullarda ve üniversi¬ 
telerde Arapça’nın yanında Fransızca ve 
İngilizce okutulmaktadır. 2004 yılı verileri¬ 
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ne göre Lübnan’da okur yazar oranı % 88 
olup bunların % 93’ü erkek, % 83’ü ka¬ 
dındır. 

Filistin. Eylül 1918’de İngilizler tarafın¬ 
dan işgal edilen Filistin topraklarında ku¬ 
rulan İngiliz yönetiminin başlangıcında 
(Temmuz 1920) Filistin’deki toplam 171 
ilköğretim ve lise seviyesindeki eğitim ku¬ 
runtunda sadece 10.662 öğrenci kayıtlı 
bulunuyordu. Sömürgeci emellerini ger¬ 
çekleştirmek için bölge halkından kendi¬ 
leriyle iş birliği yapabilecek kişilerin eğitil¬ 
mesine öncelik veren İngilizler bu maksat¬ 
la yeni okullar açtı. Uyguladıkları eğitim 
programlarının diğer bir hedefi ise Filistin 
halkının İslâm-Arap medeniyetiyle olan bağ¬ 
larını ve millî duygularını zayıflatarak bu 
topraklar üzerinde kurulması için söz ver¬ 
dikleri yahudi devletinin kültürel alt yapı¬ 
sını oluşturmaktı. İşgal yönetimi sonuna 
gelindiğinde Filistinliler’in eğitim gördüğü 
resmî kurumların sayısı 555’e, öğrenci sa¬ 
yısı 103.000’e ulaştı. Aynı dönemde genel 
nüfus içinde Araplar’ın yarısı kadar bir nü¬ 
fusa sahip olan yahudilerin okullarında ka¬ 
yıtlı öğrenci sayısı 108.875 idi. Bu denge¬ 
sizlik, eğitim için ayrılan bütçenin çoğunun 
yahudi okullarına ve değişik hıristiyan mez¬ 
heplerince kurulan özel okullara ayrılma¬ 
sından kaynaklanıyordu. Bu durum, yahu¬ 
di ve hıristiyanlar arasında eğitimli insan 
sayısının müslüman Araplar’a göre daha 
çok artmasına yol açtı. Bunun önüne ge¬ 
çebilmek amacıyla kurulan Yüksek İslâm 
Konseyi ile Cem’iyyetüT-ıslâhi’l-İslâmiyye, 
Cem’iyyetü’ş-şübbâniT-İslâmiyye gibi der¬ 
neklerin ve zengin kimselerin çabalarıyla 
özel okullar kurulduysa da maddî imkân¬ 
sızlıklar ve yeterli öğretmen bulunamama¬ 
sı bu okulların etkisini sınırladı. 1922’de sa¬ 
yıları kırk iki olan bu özel okullarda 11.952 
öğrenci okurken 1945’te okul sayısı 135’e, 
öğrenci sayısı 22.500’e ulaştı. İngiliz yöne¬ 
timi döneminde ilköğretim sekiz yıl, lise 
dört yıl olarak uygulanmaktaydı. Okul ça¬ 
ğındaki çocukların % 67’si bir eğitim kuru- 
muna gitme imkânından yoksundu. İlköğ¬ 
retime başlayan öğrencilerin ancak % 2’si 
lise öğrenimine devam edebiliyordu. Öğ¬ 
renciler lise eğitimi sonunda Kudüs’teki el- 
Medresetü'r-reşîdiyye (sosyal bilimler, ku¬ 
ruluşu 1904), el-Külliyetü’l-Arabiyye (sos¬ 
yal bilimler, tıp, mühendislik, kuruluşu 
1918) veya Ma’hedü’l-hukük’ta iki yıllık 
yüksek öğrenim görüyordu. Yahudilerin 
Kudüs'te 1925 yılında İbrânî Üniversitesi 
kurmasına izin veren İngilizler’in Filistinli- 
ler’e bu hakkı tanımamaları yüzünden me¬ 
zunların çok az bir kısmı Mısır, Lübnan ve 
İngiltere'deki üniversitelerde öğrenimle¬ 
rine devam etme imkânı bulabiliyordu. 

Tanzanya 
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İngiliz yönetiminin sona erdiği, Filistin 
toprakları üzerinde İsrail Devleti’nin kurul¬ 
duğu 1948 yılından 1967 Arap-İsrail sava¬ 
şına kadar Batı Şeria ve Gazze ile çok sa¬ 
yıda Filistinli mültecinin yaşadığı Mısır, Ür¬ 
dün, Lübnan ve Suriye’de Filistinliler’e yö¬ 
nelik eğitim ve öğretim faaliyetleri, daha 
çok Birleşmiş Milletler Filistinli Mülteciler 
Yardım ve Çalışma Grubu tarafından or¬ 
ganize edildi. Bunun yanında mültecilerin 
yaşadığı ülkelerin Eğitim bakanlıklarına 
bağlı kuruluşlar ve özel eğitim kurumlan 
eğitim faaliyetlerine destek verdi. 1948 sa¬ 
vaşı sonunda İsrail sınırları içinde kalan Fi¬ 
listinliler, İsrail Eğitim Bakanlığı kontrolün¬ 
deki resmî ve özel okullarda okudu. 1967 
yılı itibariyle Birleşmiş Milletler Filistinli 
Mülteciler Yardım ve Çalışma Grubu ida¬ 
resindeki ilk ve orta dereceli okullara de¬ 
vam eden öğrenci sayısı 189.910 idi. Aynı 
yıl İsrail Eğitim Bakanlığı kontrolündeki 
192 ilkokulda 56.946, on beş lisede 2809 
öğrenci okumaktaydı. Bu dönemin eğitim 
sisteminde okul öncesi eğitim bir yıl, ilköğ¬ 
retim altı yıl, ortaöğretim ile lise üçer yıl 
olarak düzenlenmişti. Liseyi bitiren öğren¬ 
ciler değişik Arap ülkelerindeki üniversi¬ 
telere devam edebiliyordu. İsrail sınırları 
içindeki Arap okullarında ise okul öncesi 
eğitim (bir yıl) ve ilköğretim (sekiz yıl) zo¬ 
runlu olup dört yıllık lise eğitimini tamam¬ 
layan öğrenciler İsrail’deki üniversitelerde 
ya da Arap ülkelerinde yüksek öğrenim 
görebiliyordu. İsrail yönetimindeki okullar¬ 
da kalitesiz bir eğitim verilmesi sebebiyle 
Filistinliler kendi özel eğitim kurumlarını 
kurmak için çaba gösterdilerse de birkaç 
istisna dışında başarılı olamadılar. 

İsrail’in Gazze ve Batı Şeria'yı işgal etti¬ 
ği 1967 savaşı sonrasından Filistin Özerk 
Yönetimi’nin kurulduğu 1994 yılına kadar 
Filistin'de eğitim ve öğretim tamamen İs¬ 
rail hükümetinin kontrolüne girdi. İsrail 
yönetimindeki Filistinliler'in nüfusundaki 


artışa paralel olarak eğitim kurumlarının 
sayısı artsa da bu dönemde Filistin eğitim 
kurumlan kalite açısından en karanlık gün¬ 
lerini yaşadı. Komşu ülkelerdeki mülteci¬ 
ler ise Birleşmiş Milletler Filistinli Mülte¬ 
ciler Yardım ve Çalışma Grubu tarafından 
yönetilen eğitim kurumlarında nisbeten 
daha seviyeli bir eğitim görmekteydi. Bu 
devirde olumlu sayılabilecek tek gelişme 
1973’te Beytüiahm Üniversitesi’nin kurul¬ 
masıyla başlayan ve 1994 yılı itibariyle sa¬ 
yıları sekize ulaşan Filistin üniversiteleri¬ 
nin varlığıdır. Batı Şeria ve Gazze'de İsrail 
işgalinin sona erdiği 1994 yılında İsrail Eği¬ 
tim Bakanlığı’na bağlı ilköğretim ve lise 
seviyesindeki kurumlarm sayısı 1080, Bir¬ 
leşmiş Milletler Filistinli Mülteciler Yardım 
ve Çalışma Grubu idaresindeki okul sayısı 
254, özel okulların sayısı 135 idi. 

Filistin Özerk Yönetimi, ilk günlerden iti¬ 
baren Millî Eğitim ve Yüksek Öğretim Ba¬ 
kanlığı bünyesinde Eğitim Programları Ge¬ 
liştirme Birimi’ni kurdu ve millî bir eğitim 
stratejisi belirlemek amacıyla çalışmalara 
başladı. 1998'de hazırlanan eğitim prog¬ 
ramları Filistin’de bütün özerk bölgeler¬ 
de uygulamaya konuldu. Yeni eğitim he¬ 
deflerinin ve müfredatın oluşturulması sı¬ 
rasında Filistin’in Arap-İslâm medeniyeti¬ 
ne aidiyeti öne çıkarıldı. Bağımsız Filistin 
Devleti’nin kuruluşunu sağlayacak nesille¬ 
rin yetiştirilmesi eğitimin temel hedefle¬ 
ri arasında yer aldı. 2007-2008 öğretim 
yılı itibariyle sayıları 1615 olan on yıllık il¬ 
köğretim kurumlarında 957.831, sayıları 
815 olan iki yıllık liselerde 140.126 öğren¬ 
ci bulunmaktaydı. Bu okulların yanında Bir¬ 
leşmiş Milletler Filistinli Mülteciler Yardım 
ve Çalışma Grubu'na ait 286 okul faaliye¬ 
tini sürdürmekte, çeşitli vakıf ve şahıslar¬ 
ca kurulan 276 özel okul da Filistinliler'in 
eğitimine katkı sağlamaktadır. İsrail sınır¬ 
ları içinde yaşayan Filistinli ilköğretim ve 
lise seviyesindeki 475.000 öğrenci de bu ül¬ 


kenin Millî Eğitim Bakanlığı’na bağlı Arap¬ 
ça eğitim veren okullara devam etmek¬ 
tedir. 2007-2008 öğretim yılında Filistin 
Özerk Bölgesi'nde bulunan üniversite sa¬ 
yısı on iki, lisans düzeyinde eğitim veren 
bağımsız fakülte ve enstitü sayısı on iki, 
iki yıllık yüksek okul sayısı on dokuzdur. Bu 
kurumlardaki öğrenci sayısı 156.578, yük¬ 
sek lisans ve doktora yapan öğrenci sayısı 
5168, meslekî ve teknik eğitim veren yük¬ 
sek okullardaki öğrenci sayısı 12.972’dir. 
Üniversitelerin başlıcaları Gazze İslâm Üni¬ 
versitesi, Beytüiahm Üniversitesi, Birzeit 
Üniversitesi, Gazze el-Ezher Üniversitesi, 
Necâh Üniversitesi ve Kudüs Üniversite¬ 
sidir. Filistin'de eğitimin önündeki en bü¬ 
yük engel İsrail-Filistin sorunudur. 2002- 
2004 yılları arasında İsrail’in saldırıları se¬ 
bebiyle Filistin eğitim sisteminin uğradığı 
maddî hasar 10 milyon doları aşkındır. Bu 
süre içinde çok sayıda öğretmen ve öğ¬ 
renci hayatını kaybetti. Aynı yıllarda İsrail 
tarafından kapatılan Filistinliler’e ait okul 
sayısı 1289, bu süre içinde tahrip edilen 
okul sayısı 489’dur. Bütün bu olumsuzluk¬ 
lara rağmen Filistinliler arasında 1948’de 
% 15 olan okuma yazma bilenlerin oranı 
2006 yılında % 93’e çıkmıştır. 
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Suudi Arabistan. 1925’te kurulan Suudi 
Arabistan'da eğitim ve öğretim faaliyetle¬ 
ri önceki dönemlerden intikal eden ve dü¬ 
zenli olmayan küttâblarla sınırlıydı. Bura¬ 
larda okuma yazma, Kur’ân-ı Kerîm ve arit¬ 
metik öğretiliyordu. Bu eğitimin belirli bir 
süresi olmamakla birlikte cami ve mes- 
cidlerle cami avlusunda oluşturulan oda¬ 
larda en az dört yıl sürmekteydi. Bazı yer¬ 
lerde dersler “mutavva"' denilen evlerde 
veya hocanın evinin yanındaki bir odada 
okutulmaktaydı. Ülkenin her köyünde en 
az bir küttâb bulunuyordu. Bazı yerlerde 
öğrencilerin sayısı 100'ü geçmekle bera¬ 
ber ortalama yirmi otuz kişi ile sınırlıydı. 
Kızlar için ayrı küttâblar açılmıştı. Ayrıca 
mezraalarda göçebe bedevilere hocalar 
gönderilir, her hoca en az elli öğrenciyi eği¬ 
tirdi. Hocaların bedevilerin din işlerine ne¬ 
zaret etmek, vaaz ve nasihatte bulunmak, 
namaz kıldırmak, nikâh kıymak gibi gö¬ 
revleri de vardı. Bu okullardan mezun olup 
öğrenimlerini sürdürmek isteyenler mes- 
cidlerde belirli âlimler tarafından verilen 
derslere katılırdı. Bir Osmanlı subayı olan 
Hüseyin Hüsnü’nün verdiği bilgiye göre 
Necid bölgesinde ileri düzeyde öğretimin 
yapıldığı Şakrâ ve Riyad'da şeyh veya âlim 
denilen hocalar ders okutmaktaydı. Bu öğ¬ 
retim genellikle tefsir, hadis, fıkıh, akaid 
gibi ilimleri kapsıyordu. Zaman zaman dil 
bilimleri, tarih, coğrafya, matematik ve 
astronomi gibi dallarda dersler verilirdi. 
Yüksek öğrenim niteliğindeki bu halkalar¬ 
dan mezun olan öğrenciler imam-hatip- 
lik, kadılık, nikâh memurluğu gibi görev¬ 
ler üstlenmekteydi. Bir kısmı da civar ül¬ 
kelere gidip ileri derecede tahsil yaparak 


icâzet alırdı. Kral Abdülazîz'in ilk dönemin¬ 
de aynı düzende devam eden bu okullar 
önemli bir görev üstlendiyse de 1945’ten 
sonra yerlerini tedricen başka eğitim ku- 
rumlarına bıraktılar. 

1925’te Mekke’de kurulan Medresetü’l- 
ümerâ’nın önemli bir boşluğu doldurdu¬ 
ğu söylenemez. 1938’de petrolün getirdi¬ 
ği ekonomik canlılıkla çağdaş eğitime ge¬ 
çilen Suudi Arabistan'da ilk defa 1944 yı¬ 
lında Tâif’te orta öğretim seviyesinde beş 
yıl süreli Dârü't-tevhîd kuruldu. Kral Ab- 
dülazîz valilere gönderdiği genelgede okul 
yaşma gelen çocukların bu okulda oku¬ 
tulmasını tavsiye etti. Abdülazîz’in çağ¬ 
daş eğitime verdiği önemin bir gösterge¬ 
si de 1944’te Suudi Arabistan Maarif Ba- 
kanlığı’nın nüvesini oluşturan Maarif Mü- 
dürlüğü’nü kurdurmasıdır. 1927’de yü¬ 
rürlüğe giren Suud Maarif Meclisi Kanu- 
nu’nun ilk maddesi tevhîd-i tedrisatla ilgi¬ 
lidir. Bu kanunla özel öğretim yapan okul¬ 
lar devletin nezareti altına alındı. 1948’- 
de çıkan bir kanunla özel öğretim kumru¬ 
larına devletin maddî destek sağlaması¬ 
nın yolu açıldı. Tevhîd-i tedrisatın en önemli 
sebebi, devlet okullarıyla özel nitelikli okul¬ 
ların Maarif Müdürlüğü’nün denetimine 
tâbi tutulması ihtiyacıydı. Kanunla ayrıca 
öğretmenlerin yeterli bilgi birikimi kazan¬ 
dıklarını gösteren bir diplomaya sahip ol¬ 
maları istenmiştir. 

Riyad’da ilk özel okul 1931'de Kral Ab- 
dülazîz Sarayı’nın yanında açılan Medre- 
setü’l-ümerâ’dır. İki yıl sonra Prens Abdul¬ 
lah b. Abdurrahman'ın çocukları için kur¬ 
duğu MedresetüT-ebnâ ile Muhammed 


es-Sinârî'nin 1938’de kurduğu Medrese- 
tü’s-Sinârî açıldı. Bunu 1940 yılında Prens 
Suûd b. Abdülazîz’in Encâl adını verdiği 
prenslere ait okul takip etti. 1943’te Med- 
resetü’l-eytâm kuruldu. Mısır ziyaretinden 
dönen Kral Abdülazîz'in hâtırasına Riyad 
halkı tarafından açılan el-Medresetü't-tiz- 
kâriyye el-ehliyye 1945’te hizmete girdi. 
Bu arada Arabistan'ın ortasında yer alan 
Necid ve Kasîm bölgelerinin çeşitli şehir¬ 
lerinde benzer özel okullar açıldı. Doğuda 
ise ilk özel okul el-Medresetü'n-necâh el- 
ehliyye adıyla Ahsâlı tüccar Hamed en-Nu- 
aym tarafından 1924’te kuruldu. 

1932’de ülkenin adı Suudi Arabistan Kral¬ 
lığı olunca Maarif Müdürlüğü ülkenin ta¬ 
mamındaki eğitim ve öğretimden sorum¬ 
lu devlet kuruluşu halini aldı; bu kararla 
birlikte öğrencilerin masrafları da devlet 
tarafından karşılanmaya başlandı. Suudi 
Arabistan'da ilk devlet okulu yine Mekke’¬ 
de 1927 yılında açıldı (Kral Abdülazîz is¬ 
mine nisbetle Azîziye Okulu). 1952’de Ma¬ 
arif Müdürlüğü tarafından ülkede açılan 
ilkokul sayısı 306'ya ulaştı, öğrenci sayısı 
da 39.920’yi buldu. Üç yılı hazırlık, dört 
yılı ilkokul olan bu okullarda 1472 öğret¬ 
men görev yapıyordu. Bu tarihe kadar on 
lise açıldı, lise seviyesinde bir de enstitü 
kuruldu. Bu on bir okulda okuyan öğrenci 
sayısı 1650, öğretmen sayısı 175 idi. Bu¬ 
nun yanında Cidde'de bir meslek lisesi ve 
İngilizce eğitim veren üç akşam lisesi açıl¬ 
dı. Aynı dönemde yüksek öğretim veren 
kurumlar olarak sadece Mekke'de bir Şe¬ 
riat Fakültesi ile bir Eğitim Enstitüsü bu¬ 
lunuyordu. 

1953’te ölen Kral Abdülazîz’in son döne¬ 
mine gelindiğinde ülkedeki okul sayısı 326'- 
ya, öğrenci sayısı 49.740'a ulaşmıştı. On bir 
lise istisna edilirse açılan okulların tama¬ 
mı ilköğretim kurumlarıydı. Dört yıl süre¬ 
li liseler ilk defa 1926’da Mekke ve Medi¬ 
ne'de açıldı. 1944’te yapılan bir düzenle¬ 
meyle liselerde öğretim süresi altı yıla çı¬ 
karıldı. 1953’te sayısı ona ulaşan bu okul¬ 
ların yanı sıra birçok meslek lisesi kurul¬ 
du. 1953’te yönetime gelen Kral Suûd, Ma¬ 
arif Müdürlüğü'nü bakanlığa dönüştürdü; 
eğitim ve öğretimde önemli adımlar atıl¬ 
dı. Üç yıl olan hazırlık okulu ve dört yıl olan 
ilkokullar birleştirilerek altı yıllık okul hali¬ 
ne getirildi, ayrıca ilk defa üç yıl süreli or¬ 
taokullar açıldı, lise öğretimi de üç yıl olarak 
düzenlendi. Suudi Arabistan Eğitim Öğre¬ 
tim Bakanlığı'nın 2006-2007 verilerine gö¬ 
re ülkedeki ilk ve ortaokullarda eğitim gö¬ 
ren kız ve erkek öğrenci sayısı 4.812.503’- 
tür. Bunların 4.312.000’i devlet okulların¬ 
da, 305.500’ü özel okullarda okumakta- 
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dır. Aynı dönemde engelliler için ülke gene¬ 
linde 345 okul faaliyet göstermekte, bun¬ 
larda 7107 öğrenci, 2238 öğretmen bu¬ 
lunmaktaydı. İlk ve orta öğretimde kız ve 
erkek öğrenciler ayrı okullarda eğitim gö¬ 
rürken tıp, mühendislik gibi uygulamalı 
yüksek öğretim kurumlarında karma, dinî 
ve sosyal bilimlerde ise ayrı ortamlarda 
eğitim uygulanmaktadır. 

Temel eğitim ve orta öğretim kurum- 
larınm müfredat programları dinî-edebî 
bilimler ve tabii bilimler olarak ikiye ayrı¬ 
lır. İlkinde ilkokul birinci sınıftan lise son 
sınıfına kadar okutulmakta olan Kur’ân-ı 
Kerîm ve tecvid, akaid, fıkıh ve İslâm ta¬ 
rihi derslerinin yanı sıra sarf-nahiv ve ede¬ 
biyat yer almaktadır. Tabii bilimlerden ma¬ 
tematik, fizik, kimya, biyoloji, jeoloji gibi 
dersler okutulmaktadır. Son yıllarda lise 
ikinci sınıftan itibaren öğretim edebî ve 
İlmî olarak iki bölüme ayrıldı. Edebî bö¬ 
lümde ağırlık dinî ve edebî derslerdedir, İl¬ 
mî bölümlerde ise bütün dinî dersler oku¬ 
tulmakla beraber ağırlık tabii bilimlere ve¬ 
rilmektedir. Çağdaş eğitime geçme çaba¬ 
sında olan Suudi yönetimi, göçebe kültü¬ 
rünün hâkim olduğu toplumu uygarlık ve 
çağdaşlık seviyesine çıkarabilmek için ge¬ 
niş maddî kaynaklar seferber etmekte, okul 
binalarını en gelişmiş araç gereçlerle do¬ 
natmaktadır. 

Suudi Arabistan’ın eğitim ve öğretim po¬ 
litikasını düzenleyen yasanın birçok mad¬ 
desinde çağdaş eğitime vurgu yapılarak 
bilim ve teknolojinin, kültür ve çağdaş eği¬ 
timin ülkede yaygınlık kazanması için bü¬ 
tün maddî imkânların seferber edilmesi 
öngörülmekle beraber temelde eğitim an¬ 
layışı ve modellerinin gerçek İslâm prensip¬ 
leri diye kabul edilen ilkelere göre düzen- 


Medine Üniversitesi'nin yerleşim planı 



lendiği söylenebilir. Suudi Arabistan’da yük¬ 
sek öğretimin çekirdeğini ilk defa 1949 
yılında Mekke’de on dört öğrenciyle eğiti¬ 
me başlayan Şeriat Fakültesi oluşturur. 
1953’te Riyad’da kurulan Şeriat Fakülte¬ 
si, Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. Suûd 
el-İslâmiyye’nin (1974) esasını teşkil eder. 
2007 yılı istatistiklerine göre Suudi Ara¬ 
bistan'da bulunan yirmi devlet üniversite¬ 
sinde pek çok fakülte ve araştırma mer¬ 
kezi yer almaktadır. Aralarında Câmiatü’l- 
Melik Suûd ( Riyad), el-Câmiatü’l-İslâmiy- 
ye (Medine) ve Câmiatü ümmiT-Kurâ’nın 
da (Mekke) bulunduğu bu üniversitelerin 
yanı sıra 2007’de Yüksek Öğretim Bakan- 
lığı’na bağlanan ülkenin çeşitli bölgelerin¬ 
deki on sekiz erkek eğitim enstitüsünden 
bugüne kadar 70.000 öğretmen mezun ol¬ 
du. Kızlara ait üniversiteye bağlı 102 eği¬ 
tim enstitüsü. Sağlık Bakanlığı’na bağlı kırk 
bir sağlık lisesi ve Çalışma Bakanlığı’na 
bağlı yirmi sekiz teknik fakülte ile daha 
birçok fakülte ve enstitünün varlığı ülke¬ 
deki yüksek öğretimin dikkat çekici bir ge¬ 
lişme kazandığını göstermektedir. Yine 
Yüksek Öğretim Bakanlığı'nın nezareti al¬ 
tında özel üniversitelerden 2000 yılında 
kurulan Prens Sultan Vakıf Üniversitesi, 
2003’te açılan Açık Arap Üniversitesi ve 
2007 yılında kurulan Prens Muhammed 
b. Fehd Üniversitesi yanında Arabistan’ın 
büyük şehirlerindeki on dört özel fakülte 
çeşitli teknik ve sağlık bilimleriyle ülkenin 
eğitim ve öğretimine katkı sağlamakta¬ 
dır. Yüksek Öğretim Bakanlığı’na bağlı ol¬ 
mayan sağlık, meslek ve askerlikle ilgili fa¬ 
külte ve üniversiteler de mevcuttur. Bun¬ 
ların başında 2004 yılında üniversite sevi¬ 
yesine çıkarılan Prens Nâyif Arap Güvenlik 
Bilimleri Üniversitesi gelir. Kuruluşu 1979 
yılına uzanan Arap Güvenlik Bilimleri Mer¬ 
kezi de kayda değer bir eğitim kurumu- 
dur. Suudi Arabistan’da eğitim ve öğre¬ 
timin temelini Kur’ân-ı Kerîm ve hadisle 
Selef âlimlerinin görüşlerinden esinlenen 
İslâm prensipleri, İslâmî ahkâm ve Arap 
edebiyatı oluşturur. Bunun yanında mo¬ 
dern sosyal ve tabii bilimlerin bütün dalla¬ 
rı zaman içinde geliştirilen müfredat prog¬ 
ramlarında yer almıştır. Ülkede okuma yaz¬ 
ma bilenlerin oranı % 90 civarındadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

M. Ahmed Abdülhâdî, Tetavuürü’t-ta c lim fi’l- 
memleketi’T c Arabiyyeti’s-Su < ûdiyye min c ah- 
di’t-Melik ‘AbdiEazİz hatte’l-ân, Kahire 1983; 
Tetauuürü’t-ta c lim fi’l-memleketiT- i Arabiyye- 
ti’s-Su' L ûdiyye: 1981-1983, Riyad 1984; Educa- 
tiorıal Statistics in the Kingdom of Saudi Ara- 
bia: 1983-84, Riyad 1984; Hamed İbrâhim Sellûm, 
Târih u ’l-hareketi ’t-ta c limiyye fi 1-memleketi ’l- 
i Arabiyyeti’s-Su c ûdiyye: Tetavuürü’t-ta‘lİm, Ri¬ 
yad 1987; Siyâsetü’t-ta c lim fi’l-memleketi’T l Ara- 


biyyeti’s-Su'ûdiyye, Riyad 1995; Meustfatü’t- 
târîhi’t-tabiim memleketi’T‘Arabiyyeti’s-Su‘û- 
diyye fi mi’eti ‘âm, Riyad 1999; Muhammed b. 
Abdullah es-Selmân, et-Ta‘lim ff'ahdi’TMelik ‘ Ab- 
diEazîz, Riyad 1419/1999; Ihşâ’âtü’t-ta‘lİmi’1- 
c âli fiT-memleketiT-^Arabiyyeti’s-Sıfûdiyye, 
Riyad 2006; Takrir ihşâ’İ mûcez c an ta^lîmiT- 
benîn vel-benât bi’l-memleke li’l-‘âmi’d-dirâsi 
1426-1427 H, Riyad 2007; et-Ta‘lîmüVâlî fi’i- 
memleketi’T‘Arabiyyeti's-Su c ûdiyye takrir mû¬ 
cez, Riyad 2008. [Tl 

İSİ Süheyl Sapan 

Cezayir. Cezayir’de İslâmiyet'in yayılma¬ 
ya başladığı VII. yüzyılın ikinci yarısından 
XVI. yüzyıla kadar eğitim ve öğretim ge¬ 
nellikle büyük şehirlerdeki camilerde ya¬ 
pılmaktaydı. Ancak Fas'taki Karaviyyîn, 
Tunus'taki Zeytûne ve Mısır’daki Ezher’e 
benzeyen büyük eğitim müesseseleri Ce¬ 
zayir'de yoktu. Camilerde verilen temel eği¬ 
timden sonra öğrenciler hocaları tarafın¬ 
dan daha ziyade Tilimsân, Bicâye ve Tâ- 
hert gibi şehirlere yönlendiriliyordu. Ülke¬ 
de en etkili eğitim kurumlan ribâtlardı. 
Bunların ilki Murâbıtlar döneminde hâne- 
danın önderlerinden Abdullah b. Yâsîn ta¬ 
rafından Senegal nehri üzerindeki bir ada¬ 
da kurulmuştu. İçlerinde mektep, cami ve 
askerî ocak gibi farklı müesseseleri barın¬ 
dıran ribâtlar müslüman toplumun pek 
çok ihtiyacını karşılamaktaydı. Buralarda 
müslümanlar hem cihada hazırlanıyor hem 
öğrenim görüyordu. Dinî bilgilerin ve kül¬ 
türün yaygınlaştırılmasında etkili olan bu 
kurumlar, Endülüs’te Gırnata'nm düşme¬ 
sinin ardından İspanyolların Kuzey Afrika'¬ 
da bazı sahil şehirlerini istilâ ettiği XVI. 
yüzyıl başlarına kadar her iki temel işlevi¬ 
ni sürdürdü. Ancak ribâtlar ulemâ nesli¬ 
nin azalmasıyla önemini yitirdi ve giderek 
bazı hurafelerin öğretildiği mekânlara dö¬ 
nüştü. 

Murâbıtlar’dan sonra Kuzey Afrika'yı ikin¬ 
ci defa tek bir idare altında toplamayı ba¬ 
şaran Muvahhidler çoğu camilerin yanın¬ 
da yer alan medreseler açtılar. Ancak Ce¬ 
zayir'de eğitim ve öğretim amaçlı kurum- 
ların açılması Osmanlı idaresiyle başlar. Da¬ 
ha önce eğitime ayrılan müstakil mekân¬ 
ların bulunmaması toplumun eğitilmesin¬ 
de zâviyelerin etkili olmasına yol açmıştı. 
Özellikle köylerde ve kırsal kesimlerde zâvi- 
ye dışında eğitim ve ibadet mekânları yok¬ 
tu (Sî Yûsuf Muhammed, sy. 3 (19801, s. 
193). Murâbıtlar devrindeki ribâtlar gibi 
zâviyeler de tasavvuf!, İlmî ve askerî eği¬ 
timin bir arada yapıldığı yerlerdi. Osmanlı 
döneminin sonuna doğru çok amaçlı zâvi¬ 
yelerin sayısı arttı. Meselâ Tilimsân’da otuz, 
Kostantîne’de on altı. Berberi kabilelerin 
bölgelerinde elli zâviye vardı (Ebü’l-Kâsım 
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Sa'dullah, Târîhu’l-Cezâ'ir, I, 265-266). Bu 

zâviyeler ilim bakımından iyi bir seviyeye 
ulaştığı için Karaviyyîn ve Zeytûne med¬ 
reseleri buralardan mezun olanları yüksek 
öğrenime kabul etmekteydi. Osmanlı dev¬ 
rinde Cezayir’de eğitimin yapıldığı cami¬ 
ler çoğaldı, her kasabadaki merkezî bir ca¬ 
mide bu hizmet verilmekteydi (îd Mes'ûd, 
sy. 3 11980|, s. 64). Bu hususta meşhur 
camiler arasında Kostantîne, Bicâye ve Tî- 
limsân’daki ulucamilerle başşehir Cezayir’¬ 
de on dokuz hocanın görev yaptığı uluca- 
mi anılabilir (Ebü’l-Kâsım Sa'dullah, Tarî- 
hu’l-Cezâ’ir, I, 259). 

Cezayir’de ilk medreseler Muvahhid emir¬ 
lerinden Ebû Ya’küb Yûsuf döneminde 
(1163-1184) genelde camilere bitişik ola¬ 
rak inşa edildi (Yahyâ Bû Azîz, sy. 63 [ 1 98 11 , 
s. 9) Bu medreselerde Arapça ve dinî bil¬ 
gilerin yanında matematik ve tıp bilimle¬ 
rinde öğretim yapılmaktaydı (îd Mes'ûd, 
sy. 3 1 1980|, s. 64). Osmanlı döneminde 
medreselerin sayısı hızla arttı, şehir ve ka¬ 
sabaların her mahallesinde birer mektep 
kuruldu. Böylece köylerde ve kırsal kesim¬ 
lerdeki zâviyelerin işlevini kasabalarda med¬ 
reseler üstlendi. Bazı Fransız araştırmacı¬ 
larının tesbitlerine göre Osmanlı devrinin 
sonlarına doğru Cezayir şehrinde yirmi do¬ 
kuz, Kostantîne’de doksan ve Tilimsân’da 
elli medrese vardı (Emerit, s. 2). Cezayir’¬ 
de ve Kuzey Afrika’da büyük önem kaza¬ 
nan medreseler arasında bilhassa Muas- 
ker'deki Medresetü’l-Muhammediyye ile 
Batı Cezayir'deki Medresetü Mâzûne zik¬ 
redilmektedir (Râşidî, s. 127). Osmanlı dö¬ 
nemindeki eğitim kurumlarının inşası ve 
idaresi hayır severler, vakıflar ve tarikat- 
larca yapılmaktaydı ve özellikle medrese¬ 
leri destekleyen vakıflar bulunmaktaydı. 
Devlet bu tür eğitim kurumlarını kendi¬ 
si inşa etmese de dolaylı biçimde destek 
sağlamakta, bunların gelişmesine yardım¬ 
cı olmaktaydı. 

Cezayir’deki Fransız işgalinin ilk günle¬ 
rinden itibaren sömürge yönetimince eği¬ 
tim ve öğretim alanında halkın aleyhine 
bir politika izlendi. İşgalin başlangıcında 
ilkokul, lise ve yüksek mektep seviyesin¬ 
de 1000 kadar okul kapatıldı. 1880 yılın¬ 
dan itibaren ülkede Arapça tedrisat ya¬ 
saklandı ve okul kapatma uygulamaları 
sürdürüldü. Sadece köylerdeki zâviyelere 
dokunulmadığı için İslâm kültürünün ko¬ 
runması bu kurumlar sayesinde mümkün 
oldu. Fakat zâviye mezunlarına Fransız ida¬ 
re sisteminde görev verilmiyordu. Bunlar 
imamlık, kadılık ve müftülük gibi dinî gö¬ 
revlerde hizmet ettiler. Cezayir halkını millî 
kültüründen koparmakta ısrarlı olan Fran- 


sızlar, AvrupalI ailelerin çocukları için Ce¬ 
zayir'de açtıkları okullara çok az sayıda yer¬ 
li halk çocuğunun girmesine izin vererek 
onları sömürge yönetiminin amaçlarına uy¬ 
gun bir eğitimden geçirmekteydi. Bu şe¬ 
kilde oluşturulacak yerli kadronun hem 
Fransız yöneticileriyle halk arasındaki iliş¬ 
kileri düzenlemesini hem de ülkede Fran¬ 
sız kültürünün yerleşmesine katkı sağla¬ 
masını hedefliyorlardı. Bununla birlikte sö¬ 
mürgecilik dönemine ait istatistiklere gö¬ 
re bu proje kapsamında çok az sayıda Ce¬ 
zayirli çocuğa okuma izni verilmişti. Me¬ 
selâ 1886-1887 öğretim yılında eğitim ça¬ 
ğındaki 500.000 çocuktan sadece 5000’ine 
bu okullarda öğrenim imkânı sağlanmıştı. 
Daha sonra bu sayının bir miktar arttığı, 
bir ara Fransızlar’ın Cezayirliler için açtığı 
439 okuldaki öğrenci sayısının 36.000'e 
yükseldiği görülür. Aynı dönemde Avru¬ 
palI öğrenciler için kurulan 1296 okuldaki 
öğrenci sayısı 147.000'e ulaştı. 1943-1944 
öğretim yılma ait resmî istatistiklere gö¬ 
re okul çağındaki Cezayirli çocukların sa¬ 
dece % 9’u Fransız okullarına gidebiliyor¬ 
du (Osman Sa'dî, sy. 5 (19551, s. 50). Sö¬ 
mürge yönetiminin bu politikasına karşı 
koymak amacıyla 1931'de kurulan Cem’iy- 
yetüT-ulemâi’l-müslimîn Arapça tedrisat 
yapan okullar açtı ve bu yolla halkın müs- 
lüman kimliğini kazanması yönündeki ça¬ 
balara önemli katkılarda bulundu. Bu sa¬ 
yede 50.000 öğrencinin okuduğu 150 ka¬ 
dar okul açıldı (Tâhir Zerhûnî, s. 12). Ce¬ 
miyetin bazı Arap hükümetleriyle yaptığı 
anlaşmalar sayesinde her yıl yüzlerce Ce¬ 
zayirli öğrencinin bu ülkelerdeki okullara 
ve üniversitelere gönderilmesi sağlandı. 

Cezayir’in bağımsızlığını elde ettiği 1962 
yılından itibaren eğitim ve öğretime bü¬ 
yük önem verilmeye başlandı. Altı-on altı 
yaş arasındaki çocukların eğitimi zorunlu 
hale getirildi. Bu sayede öğrenim gören¬ 
lerin sayısı hızla arttı ve 2003 yılında bun¬ 
ların oranı % 70'e ulaştı (% 79'u erkek, % 
61’i kız). Halen dokuz yıllık ilk ve ortaokul¬ 
da okuyanların oranı erkeklerde % 97, kız¬ 
larda % 91 ’dir. Cezayir’de eğitim dili Arap¬ 
ça olup Fransızca ilkokul üçüncü sınıfta, 
İngilizce altıncı sınıfta başlamakta; bazı 
uzmanlık alanlarında İspanyolca, Alman¬ 
ca ve İtalyanca gibi yabancı diller seçme¬ 
li olarak okutulmaktadır. Lise öğrenimini 
tamamlayan öğrenciler Fransa'da olduğu 
gibi bakalorya sınavına girerek bir üniver¬ 
siteye yerleşme imkânı bulmaktadır. 2008- 
2009 öğretim yılına ait resmî istatistik¬ 
lere göre ülkede mevcut yirmi beş devlet 
üniversitesinde 1.100.000 öğrenci oku¬ 
maktadır. Önde gelen üniversiteler arasın¬ 


da Cezayir, Vehrân, Kostantîne ve Tilimsân 
üniversiteleriyle Hüvâri Bû Medyen İlim¬ 
ler ve Teknoloji Üniversitesi yer almakta¬ 
dır. Ayrıca ülkede uzmanlık fakültesi sevi¬ 
yesinde yüksek teknik okullar bulunmak¬ 
tadır. Bağımsızlığın ardından din eğitimi 
konusunda da bazı çalışmalar yapıldı. Bu 
çerçevede Mısır’ın eski Evkaf nâzırı olan 
Muhammed Mütevelli eş-Şa‘râvî başkan¬ 
lığında Ezher Üniversitesi'nden bir heyet 
davet edilerek bunların verdiği rapor doğ¬ 
rultusunda ilk ve ortaokullardaki temel 
öğretim dinî ve din dışı olarak iki katego¬ 
ride düzenlendi. Ancak 1979'da çıkarılan 
öğretim birliği kanunuyla bu uygulama 
ortadan kaldırıldı ve arkasından liselerde 
İslâmî ilimler bölümü açıldı. Buradan me¬ 
zun olanlar üniversitelerdeki İslâmî alan¬ 
larla ilgili bölümlere devam edebilmekte¬ 
dir. Ülkedeki ilk dinî yüksek öğretim ku¬ 
rumu 1984'te Kostantîne’de açılan Emîr 
Abdülkâdir İslâm Üniversitesi’dir. Aynı yıl 
Cezayir Üniversitesi'nde İslâmî İlimler Fakül¬ 
tesi kuruldu. Bunu, 1999 yılından itibaren 
açılmaya başlayan Vehrân Üniversitesinde¬ 
ki İslâm Medeniyeti Enstitüsü ile Bâtıne ve 
Edrâr üniversiteleri gibi diğer yüksek öğre¬ 
tim kumullarındaki fakülte ve enstitüler 
izledi. Bunların dışında özellikle cami gö¬ 
revlilerini yetiştirmek üzere devlet tarafın¬ 
dan bazı vilâyetlerde enstitüler açıldı. 
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Fas. İslâm hâkimiyetine girmesinden 
XX. yüzyılın başlarında Fransa ve İspanya’- 
nın egemenliğine geçmesine kadar Fas’ta 
eğitim faaliyetleri İslâm âleminin diğer böl¬ 
gelerinde de görülen küttâb, ribât, zâviye, 
cami ve medreseler gibi klasik eğitim ku- 
rumlarında yapılmaktaydı. Cihad için top¬ 
lanan askerlerin barındığı ve nöbet tuttu¬ 
ğu, bir düşman saldırısı durumunda hal¬ 
kın da sığındığı ribâtlar önemli bir serhat 
bölgesi olan Fas'ta askerî eğitimin yanı sı¬ 
ra âlimler tarafından dinî eğitim faaliyet¬ 
lerinin yürütüldüğü mekânlar şeklinde or¬ 
taya çıktı. Buralarda oturan askerler ve di¬ 
ğer gönüllüler uygun zamanlarını Kur’an 
okuma, ibadet ve zikirle geçirirlerdi. Murâ- 
bıtlar döneminde çoğalan ribâtlar, Berbe- 
rîler arasında İslâm'ın yayılmasında önemli 
rol oynadı. Bunların en meşhurları I. (VII.) 
yüzyılın sonlarında Ukbe b. Nâfi' tarafın¬ 
dan Âsafî’de inşa edilen Şâkir Ribâtı, Mu- 
vahhidler'ce yaptırılan ve Rabat şehrine 
adını veren Fetih Ribâtı, Tâze (Tâzâ) Ribâ- 
tı, VIII. (XIV.) yüzyılda Merînîler tarafından 
inşa edilen Şâle Ribâtı’dır. 

VII. (XIII.) yüzyıldan itibaren tasavvufun 
güçlenmesi ve tarikatların yaygınlaşması 
yeni bir eğitim kurumu olarak zâviyeleri 
ön plana çıkardı ve ribâtların bir kısmı as¬ 
kerî özelliklerini yitirip değişik tarikatlara 
merkezlik eden zâviyelere dönüştü. Gerek 
idarecilerin gerekse zengin müslümanla- 
rın yaptırdığı, dervişler, kimsesizler ve yol¬ 
cuların barınmasını sağlayan zâviyeler bu 
işlevleri yanında birer eğitim, zikir ve riyâ- 
zet merkezi konumundaydı. Zâviyelerde 
Kur'an’ın ezberlenmesi ve tâlimine özel 
önem verilirdi. Vattâsîler devrinde zâviye- 
lerin sayısı hızla arttı ve Fas'ın bütün böl¬ 
gelerine yayıldı. Âsafî’de el-Câmiu’l-kebîr 
Zâviyesi, Zâkûra’da Nâsıriyye, Fas şehrin¬ 


de Tîcâniyye ve Derkâviyye, Tâdlâ şehrin¬ 
de Dilâiyye zâviyeleri Fas tarihinde yer al¬ 
mış önemli kurumlardandır. 

Medreseler V. (XI.) yüzyıldan itibaren 
Fas eğitim hayatında önemli bir konuma 
sahip oldu. Özellikle güneydeki Süs şehri 
medreselerinin çokluğu ve niteliğiyle şöh¬ 
ret buldu. Bu kurumlarda Kur'an ilimleri, 
hadis. Mâlikî fıkhı, Eş'arî kelâmı, edebiyat, 
tarih, coğrafya gibi ilimlerin yanı sıra de¬ 
ğişik sanat dalları, tıp, matematik, astro¬ 
nomi gibi alanlarda eğitim veriliyordu. İl¬ 
mî hayatın zirveye çıktığı Muvahhidler dö¬ 
neminde Sûs’un yanında Fas, Tanca, Seb- 
te (Ceuta) gibi şehirlerde medreseler ku¬ 
ruldu. Merakeş’te inşa edilen İbn Yûsuf 
Camii ve Medresesi önemli bir merkez ko¬ 
numuna geldi. Bu devirde Endülüs’ten göç 
eden çok sayıda âlim, fakih ve edebiyatçı 
Fas’ta İlmî hayatın gelişmesine katkıda 
bulundu. Merînîler döneminde İlmî hayat 
canlılığını korudu. Medreseler yaygınlaştı; 
Fas şehrinde inşa edilen Saffârîn, Attârîn 
ve Bû İnâniyye medreseleri günümüze ulaş¬ 
tı. Fas'ın klasik eğitim kurumlan arasında 
Fas şehrinde İdrîsîler devrinde inşa edilen 
Karaviyyîn Camii ve Medresesi önemli bir 
yere sahiptir. 245 (859) yılında yapılan ca¬ 
mi, bu tarihten itibaren etrafında oluştu¬ 
rulan medrese ve kütüphanesiyle İslâm 
âleminin en önemli ilim merkezlerinden 
biri haline geldi; Muvahhidler ve Merînî¬ 
ler dönemindeki eğitim ve öğretim faali¬ 
yetleri sebebiyle dünyanın en eski üniversi¬ 
teleri arasında yer aldı. İbn Bâcce, İbn Rüşd, 
İbnü'l-Hatîb, İbn Flaldûn gibi âlim ve dü¬ 
şünürlerin ders verdiği Karaviyyîn Medre- 
sesi’ne asırlar boyunca İslâm âleminin de¬ 
ğişik bölgelerinden ve Avrupa'dan gelen 
öğrenciler çeşitli ilimlerde icâzet aldı. Ka¬ 
raviyyîn Medresesi müslüman olmayan bir¬ 


çok kişi için de ilim yuvası oldu. Bunlar ara¬ 
sında yahudi filozofu İbn Meymûn ve II. Sil- 
vester adıyla papalık yapan Gerbert d'Auril- 
la sayılabilir. Klasik eğitim kurumlan XIX. 
yüzyılın sonlarına gelindiğinde Batı ülke¬ 
leri karşısında siyasî, ekonomik, askerî ve 
bilimsel alanlardaki gerilemeye ve yenilgi¬ 
lere paralel olarak büyük bir seviye kaybı¬ 
na uğradı ve kendilerini yenileyecek zihni¬ 
yet dönüşümünü sağlamaktan uzak etki¬ 
siz kurumlar haline geldi. 

1912’de başlayan sömürge döneminde 
güneyde Fransız, kuzeyde İspanyol idare¬ 
cileri kendi dilleriyle eğitim veren değişik 
seviyelerdeki okullar vasıtasıyla İslâm-Arap 
kültürünü Fas'tan silmeye çalıştı. Başta Ka¬ 
raviyyîn Medresesi olmak üzere direniş 
merkezleri diye gördükleri yerli eğitim ku- 
rumlarını ortadan kaldırmak için çaba sar- 
fetti. Fransızlar Dârülbeyzâ (Kazablanka), 
Rabat, Tıtvân, Tanca, Vücde, Arâîş ve Fas 
şehirlerinde Fransız eğitim sistemine uy¬ 
gun ilköğretim okulları; Merakeş, Fas, Ra¬ 
bat ve Azru'da birer lise açtı. Ayrıca Ra¬ 
bat'ta edebiyat, hukuk ve iktisat bilimleri¬ 
nin okutulduğu bir yüksek okul kurdu. Bu¬ 
rada Araplar'la Berberîler arasındaki millî 
birliği zayıflatmak için Berberî dili ve kül¬ 
türü ağırlıklı araştırmalara önem verildi. 
Fas halkı bütün imkânsızlıklarına rağmen 
çocuklarını yabancı okullara gönderme¬ 
mek için kendi okullarını açtı ve eğitim 
faaliyetlerini sömürgeci devletlerin etkisin¬ 
de kalmadan sürdürmeye çalıştı. Fransız- 
lar bu dönemde özellikle Fransızca'nın eği¬ 
tim dili olarak yaygınlaşmasında başarı el¬ 
de ettilerse de yerli eğitim kurumlan gö¬ 
revlerini kısmen de olsa yerine getirdi, özel¬ 
likle dinî ilimlerin öğretimi sürdürüldü. 

Bağımsızlık sonrasında Millî Eğitim Ba¬ 
kanlığı öncelikle sömürge döneminin izle¬ 
rini silmek için öğretim dilinin Arapça ol¬ 
masını ana hedef olarak belirdi ve uygu¬ 
lanmaya başlanan âcil planlarla üniversi¬ 
te öncesi eğitimde bu hedefe ulaşıldı. Öte 
yandan eğitim faaliyetleri klasik eğitim ve 
genel eğitim olmak üzere ikili bir düzen¬ 
lemeye tâbi tutuldu. Her iki sistemde de 
eğitim ve öğretim üniversite sonuna ka¬ 
dar ücretsiz olup altı yıl süreli ilkokul ve üç 
yıl süreli ortaokul öğrenimi zorunludur. Ha¬ 
len varlığını sürdüren klasik eğitim kurum¬ 
lan küttâblar, Kur'an okulları, medreseler 
ve üniversiteye dönüştürülen Karaviyyîn 
Medresesi'nden oluşur. Bu kurumlarda eği¬ 
tim ve öğretim faaliyetlerinden Vakıflar ve 
İslâmî İşler Bakanlığı sorumludur. Devlet, 
özel vakıf ve şahısların maddî destekleriy¬ 
le eğitim faaliyetlerini sürdüren bu kurum- 
lara erkek ve kız öğrenciler devam edebil- 
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inektedir. Öğrenciler bütün eğitim boyun¬ 
ca özellikle Kur’an eğitimi ve hâfızlıkla di¬ 
nî ilimler ve Arap dili ağırlıklı bir eğitim gör¬ 
mektedir. 2006 yılı itibariyle toplam sayı¬ 
ları 499 olan ilk, orta ve lise seviyesindeki 
klasik eğitim kurumlarına 22.739 öğrenci 
devam etti ve 1540 öğretmen görev yap¬ 
tı. Okul öncesi öğretimin verildiği küttâb- 
larda 10.183 öğrenci öğrenim gördü. Gü¬ 
nümüzde klasik medrese sistemine göre 
eğitimini sürdüren kurumların en önemli¬ 
leri Merakeş’te Sîdî Züveyn, Tıtvân’da İmam 
Şâtıbî, Tanca'da İmam Kurtubî, Vezzân’- 
da İmam Mâlik, Suveyre’de Ebü’l-Bere- 
kât medreseleridir. Liseyi bitiren öğrenci¬ 
ler Fas’ta Karaviyyîn Üniversitesi, Dârülbey- 
zâ’da II. Haşan Camii bünyesindeki Kur'an 
İlimleri Yüksek Okulu ve Rabat'ta 1968'de 
kurulan DârüT-hadîsiT-Haseniyye bünye¬ 
sinde öğrenim görebilmektedir. Fas ve 
Agâdîr şehirlerinde Karaviyyîn Üniversite¬ 
sine bağlı İslâm Hukuku fakülteleri, Me¬ 
rakeş’te Arap Dili ve Edebiyatı, Tıtvân’da 
Temel İslâm Bilimleri Fakültesi mevcuttur. 
Üniversitedeki toplam öğrenci sayısı 7180, 
öğretim üyesi sayısı 128’dir. Okul çağında¬ 
ki nüfusun sadece % 1 kadarının devam 
ettiği klasik eğitim kurumlan mezunları¬ 
nın sınırlı alanlarda iş bulabilmeleri sebe¬ 
biyle gün geçtikçe zayıflamaktadır. 

Millî Eğitim Bakanlığı’nın kontrolündeki 
genel eğitim kurumlan günümüzde bü¬ 
tün ülkede yaygın olan ve tercih edilen ku- 
rumlardır. Buralarda çağdaş programlar 
uygulanmakta, Fransızca öğretimine önem 
verilmektedir. Ders programlarında dinî bi¬ 
limler de yer almaktadır. 2003-2004 öğre¬ 
tim yılında 29.791 okul öncesi eğitim kuru- 
munda 684.573; 2885 ilkokulda 4.070.182; 
1495 ortaokulda 1.161.390 ve 784 lisede 
603.907 öğrenci kayıtlıydı. 2009 yılı iti¬ 
bariyle Fas’ta on beş üniversite bulunmak¬ 


tadır. Sömürge döneminde Fransızlar’ca 
Rabat’ta kurulan Yüksek Öğretim Ens¬ 
titüsü bağımsızlıktan sonra V. Muham- 
med Üniversitesi adını aldı ve zamanla 
Fas’ın en büyük üniversitesi haline gel¬ 
di. Merakeş'te Kâdî İyâz Üniversitesi, Dâ- 
rülbeyzâ’da II. Haşan Üniversitesi, Fas şeh¬ 
rinde Sîdî Muhammed b. Abdullah Üniver¬ 
sitesi, Agâdîr'de İbn Zühr Üniversitesi, Ku- 
neytıra’da İbn Tufeyl Üniversitesi, Tıtvân’- 
da Abdülmelik es-Sa’dî Üniversitesi, Mik- 
nâs'ta Mevlây Muhammed b. İsmâil Üni¬ 
versitesi önemli öğretim kurumlarından- 
dır. 

Üniversite öncesi eğitim dili devlet okul¬ 
larında Arapça’dır. Özel eğitim kurumla- 
rında eğitim Fransızca, İngilizce, İspanyol¬ 
ca gibi yabancı dillerde yapılmaktadır. Üni¬ 
versitelerde eğitim dili fen fakültelerinde 
Fransızca, sosyal bilimler ağırlıklı fakülte¬ 
lerde genelde Arapça olmakla birlikte hu¬ 
kuk, iktisat gibi bazı fakültelerde her iki 
dilde eğitim verilmektedir. Yarı özel bir sta¬ 
tüye sahip olan ve İngilizce eğitim veren 
Ahaveyn Üniversitesi dışındaki bütün üni¬ 


versiteler devlete aittir. Bu üniversitelere 
bağlı meslekî eğitim verilen iki yıllık yük¬ 
sek okullar da faaliyet göstermektedir. 
2003-2004 öğretim yılı verilerine göre üni¬ 
versitelerde öğrenci sayısı 280.599, öğre¬ 
tim elemanı sayısı 10.069 idi. 2007 yılı iti¬ 
bariyle Fas’ta genel nüfus içinde okuma 
yazma bilenlerin oranı % 61 ’dir. Kadınlar¬ 
da bu oran % 54 olup özellikle kırsal ke¬ 
simlerde Millî Eğitim Bakanlığı'nca okuma 
yazma seferberlikleri ve kız çocuklarının 
okutulmasına yönelik çalışmalar yapılmak¬ 
tadır. 
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1*1 Idrîs Bûvânû 

Hindistan ve Pakistan. Hz. Ömer zama¬ 
nında başlayan, Emevîler döneminde kesin 
sonuç alınan Sind ve Hindistan fetihleri ne¬ 
ticesinde İslâm eğitim ve ilim geleneği çok 
eski, köklü ve zengin bir kültüre sahip olan 
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bu bölgeye taşındı. Arap-Islâm hâkimiyeti 
yıllarında çok sayıda hadis, tefsir, fıkıh ve 
tarih âlimi bölgeye geldi. Bazı önemli müs- 
lüman âlimler bölgeye göçerken Hindistan 
asıllı yeni müslümanlar da Mekke, Medi¬ 
ne, Basra, Bağdat, Küfe ve Dımaşk gibi İs¬ 
lâm şehirlerine giderek İslâmî eğitim gör¬ 
dükten sonra Hindistan’a döndü (Seyyid 
Süleyman Nedvî, s. 106-172). Gazneliler’in 
IV. (X.) yüzyılın sonlarında başlayan Hindis¬ 
tan’a yönelik fetih hareketlerinin ardından 
Bîrûnî gibi büyük ilim adamlarının. Emîr 
Hüsrev-i Dihlevî, Hücvîrî, Muînüddin Haşan 
el-Çiştî gibi edebiyat ve tasavvuf ehlinin Hin¬ 
distan'daki faaliyetleri ve erken dönemde 
açılan Gazneli medreseleri buralarda İslâm 
eğitimi açısından iyi bir zemin hazırladı. 
Diğer bölgelerdeki ilim ve tasavvuf ehli¬ 
nin göçe teşvik edilmesi sonucunda böl¬ 
gede İslâmî eğitim ve öğretim iyice yer¬ 
leşti ve zamanla derinlik kazandı. Gurlu- 
lar, Delhi sultanları, Halacîler, Tuğluklular 
gibi devletler Gazneliler’in eğitimde kur¬ 
duğu yapıyı daha da güçlendirdi. Özellikle 
Delhi sultanları döneminde Orta Asya’dan 
Hindistan’a göç eden veya Moğol istilâsı 
yüzünden bu ülkeye sığınan ilim ve fikir 
adamları burada İslâmî eğitimin ve İslâmî 
ilimlerin gelişmesine büyük katkı sağladı. 
Bâbürlüler’in hâkimiyeti ve Ekber Şah’ın 
saltanatı yıllarında Hindistan’ın tamamı 
için geçerli olmak üzere bir eğitim siste¬ 
mi getirildi, İlmî faaliyetler desteklendi. Ek¬ 
ber Şah’tan sonra Hindistan üzerinde Ba- 
tılılarîn ve özellikle hıristiyan misyoner ce¬ 
miyetlerinin tesiriyle Cihangir ve Şah Cihan 
devrinde İslâmî eğitimde gerilemeler ol¬ 
duysa da Evrengzîb döneminde İslâm eği¬ 
tim ve öğretimi ciddi bir sıçrama yaptı. 
Hint alt kıtasında aile içi eğitim çok önem¬ 
lidir. Özellikle itibarlı müslüman aileler ço¬ 
cuklarının aile içi eğitimine büyük önem 
verdiler. Bu durum Orta Asya’dan gelip Hin¬ 
distan’a yerleşen, büyük bir kısmı Türk kö¬ 


kenli ailelerde de görülmektedir. Ingiliz- 
ler’in bölgeye hâkim olmasından önceki dö¬ 
nemde her seviyeden medreselerin büyük 
bir kısmı devlet destekli faaliyet gösterir¬ 
ken toplumda şöhret yapmış âlimlerin ça¬ 
balarıyla medreseler kuruldu. Ayrıca baş¬ 
ta Hint alt kıtasında en yerleşik tarikat 
olan Çiştiyye olmak üzere çeşitli tarikat¬ 
lar eğitim ve öğretimin her kademesinde 
yer aldı; Kur’an’ın öğretilmesi ve ezberle¬ 
nmesiyle (Geylânî, 11, 110-170) İslâmî ilim¬ 
lerin bütün dallarında halka yönelik faali¬ 
yetler yürüttü. 

İslâmî ve Batılı ikili eğitim sisteminin Ek¬ 
ber Şah’ın saltanatı yıllarında başlamıştır. 
1580'lerden sonra Cizvitli Katolik hıristi- 
yanları eliyle, 1700îerden sonra Protestan- 
lar vasıtasıyla Batı tarzı misyoner okulla¬ 
rı açıldıysa da bunlar uzun süre medrese 
sistemine alternatif teşkil edecek seviye¬ 
ye ulaşamadı. Ancak Güney Hindistan ve 
Bengal bölgesinde etkili misyoner okulla¬ 
rı görülmektedir. 1813 yılının ardından İn¬ 
giliz Doğu Hindistan Şirketi’nin imtiyaz ak¬ 
dinin bazı maddelerinde yapılan değişik¬ 
likle Batı tarzı okullarda ve hıristiyan din 


adamlarının faaliyetlerinde bir artış oldu. 
1857 sonrasında eğitim ve öğretim siste¬ 
minde hissedilir bir değişim meydana gel¬ 
di. İngiliz yönetimi fiilî ve resmî hâkimiyet 
yıllarında yeni okulların açılmasına malî ve 
hukukî destek verdi. Faal durumdaki eği¬ 
tim kurumlarının yapısını Batı tarzı eği¬ 
tim ve öğretime uygun hale getirdi. Kal- 
küta'daki Fort VVilliam College, İngilizler 
tarafından kurulup işletilen bağımsız ku¬ 
rumlar içinde en önde gelenidir. 10 Tem¬ 
muz 1800 tarihinde açılan ve Bengal böl¬ 
gesinde yürütülen İlmî ve dinî faaliyetle¬ 
rin merkezi olan bu kolej Hint alt kıtasına 
gelen şarkiyatçı ve misyonerler için bir 
merkez vazifesi gördü. Batılılar’la birlikte 
birçok müslüman âlimin uzun yıllar öğre¬ 
tim üyeliği yaptığı kolej eğitim öğretim fa¬ 
aliyetlerinin yanında İlmî ve dinî eserlerin 
hazırlanmasına öncülük yaptı. Meselâ Ahd-i 
Cedîd'in muhtelif kitaplarının bölgesel dil¬ 
lere çevirisini sağladığı gibi Kur’ân-ı Ke- 
rîm’in Urduca, Hanefî fıkhının önemli ki¬ 
taplarından el-Hidâ ye’nin İngilizce çevi¬ 
risini yaptırdı. İngilizler’in elinde yeni bir 
şekle sokulan eğitim kurumlan arasında 
Râmpûr'daki Medrese-i Âliye (Uttar Pra- 
deş, 1774), Kalküta'daki Medrese-i Âliye 
(Batı Bengal, 1780), Patna’daki Medrese-i 
İslâmiyye Şemsülhüdâ (Bihâr, 1912) ve 
Ömerâbâd’daki Câmia Arabiyye Dârüsse- 
lâm (Tamil Nadu, 1924) anılabilir. İngilizler 
bunları İslâmî tarzın yanında Batı tarzının 
da uygulandığı eğitim kurumlan haline ge¬ 
tirdi. Bu kurumların en meşhuru, Emîr 
Gâziddin Han (ö. 1122/1710) tarafından 
kendi adıyla kurulan ve 1825’te adı Delhi 
Anglo-Oriental College şekline çevrilen Del¬ 
hi Koleji’dir. Burası İngiliz yönetimi tara¬ 
fından yeniden düzenlenip iki bölüm ha¬ 
linde eğitime açıldı. İslâmî eğitim veren 
bölümü, Hint alt kıtasındaki İslâmî araş- 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 






TÂLİM ve TERBİYE 



tırmalara gerek muhteva gerekse ürün 
bakımından önemli katkılar sağladı. Mo¬ 
dern dönem Hint-İslâm tarihi yönünden 
tanınmış birçok ilim ve fikir adamı bu bö¬ 
lümde öğrenim gördü. Aloys Sprenger, 
müdürlük yaptığı dönemde ( 1844-1851) 
modern araştırma tekniklerinin hayata ge¬ 
çirilip İlmî standardın yükseltilmesine ça¬ 
lıştı. Kolej 1877’de Lahor'a intikal ettirildi 
ve Pencap Üniversitesi’nin nüvesini teşkil 
etti. Delhi Koleji 1917’de müslümanlarca 
kurulan Haydarâbâd Dekken’deki Osmâ- 
niye Üniversitesi ile Delhi’deki Câmia Mil- 
liyye İslâmiyye'nin (1920) prototipi oldu. 
Aslında Câmia Milliyye İslâmiyye, Şeyhül- 
hind Mahmûd Haşan Diyûbendî’nin mo¬ 
dern tarzdaki eğitimle geleneksel medre¬ 
se sistemini birbirine yaklaştırma düşün¬ 
cesinin ürünü olarak ve Aligarh Koleji'nin 
bu düşünceye yanaşmaması üzerine orta¬ 
ya çıktı. 

Hindistan menşeli olup şarkiyatçı karak¬ 
ter taşıyan çok sayıda cemiyet yaygın eği¬ 
tim bakımından halk üzerinde hayli etkili 
oldu. Sonradan The Royal Asiatic Society of 
Great Britain and Ireland'ın (Londra, 1823) 
çatısı altında toplanan bu cemiyetler ya¬ 
yın faaliyetine ve kütüphane çalışmalarına 
da ağırlık verdi. İngiliz yönetimi zamanında 
kurulup ikili yapıya göre düzenlenen Ali¬ 
garh Koleji (Mohammadan Anglo-Orien- 
tal College / Medresetü'l-ulûm, kuruluşu: 
24 Mayıs 1875) daha çok Batı tarzı bir eği¬ 
tim kurumudur. Seyyid Ahmed Han’ın İn¬ 
giltere seyahatinin ardından Cambridge 
Üniversitesi’ni model alarak yapılandırma¬ 
ya çalıştığı Aiigarh Koleji, Hint alt kıtasın¬ 
daki İslâmî ve modern eğitim tarihi bakı¬ 
mından büyük önem taşır. Zira burası hem 
Batı yanlısı hareketlere kaynaklık etti hem 
de İslâmcılar’ın gelişme imkânı bulduğu 
bir merkez oldu. Şiblî Nu’mânî, Hamîdüd- 
din Ferâhî, Hilâfet Hareketi önderlerinden 


Muhammed Ali Cevher, Muhtar Ahmed 
Ensârî gibi âlimler burada yetişmiş olma¬ 
larına rağmen Batı karşıtı hareketlerin ve 
İlmî faaliyetlerin planlayıcıiarı ve uygulayı¬ 
cılarıdır. İleriki yıllarda Hindistan’ın bütün 
önemli merkezlerinde kurulan üniversite 
ve kolejlerde çağdaş bilimin yanında İslâ¬ 
mî ilimler de okutuldu. Hindistan’da Batı 
modelindeki üniversitelerin kurulması gi¬ 
rişimleri 1854’lerde başladı ve 1902’ye ka¬ 
dar devam eden süreçte çok sayıda üni¬ 
versite açıldı (Seyyid Nûrullah, s. 215 vd.). 
Böylece ilkokuldan başlayıp doktora aşa¬ 
masına kadar devam eden Batılı öğretim 
sistemi Hindistan’ı egemenliği altına aidi. 
İngiliz yönetimi sırasında Hindistan’da yir¬ 
mi üniversite kuruldu. 

1857 sonrasında İngilizler’in Hint alt kı¬ 
tasına tamamen hâkim olduğu dönemde 
müslümanlar da geleneksel, yarı modern 
ve modern tarzda eğitim kurumlan açtı. 
Geleneksel eğitim kurumlarında cami her 
zaman merkezî rol oynadı. Diyûbend’de 
Çatta Camii’nin yanında kurulan Dârülu- 
iûm-i Diyûbend ve buraya bağlı çeşitli med¬ 
reseler, Leknev’de açılan Dârülulûm-i Ned- 
vetü’l-ulemâ, Ehl-i hadîs ekolü mensupla¬ 


rının Deihi, Bopal ve Benâres’teki kurum¬ 
lan, Birelvîler’in muhtelif şehirlerdeki eği¬ 
tim ve yayım kurumlan, 1874’te Haydarâ¬ 
bâd Dekken’de ve başka yerlerde açılan ve 
bir ekole bağlı olmayan Câmia Nizâmiyye, 
Nizam Coilege (Haydarâbâd Dekken, 1887) 
ve Medresetü’l-lslâh (Sarâyımîr-A'zamgarh, 
1908) gibi medreseler ve eğitim kurum¬ 
lan Hint alt kıtasında eğitim ve öğretimin 
yeni bir çizgiye oturmasını sağladı. Bu ara¬ 
da zihniyet farklılığı eğitim ve öğretimde¬ 
ki bu gelişmeye paralel şekilde oldukça art¬ 
tı ve bunun toplumsal yansımaları görül¬ 
dü. Ehl-i Kur’ân gibi çoğunluk tarafından 
dışlanan ve Kâdiyânîlik gibi İslâm dışı ilân 
edilen hareketler de kendilerine özgü eği¬ 
tim ve öğretim faaliyeti yürüttüler (Kaur, 
tür.yer.). İngiliz yönetimi zamanında tama¬ 
men müslümanların inisiyatifinde kurulan 
ilk üniversite, öncesinde ciddi hazırlık ça¬ 
lışmalarının yapıldığı Haydarâbâd Dekken’- 
deki Osmâniye Üniversitesi’dir. İkinci müs- 
lüman üniversitesi, Aligarh Koleji’ne alter¬ 
natif olarak açılan Câmia Milliyye İslâmiy- 
ye’dir. Aligarh’ta 1920’de kurulan üniversi¬ 
te kısa bir süre sonra Delhi'ye taşındı. Ha¬ 
len her iki üniversite İslâmî yapılarını bü¬ 
yük oranda koruyarak eğitim ve öğretim 
faaliyetlerini sürdürmektedir. 

İngilizler'in buradan çekilip bölgede Hin¬ 
distan ve Pakistan adıyla iki devlet kuru¬ 
lunca her iki devlet özellikle İslâmî eğitim 
ve öğretim faaliyetlerindeki önceliklerini 
değiştirdi. Pakistan dinî eğitime yeni im¬ 
kânlar sağlarken Hindistan zamanla eğitim 
kumullarından desteğini çekerek İslâmî 
eğitimi geriletti. Nitekim açıldığı yıllarda en 
gelişmiş eğitim kurumlarından sayılan Dâ- 
rülulûm-i Nedvetü'l-ulemâ Hindistan Dev- 
leti’nin teşekkülünden sonra oldukça sıkın¬ 
tılı günler geçirdi. Sadece Hemderd Vakfı 
tarafından Hindistan’da ve Pakistan’da açı¬ 
lan çeşitli seviyelerdeki eğitim kurumlan 
güçlü gelir kaynakları ve sivil yapıları saye- 
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sinde her türlü olumsuzluğa rağmen ge¬ 
lişme gösterdi. Büyük bir kısmı Hindistan’¬ 
da kalan ilk önemli medreseler devletin ge¬ 
nel tavrı ve Hindu çoğunluğun etkisiyle ge¬ 
rileme dönemine girdi ve bazıları kapan¬ 
dı. Ülkede demokrasinin yerleşmesi saye¬ 
sinde bunlardan bir kısmı tekrar faaliyete 
başladı ve güçlendi. Müslümanlar tara¬ 
fından bazı yeni eğitim kurumlan açıldı. 
1947-1971 yılları arasında Doğu ve Batı 
olarak varlığını sürdüren Pakistan’da eği¬ 
tim ve öğretim faaliyetleri bütün çabala¬ 
ra rağmen istenen seviyeye ulaşamadı. Ül¬ 
kede okuma yazma bilenlerin oranı 1990'- 
larda % 25'e, 2006’da % 55-60’a çıkabil¬ 
di. Bunların sadece % 5 veya 6’sı üniversi¬ 
te mezunudur (Shahzad, s. 336-337). Son 
yıllarda kadınların eğitimine daha fazla 
önem verilmekte, onlara yönelik eğitim ve¬ 
ren üniversiteler ve kampüsler oluşturul¬ 
maktadır (bk. Anis Ahmad, tür.yer.). 

Pakistan’da halen dinî eğitim büyük 
oranda medreselerde verilmektedir. Sayı¬ 
ları 20.000'i geçen medreselerde eğitim 
anlayışı ve seviyesi cemaatlere göre değiş¬ 
mektedir. Ağırlıklı olarak Diyûbendî, Ehl-i 
hadîs, Birelvî, Cemâat-i İslâmî ve Şiî grup¬ 
larının hâkim olduğu medreselerin bir kıs¬ 
mında kızlar da eğitim görmektedir. Bu 
kurumlarda eğitim alan çok sayıda genç 
daha sonra bazı imtihanlara girerek lise ve 
üniversite denkliği elde etmektedir. Med¬ 
reselerle ilgili bazı olumsuz değerlendirme¬ 
ler sebebiyle devlet medreseleri kontrol 
altına almak için özel bir çaba içerisine gir¬ 
di. Çeşitli sebeplerden kaynaklanan olum¬ 
suz etkiler yüzünden Pakistan medresele¬ 
rinin bir kısmının yanlış uygulamaların oda¬ 
ğı olduğu bir gerçektir. Çoğunlukla Serhad 
eyaletinde bulunan bu medreseler, özellik¬ 
le Pencap ve Sind eyaletlerinde çok iyi eği¬ 
tim veren bir kısım medreseleri de töh¬ 
met altında bıraktı (Birışık, Dem Dergi, sy. 
3 (2008], s. 72-82). Medreselerin sistem içi¬ 
ne alınıp devletin diğer kurumlarıyla uyum¬ 
lu biçimde eğitim faaliyetini yürüttüğü ül¬ 
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ke olarak Bengladeş’ten bahsedilebilir. Bu 
ülkedeki medreselerde devlet kurumlan 
tarafından öngörülen tamamlayıcı dersler 
okutulmakta, böylece medreseler diğer 
devlet okulları gibi kabul edilmektedir. 

Ülkede medreseler dışında devlet okul¬ 
larında dinî eğitim verilmektedir. Zülfikar 
Ali Butto din eğitimini ilkokuldan lise so¬ 
na kadar zorunlu hale getirdi. Müfredata 
İslâmiyat adı verilen mecburi derse ek ola¬ 
rak 1973 anayasasının ve diğer kanunların 
hükümlerine göre Kur’an ve Arapça gibi 
dersler de konuldu. Ziyâülhak zamanında 
dinî eğitime daha fazla önem verildi. Bu 
çerçevede 1979’da Kâidia’zam Üniversite¬ 
si bünyesinde açılan İslâm Hukuk Fakülte¬ 
si 1980’de İslâm Üniversitesi’ne çevrildi; 
1985 yılında buraya uluslararası İslâm üni¬ 
versitesi statüsü kazandırıldı. Ziyâülhak 
döneminde eğitim dili olarak Urduca öne 
çıkarıldı. İlk, orta ve yüksek öğretime çe¬ 
şitli seviyelerde din dersleri konuldu veya 
mevcut olanlar arttırıldı (Mazhar Muîn, s. 
69-189) Üniversitelerin çoğunlukla Islamic 
Studies adlı fakülte ve bölümlerinde yük¬ 
sek din eğitimi verilmektedir. Bunlar ara¬ 
sında Pencap, Karaçi, Peşâver, Bahâvel- 
pûr, Mültan, Allâme İkbal ve Uluslararası 


İslâm üniversitelerindeki ilgili fakülte ve 
bölümler zikredilebilir. Buralarda lisans eği¬ 
timinin yanında yüksek lisans ve doktora 
öğrenimi de yapılmaktadır. 

Pakistan’da ilk ve ortaöğretimde varlı¬ 
ğını sürdüren özel sektör tarafından özel¬ 
likle 2000’li yıllarda çok sayıda üniversite 
kuruldu. Bir kısım medresenin üniversite 
formuna benzer bir yapıya bürünerek öğ¬ 
retim faaliyetine devam ettiği söylenebi¬ 
lir. Pakistan'da eğitim dili her zaman bir 
problem olmuştur. Ülkede konuşulan ma¬ 
hallî diller genellikle eğitim dili olarak kul¬ 
lanılmamakta, onun yerine İngilizce ve Ur¬ 
duca tercih edilmektedir. Devletin, İslâmî 
literatür bakımından iyi bir mâzisi olan Ur¬ 
duca’ya geçiş için çaba göstermesine rağ¬ 
men bunda yeteri kadar başarılı olunamadı. 
Ancak İngilizce ve Urduca’nın eğitim dili 
olarak kullanılması bazı fırsatların elde edil¬ 
mesini de sağladı (Khalid - Fayyaz Khan, 
XCVI/2 |2006), s. 312-313; Allah Bakhsh 
Malik, s. 158-159). 
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Endonezya. Endonezya’da eğitim ve öğ¬ 
retim çeşitli kademelere ayrılmıştır. İslâ¬ 
mî eğitim evlerde, ’Tanggar” denilen kü¬ 
çük ibadethanelerde veya hususi binalar¬ 
da Kur’an öğretimi ve ilmihal bilgileriyle 
başlar. Cava’da daha yüksek seviyedeki din 
eğitimi “pesantren” (santrilerinyeri) deni¬ 
len geleneksel eğitim kurumlarında verilir. 
Bu okullarda okuyan talebelere “santri”, 
hocaya “kiai” denir. Diğer Endonezya ada¬ 
larındaki benzer eğitim kurumlarına Su- 
matra'nın Açe bölgesinde “rangkang”, Mi- 
nangkabau bölgesinde “surau” adı verilir. 
Pesantrenlerin tarihi Cava'da İslâm önce¬ 
si Hindu dönemine kadar gider. Gelenek¬ 
sel Cava edebiyatına göre “guru” denilen 
hocalar o dönemde Hindu-Budist mistisiz¬ 
mi ve felsefesinin öğretildiği okullar açmış¬ 
tır. Guruların İslâmiyet’e girmesiyle bu okul¬ 
ların giderek pesantrenlere dönüştüğü ve 
öğrencilerin topluca müslüman olduğu ile¬ 
ri sürülmüştür. Demak vekâyi’nâmelerine 
göre pesantrenler, ilk defa XV. yüzyılın 
ikinci yarısında Cava’nın İslâmlaşmasında 
önemli rol oynayan “velf’ler tarafından ku¬ 
rulmaya başlandı. Dokuz velîden ilki kabul 
edilen Raden Rahmet'in (Sunan Ngampel) 
Doğu Cava’nın Surabaya şehri yakınların¬ 
daki Ngampel-Denta’da, Sunan Giri'nin ay¬ 
nı şehrin kuzeyindeki Giri’de pesantren¬ 
ler açtığı belirtilmektedir. Pesantrenler, di¬ 
ğer Endonezya adalarında yaşayan halkla¬ 
rın da müslüman olmasında önemli rol oy¬ 
namıştır. Pesantrenlerde hoca ve yardım¬ 
cıların evleri, dershaneler, cami ve “pon- 
dok” adı verilen öğrenci yurtları bulunur. 
Pesantren hocası eğitimi gönüllü olarak 
yapar, geçimini de ziraî faaliyetlerle sağ¬ 
lar. Buralardaki cami ve yurtlar vakıf gelir¬ 


leriyle inşa edilir. Talebelerin ders ve hoca 
seçiminde serbest olduğu pesantrenlerde 
belirli bir sınıf sistemi, müfredat progra¬ 
mı, imtihan, diploma gibi uygulamalar yok¬ 
tur. Burada öğrencinin mânevî ve ahlâkî 
durumunu yükseltmeye önem verilir ve 
daha çok kitap takip etme usulüne daya¬ 
nan ezberci bir eğitim sistemi uygulanır. 
XX. yüzyılın başlarına kadar pesantrenler¬ 
de sadece Kur'ân-ı Kerîm, Arapça ve klasik 
İslâmî ilimlerle Malay ve Cava dilleri oku¬ 
tulmaktaydı. XIX. yüzyılın sonlarına doğru 
Hollanda sömürge hükümeti tarafından 
Batı tipi okullar açılıp 1920’lerden sonra 
müslüman cemiyetlerin kurduğu özel ve 
modern eğitim kurumlan olan medrese¬ 
ler faaliyete geçinceye kadar pesantrenler 
Endonezyalılar’ın yegâne eğitim kurumuy- 
du. Günümüzde sayıları 5000'i aşan pe¬ 
santrenlerin çok azı yüksek okul seviye¬ 
sindedir. Bazıları resmî müfredat prog¬ 
ramları uygulayan ilk, orta ve lise seviye¬ 
sinde medreseler, genel ve meslekî okul¬ 
lar açarak modern eğitim vermeye başla¬ 
dılar. Doğu Cava'nın Ponorogo şehri yakın¬ 
larındaki Gontor’da bulunan Pondok Mo¬ 
dern en çok tanınan pesantrenlerdendir. 
Doğu Cava'nın Jombang şehri civarında 
Kiai Hâşim Eş’arî tarafından 1899’da ku¬ 
rulan, birçok müslüman lider ve medrese 
hocasının yetiştiği Tebuireng Pesantreni 
1970'li yılların sonunda Hâşim Eş’arî Üni- 
versitesi’ne dönüştürüldü. 

Hollanda sömürge hükümeti, 1848'de 
Cava'da toplumun üst tabakasından öğ¬ 
rencilerin girebildiği ilkokul seviyesinde 
okullar, ardından bunlara öğretmen ye¬ 
tiştirmek için başka okullar, Cakarta'da 
Dokter-Djavva adıyla sağlık memuru yetiş¬ 
tirecek bir okul (1851), İdarî personel ihti¬ 
yacını karşılamak amacıyla Bandung, Ma- 
gelang ve Prabalingga gibi büyük şehir¬ 
lerde Hoofdenschoolen adı altında mek¬ 


tepler kurdular. Sayı ve kalite bakımından 
yetersiz olan yarı meslek okulu niteliğin¬ 
deki bu okullar zaman içinde çeşitli deği¬ 
şikliklere uğradı. Sömürge hükümeti 1893 
yılından itibaren iki tip ilköğretim okulu 
açmaya başladı. Bunlar, aristokrat ailele¬ 
rin çocukları ile yarı meslek okullarını bi¬ 
tiren öğrencilerin girebildiği birinci sınıf 
yerli okullar ve okuma yazma öğretmeyi 
hedefleyen ikinci sınıf yerli okullardı. 1906’- 
dan sonra eğitim ve öğretimi geliştirmek 
amacıyla ikinci sınıf yerli okulların sayısı 
arttırılmaya ve ilk defa köy okulları kurul¬ 
maya başlandı. 1909 yılı sonu itibariyle 723 
köy okulu vardı; bu rakam 1912'de 2500'e 
ulaştı. Birinci sınıf yerli okulların ihtiyaca 
cevap verememesi üzerine 1914'te yedi 
yıllık Hollanda yerli okulları açılmaya baş¬ 
landı, ayrıca istenen seviyede eğitim vere¬ 
meyen ikinci sınıf yerli okullar da standart 
okullara dönüştürüldü. Hollanda yerli okul¬ 
ları daha sonra ülkedeki Avrupa okulları 
seviyesine çıkarıldı ve Avrupalılar’a açık 
olan bu okullara Endonezyalılar’ın da gir¬ 
mesi sağlandı. Ailelerin çocuklarını Hollan- 
daca eğitim yapan sömürge okullarına 
göndermek istemeleri üzerine hükümet, 
EndonezyalIlar için ikinci sınıf yerli okul¬ 
ları veya standart okulları bitirenlerin gi¬ 
rebildiği, Avrupa ilkokulları seviyesinde 
“schakelschool” denilen yeni okullar kur¬ 
maya başladı (1922) Memur yetiştirmeyi 
amaçlayan Hoofdenschoolen adlı okullar, 
1900’de yeniden düzenlenip daha önce ku¬ 
rulan yerli idareci yetiştirme okulları gibi 
ortaokul seviyesindeki okulların müfredat 
programına yaklaştırılmaya çalışıldı. Sağ¬ 
lık memuru ihtiyacını karşılamayı amaçla¬ 
yan Dokter-Djavva okulu, 1902’de ıslah edi¬ 
lerek üç yıllık bir hazırlık sınıfından sonra 
altı yıl eğitim veren yerli doktor yetiştir¬ 
me okuluna çevrildi. 1904’te bu okul me¬ 
zunlarına Hollanda’da tıp fakültelerine gir- 


Endonezya'nın 
Sulavesi 
adasındaki 
Palu'da 
dinî bir okul 
ve öğrencileri 
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me ve burada 1,5 yıl okuduktan sonra “Av¬ 
rupa tıp doktoru” derecesini alma hakkı 
tanındı. Yerli doktor yetiştirme okulunun 
eğitim süresi 1913'te yedi yıla çıkarılıp Su- 
rabaya'da açılan Hollanda Hindistanı dok¬ 
torlar okulu seviyesine yükseltildi. Her yıl 
yirmi beş öğrenci alan bu okullar on dört 
yılda 135 kişi mezun verebildi. Ayrıca de¬ 
ğişik şehirlerde tarım, öğretmenlik, veteri¬ 
nerlik, hukuk, idarecilik, mühendislik okul¬ 
ları açıldı. Kolej seviyesinde eğitim yapan 
bu okullar, sömürge döneminin sonuna ka¬ 
dar Endonezya'da Batı eğitimi veren en 
yüksek seviyedeki meslek okullarıydı. An¬ 
cak 1940 yılına kadar bu okullardan sade¬ 
ce 637 EndonezyalI mezun olabildi. 1930 
sayımına göre ülke çapındaki okur yazar 
oranı % 7,4 olup bunların büyük bölümü 
Endonezyaiılar’ın kurdukları özel okullar¬ 
da okumuştu. Halk eğitimine ciddi olarak 
eğilmeyen sömürge hükümeti, devlet okul¬ 
larında normal ders saatleri dışında seç¬ 
meli din derslerinin verilmesini prensipte 
kabul etmesine rağmen İslâmî çevrelerin 
laik eğitime dayanan sömürge okullarına 
karşı olumsuz tutumu ve hükümetin bu 
maksatla maddî destek sağlamaması yü¬ 
zünden Müslümanlıkîa ilgili din eğitimi ve¬ 
rilemedi. Buna karşılık devletin malî des¬ 
teğini alan kilise ve hıristiyan kuruluşları 
devlet okullarında Hıristiyanlık’la ilgili seç¬ 
meli din dersleri okuttu. 

Hollanda sömürge hükümeti tarafından 
kurulan resmî okulların yetersizliği ve mis¬ 
yoner okullarının giderek çoğalması müs- 
lüman cemiyetleri, XX. yüzyılın başların¬ 
dan itibaren geleneksel eğitim sistemi uy¬ 
gulayan pesantrenlerin yanı sıra modern 
eğitim sistemini uygulamaya yöneltti. Bu 
amaçla kurulan cemiyet ve vakıflar vası¬ 
tasıyla medrese adı altında daha çok ilk 
ve ortaokul seviyesinde özel okullar ve eği¬ 
tim kurumlan açıldı. Orta Cava'da Yogya- 
karta şehrinde Kiai Hacı Ahmed Dahlânîn 
kurduğu (1912) modernist eğilimli Mu- 
hammediyye Cemiyeti eğitim ve öğretim 
alanında önemli hizmetler gerçekleştirdi. 
Teşkilâtın okul sayısı 1932’de 316'ya, 1938’- 
de 1774’e ulaştı. Bunlar arasında dinî ve 
meslekî okullar yanında kız ve erkek öğ¬ 
retmen okulları da bulunmaktaydı. Sumat- 
ra’nın Minangkabau bölgesindeki moder¬ 
nist liderler tarafından 1909’da Padang’- 
da hizmete sokulan Edebiyye adlı okulu, 
başta Padang Panjang olmak üzere çeşit¬ 
li yerleşim merkezlerinde açılan Tavalib 
okulları takip etti. Kızların eğitimine de 
önem veren müslüman liderler 1915’te 
Padang Panjang’da Diniyah Puteri adıyla 
bir kız okulu açtılar. 


Cakarta’daki Endonezya Arap toplumu 
tarafından kurulan Cem‘iyyet-i Hayr 1905’- 
te ilkokul seviyesinde hem dinî hem ge¬ 
nel derslerin okutulduğu, düzenli müfre¬ 
datı ve sınıfları bulunan bir okul açtı. Arap 
asıllı Endonezyalılar’ın oluşturduğu el-İr- 
şâd Cemiyeti de eğitime özel bir önem ve¬ 
rerek Çirebon, Bumiacu, Tegal, Pakeion- 
gan, Surabaya ve Lavang gibi yerlerde XX. 
yüzyılın ilk yarısında ilkokullar açtı. 1930’da 
Surabaya’da bir öğretmen okulu ile Fele- 
menkçe eğitim veren bir schakelschoolu 
faaliyete sokan el-İrşâd, Cakarta’da ilkokul 
ve ortaokul seviyesinde okullara, ayrıca bir 
öğretmen okuluna sahipti. Batı Cava’nın 
Majalengka şehrinde faaliyet gösteren Ha¬ 
cı Abdülhalim liderliğindeki Perşarikatan 
Ulama adlı teşkilâtın yetişkinlere yönelik 
kurslarla başlattığı eğitim faaliyeti, 1932’- 
de hizmete giren Santi Asrama adlı okul 
ve çevre bölgelerdeki medreselerle devam 
etti. 

Modernist eğilimli müslüman liderler 
eğitimde İslâmî prensiplere aykırı olma¬ 
yan Batı’nın teşkilât yapısını, metot ve tek¬ 
nikleri benimsediler. Muhammediyye ve 
Persatuan İslam gibi modernist İslâmî teş¬ 
kilâtlara ait okulların sömürge okullarından 
farkı fen ve sosyal bilimlerle ilgili derslerin 
yanında dinî derslerin de zorunlu olmasıy¬ 
dı. Bu okullarda Arapça'nın yanı sıra Fele- 
menkçe, İngilizce, Fransızca ve Almanca 
öğretilmekteydi. Özel okullar arasında kül¬ 
türel milliyetçilik temeline dayanan Taman 
Siswa (eğitim bahçesi) okullarını da anmak 
gerekir. İlk defa 1922’de Suvvardi Suria- 
ningrat öncülüğünde kurulan ve meşhur 
eğitimci Ki Hacer Devantoro (Ki Hadjar De- 
vvantoro) tarafından geliştirilen bu okullar 
Cava kültürü ve hayat tarzını öğretmeyi, 
öğrencilere sağlam bir karakter ve ahlâk 
kazandırmayı hedeflemekteydi. Ancak hü¬ 
kümet tarafından onaylanan müfredat 
programlarına ve yetişmiş öğretmenle¬ 
re sahip olmadığından cemiyetlerin açtığı 
okulların çoğu sömürge idaresi tarafından 
“korsan okul" sayılmış, modern eğitim 
metot ve tekniklerini uygulayan bazı Mu¬ 
hammediyye ve Sarekat İslam okulları 1930 
yılından sonra resmen tanınmış ve maddî 
yardım alabilmiştir. Fakat 1920’li ve 1930’- 
lu yıllarda birçok modernist eğilimli öğret¬ 
meni sömürge yönetimi siyasete karıştığı 
gerekçesiyle ya meslekten uzaklaştırmış 
ya da sürgün etmiştir. 

Yönetim, rejime karşı olarak gördüğü 
müslümanların özel eğitim kurumlarını de¬ 
netim altına almak amacıyla 1905’te bir 
eğitim kanunu çıkardı. Guru Kanunu diye 
bilinen ve Cava adasında geçerli olan bu 
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kanunla din eğitimi için mahallî yetkililer¬ 
den yazılı izin alınması, verilecek eğitimin 
özelliklerinin belirtilmesi ve talebelerin isim 
listelerinin tutulması zorunlu hale getiril¬ 
di. 1925’te yayımlanan ve bütün Endonez¬ 
ya'da müslümanların kurduğu okulları de¬ 
netim altına almayı hedefleyen yeni bir eği¬ 
tim kanunu müslüman grupların şiddetli 
protestosuna mâruz kaldı. Laik eğitim sis¬ 
temi uygulayan ve milliyetçilik ideolojisi te¬ 
meline dayanan Taman Siswa okulları için 
de benzer düzenlemeler getirildi. Özel okul¬ 
ları denetim altına almak için 1932'de çı¬ 
karılan kanun müslüman grupların karşı 
çıkması üzerine genel vali tarafından uy¬ 
gulamadan kaldırıldı (Şubat 1933). 

Gerek 1942-1945 yılları arasındaki Ja¬ 
pon işgali gerekse bunu izleyen bağım¬ 
sızlık mücadelesi döneminde eğitim öğ¬ 
retim alanında ve bilhassa din eğitiminde 
önemli bir değişiklik olmadı. Ancak bağım¬ 
sızlıktan sonra eğitimde büyük hamlelere 
girişildi. Eğitim ve Kültür Bakanlığı tara¬ 
fından yönetilen modern ve laik bir eğitim 
sisteminin geliştirilmesine ve eğitim ku- 
rumlarının sayısının arttırılmasına çalışıl¬ 
dı. Asırlardır devam eden geleneksel İslâ¬ 
mî eğitim sistemini tanıyan hükümet bu 
eğitimin modernleştirilmesini sağlamak için 
ülkedeki dinî okulların koordinasyonuna yö¬ 
nelik bazı çalışmalara girişti. 1953-1960 
yılları arasında ilkokullara giden öğrenci 
sayısı 1,7 milyondan 2.5 milyona ulaştı. Ço¬ 
ğunluğu Cava’da olmak üzere yüksek okul 
ve üniversite seviyesinde resmî ve özel okul¬ 
lar açıldı. 1930’da % 7,4 olan yetişkin okur 
yazar oranı 1961 yılında % 46,7'ye, 2005’- 
te de % 90,4'e ulaştı. Din eğitimini yürüt¬ 
mek üzere Din İşleri Bakanlığı kuruldu. Dev¬ 
let okullarında eğitim gören yedi-yirmi yaş 
grubundaki öğrencilere din eğitimi öğle¬ 
den sonraları medreselerde verilmektedir. 
İlk, orta ve lise seviyesindeki devlet okul¬ 
larında din derslerinin genel derslere ora¬ 
nı yarı yarıyadır. Son yıllarda pesantren 
vb. geleneksel eğitim kurumlarının mo¬ 
dernleşmesini isteyen hükümet modern 
eğitim metodolojisini uygulayan bazı yeni 
pesantrenler kurdu. 

Din İşleri Bakanlığı’na bağlı olan ve din 
öğretmeni yetiştiren Sekolah Guru Ağa¬ 
ma İslam adlı meslek okulları genel ilko¬ 
kulu ve ibtidâiye medreselerini bitirenler¬ 
le genel ortaokulu ve seneviyye medrese¬ 
lerinden mezun olanları kabul etmektey¬ 
di. Dinî hâkim yetiştiren Sekolah Guru Ha¬ 
kim Ağama İslam adlı okullar da dört yıl¬ 
lık eğitim vermekte ve genel ortaokulu ve¬ 
ya seneviyye medreselerini bitirenleri al¬ 
maktaydı. Sadece Cava’da bulunan bu okul- 
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lar 1951’den sonra Pendidikan Guru Ağa¬ 
ma ve Sekolah Guru Hakim Ağama gibi ad¬ 
lar altında bütün ülkede kurulmaya baş¬ 
landı. İlk bölümü dört, ikinci bölümü iki ol¬ 
mak üzere altı yıl süreyle eğitim veren Pen¬ 
didikan Guru Ağama din öğretmeni yetiş¬ 
tiriyordu. Sekolah Guru Hakim Ağama ise 
1954'te dört yıllık Pendidikan Hakim Ağa¬ 
ma Negeri adlı okullara dönüştürüldü. 

Yüksek seviyede din öğretimi veren bir 
üniversite kurmak isteyen müslümanlar. 
1940’ta Batı Sumatra'nın Padang şehrin¬ 
de eğitimci Mahmûd Yûnus’un öncülü¬ 
ğündeki teşebbüsün savaş yüzünden ba¬ 
şarısız kalmasından sonra 194S yılı başla¬ 
rında Yogyakarta'da açılan ve daha sonra 
Endonezya İslâm Üniversitesi'ne dönüşen 
Sekolah Tinggi İslam ile yüksek öğretim 
kurumuna kavuştu. 1951’de Perguruan 
Tinggi İslam Djakarta adıyla açılan yüksek 
okul daha sonra Cakarta İslâm Üniversite¬ 
si haline geldi. Din İşleri Bakanlığı din öğ¬ 
retmeni ve hâkim yetiştirmek için 1951’- 
de Yogyakarta'da Perguruan Tinggi Ağa¬ 
ma İslam Negeri ve Perguruan Hakim İs¬ 
lam Negeri adlarında yüksek okulları faali¬ 
yete geçirdi. 1957’de Cakarta'da aynı ama¬ 
ca yönelik olarak Akademi Dinas Umu Ağa¬ 
ma kuruldu. Değişik adlar altında açılan 
okullar, 1960’ta Din İşleri Bakanlığı’na bağ¬ 
lı Devlet İslâm Enstitüsü adıyla yeniden dü¬ 
zenlendikten sonra büyük bir gelişme gös¬ 
terdi ve sayıları günümüzde on dörde ulaş¬ 
tı. Her enstitü bünyesinde Usûlüddin, Şe¬ 
riat, Terbiye, Âdâb ve Dâvet fakülteleri bu¬ 
lunmakta, bazılarında lisans üstü eğitim 
verilmektedir. Yakın dönemde Institut Ağa¬ 
ma İslam Negeri’lerden en büyüğü olan Ca¬ 
karta’daki Şerif Hidâyetullah Devlet İslâm 
Enstitüsü aynı adla İslâm Üniversitesi'ne 
dönüştürüldü. Bu kurumlardan mezun 
olanlar Din İşleri Bakanlığı’nda, çeşitli eği¬ 
tim kurumlan ile dinî mahkemelerde, or¬ 
duda ve polis teşkilâtında din öğretmeni 
veya din görevlisi olarak istihdam edilmek¬ 
tedir. 

1965 yılına kadar seçmeli ders şeklinde 
okutulan din dersleri, bu tarihten sonra 
ilkokulun dördüncü sınıfından üniversite¬ 
nin ikinci sınıfına kadar bütün resmî okul¬ 
larda zorunlu ders haline getirildi. Bu ders¬ 
lerin düzenlenmesiyle Din İşleri Bakanlı¬ 
ğı görevlendirildi. Din derslerinin zorunlu 
hale gelmesi ülkede değişik çevreler ara¬ 
sında tartışmalara yol açtı. Laik çevreler 
bunun gereksizliğini savunurken bazıları 
okullarda din eğitimi verilmesine karşı 
çıktı. Bunun yanında, din derslerinin yeri¬ 
ne farklı dinlere mensup cemaatler ara¬ 
sındaki gerginliğin giderilmesini amaçla¬ 


yan genel din kültürü dersleri verilmesini 
önerenler de oldu. Suharto döneminde bir 
kısım meclis üyelerinin din derslerinin tek¬ 
rar seçmeli ders yapılması ve Din İşleri Ba¬ 
kanlığının bütçesinin kısıtlanması yönün¬ 
de 1973'te meclise verdikleri kanun tek¬ 
lifi hem parlamentoda hem parlamento 
dışındaki İslâmî çevrelerde şiddetli tepki¬ 
lere yol açınca geri çekildi. 2003 yılında çı¬ 
karılan yeni eğitim kanununda her öğren¬ 
cinin kendi dininden olan bir öğretmenden 
din dersi alması hakkı teyit edildi. 

Günümüzde altı yıllık ilköğretimle orta¬ 
öğretimin üç yıllık birinci kademesi zorun¬ 
lu eğitim kapsamındadır. Anaokulundan 
üniversiteye kadar ülkedeki eğitim kurulu¬ 
larının çoğu Eğitim ve Kültür Bakanlığı’na, 
bir kısmı Din İşleri Bakanlığı'na bağlıdır. Ay¬ 
rıca Savunma, İçişleri, Ekonomi ve Sanayi 
bakanlıklarının daha çok yüksek okul sevi¬ 
yesinde okulları bulunmaktadır. 1984-1985 
akademik yılında Eğitim ve Kültür Bakan¬ 
lığı bünyesinde 29.270.000 öğrenci ilko¬ 
kul, 5.342.000 öğrenci ortaokul, 2.733.000 
öğrenci lise, 1.023.000 öğrenci üniversite¬ 
de öğrenim görmekteydi. Aynı akademik 
yılda Din İşleri Bakanlığı'nın sorumluluk 
alanına giren 25.971 medreseye bağlı 
20.834 ilkokulda 3.409.188, 3744 orta¬ 
okulda 469.022, 1393 lisede 131.486 öğ¬ 
renci okumakta olup toplam 4.009.696 öğ¬ 
renci medreselere devam ediyordu. 2001- 
2002 yılı istatistiklerine göre medrese adıy¬ 
la anılan ilk ve ortaöğretim kumrularının 
toplam sayısı 37.362'dir, bu da genel okul 
sayısına göre % 17,6'lık bir orana tekabül 
etmektedir. 1980’li yılların sonlarından iti¬ 
baren ülkede çeşitli vakıf ve dernekler ta¬ 
rafından özel İslâmî okullar açıldı. Hem dinî 
hem sosyal ve fen içerikli derslerin okutul¬ 
duğu, daha çok İngilizce eğitim verilen bu 
okulların medrese ve pesantrenlerden te¬ 
mel farkı bütün derslerin İslâmî bir bakış 
açısına göre öğretilmeye çalışılmasıdır. Gü¬ 


nümüzde ülkede üniversite, enstitü, aka¬ 
demi ve yüksek okul adı altında doksan 
sekiz resmî ve 2000 civarında özel yüksek 
öğretim kurumu vardır. 1990’lı yıllardan iti¬ 
baren bu özel kurumların sayısında hızlı bir 
artış oldu. Çoğunluğu cemiyetler tarafın¬ 
dan açılan kurumların sayısı fazla görün¬ 
mesine rağmen öğrenci sayısı ve okul ka¬ 
pasitesi bakımından resmî kurumlarla he¬ 
men hemen aynı düzeydedir. 2005 yılından 
başlayarak açık üniversite şeklinde yüksek 
öğretim hizmeti verilmektedir. Cakarta'¬ 
daki Endonezya Üniversitesi, Bandung'- 
daki Yüksek Teknoloji Enstitüsü ile Yogya- 
karta'daki Gajah Mada Üniversitesi ülke¬ 
nin en gözde resmî yüksek öğretim ku¬ 
rumlandır. 
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İSKİ Ismaİl Hakki Göksoy 

Malezya. Malezya'da eğitim ve öğretim 
büyük oranda ülkenin eski tarihî tecrübe¬ 


Malezya Teknoloji Üniversitesi Kampüsü - Skudai, Johar 


si ve geçirmiş olduğu sömürge idaresinin 
politikalarıyla şekillenmiştir. 1511 ’de böl¬ 
geye gelen Portekizlileri 1641’de Hollan¬ 
dalIlar takip etti, 1874 yılından itibaren ül¬ 
kenin tamamı İngiliz yönetimine girdi. Do¬ 
layısıyla 1957’de bağımsızlığına kavuşan 
ülkenin bugünkü eğitim sistemi büyük öl¬ 
çüde İngiliz eğitim sisteminin etkisi altın¬ 
da kaldı. Ayrıca Malezya sömürge döne¬ 
minden çok etnikli bir toplum yapısı dev¬ 
raldığından eğitim ve dil her zaman siyasî 
tartışma konuları arasında yer aldı. 2000 
yılı istatistiklerine göre ülkede 23 milyon 
olan nüfusun % 65,1’ini Bumiputera (Ma¬ 
laylar ve diğer yerli topluluklar), % 26'sını 
Çin asıllılar, % 7,7’sini Hint asıllılar oluştur¬ 
maktadır. Nüfusun % 60,4’ü müslüman, 
% 19,2’si Budist, % 9,1 ’i hıristiyan, % 6,3’ü 
Hindu’dur. % 2,6'sı Konfüçyüsçü yahut 
Taoist veya Çin inançlarına mensuptur. 
Malaylar’ın tamamı müslümandır. Çinli- 
ler’in çoğunluğu Budizm'i, geri kalanı Hı¬ 
ristiyanlık, Konfüçyanizm ve diğer Çin 
inançlarını benimsemiştir. Hintliler'in ço¬ 
ğunluğu Hinduizm’e, az bir kısmı Müslü¬ 
manlığa tâbidir. 

Malaylar’da ilk eğitim geleneksel olarak 
mescid ve camilerin yanındaki “surau" de¬ 
nilen mekânlarda verilir. Mescid veya zâ- 
viye tipindeki yerlerde mahallî din hocala¬ 
rı tarafından programsız bir şekilde yapı¬ 
lan bu eğitim, çocuklara Kur’an tilâveti ve 
temel dinî bilgilerin öğretimini esas alan 


en alt seviyedeki bir eğitim faaliyetidir. 
Daha düzenli ve ileri seviyedeki din eğiti¬ 
mi “pondok" adı verilen geleneksel dinî eği¬ 
tim kurumlarında yapılır. Pondoklar yerle¬ 
şim yerlerinde birkaç dönümlük arazi üze¬ 
rinde kurulan, içerisinde mescid ve yurt¬ 
ların yanı sıra hocaların ve yardımcılarının 
kaldığı evlerin yer aldığı bir tür kampüs 
şeklindedir. Bazıları da cami ve mescidle- 
rin veya pondok hocalarının evlerinin yanı 
başında kurulmuştur. Pondoklardaki eği¬ 
tim geleneksel İslâm ilimleriyle sınırlıdır. 
Eğitim dili umumiyetle Arap alfabesiyle 
yazılan Malayca (Câvî) ve Arapça’dır. Pon- 
doklarda Kitab Jâwî denilen Arapça dinî 
metinlerle bunların Malayca tercümesi oku¬ 
tulur. Öğrenciler gruplar halinde bir hoca¬ 
nın etrafında oturur, Kur’an tilâvetini ve 
Arapça gramer kurallarını öğrenir, sonraki 
yıllarda ya Arapça veya Malayca'ya tercüme 
edilen kitaplar okurlar. Tekrara ve ezber¬ 
lemeye dayanan bir metodun takip edildi¬ 
ği pondoklarda eğitimini bitirenlerin bazı¬ 
ları daha ileri seviyede dinî eğitim almak 
üzere Suudi Arabistan ve Mısır gibi ülkele¬ 
re gider. Pondoklar Malezya’da Malay kim¬ 
liğinin ve birliğinin muhafazasında önem¬ 
li rol oynar. Modern eğitim veren okulların 
sayısının fazla olduğu güneydeki Malay 
eyaletlerinde pondoklar daha az öneme 
sahipken özellikle Kelantan, Trengganu ve 
Kedah gibi Kuzey Malay eyaletlerinde da¬ 
ha yaygın ve köklüdür. Güneydeki Cohor 
Sultanlığı, pondokların çoğunu XX. yüzyıl 
başlarından itibaren Batı eğitim sistemi 
uygulayan modern okullara dönüştürme¬ 
ye çalıştığı için bu eyalette geleneksel pon- 
dokların önemi giderek azaldı. Pondoklar, 
Malezya’da XIX. yüzyılın ikinci yarısından 
sonra modern eğitim kurumlan oluşturu- 
luncaya kadar ülkenin yegâne eğitim ku¬ 
rumlan idi. Geleneksel pondok eğitimi gü¬ 
nümüzde hâlâ devam etmekle birlikte ba¬ 
zıları programlarına yeni dersler ilâve ede¬ 
rek modernleşme sürecine girdi veya özel 
dinî okullara dönüştü. 

XX. yüzyılın başlarından itibaren Malez¬ 
ya'da Ortadoğu’da ve özellikle Mısır’daki 
modernist dinî hareketlerin etkisiyle açıl¬ 
maya başlanan medreseler bölgede mo¬ 
dern dinî eğitim kurumlan olarak tanınır. 
Pondokların aksine medreseler belirli bir 
müfredat programı ve sınıf geçme siste¬ 
mi uygulayan, modern araç ve gereçlerle 
donatılmış okullardır. Buralarda klasik dinî 
derslerin yanı sıra Arapça, Malayca, İngiliz¬ 
ce ve sosyal bilimlerle fen bilimleri de oku¬ 
tulur. Medreselerde gençlerin bilinçli bir 
müslüman olarak yetişmesi ve modern bir 
kişilik kazanması hedeflenir; öğrencilerde 
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İslâmiyet’in modern gelişmelerle çatışma¬ 
dığı düşüncesi yerleştirilmeye çalışılır. 1906 
yılında Penang'da kurulan Marsiyye Med¬ 
resesi ile 1908’de kurulan İkbal İslâm Med- 
resesi’nde Mısır medreseleri, 1926’da ku¬ 
rulan İdrîsiyye Kuala Kangsar Medrese¬ 
sinde Mekke'deki medreseler örnek alın¬ 
dı. 1915’te Kelantan'da açılan Muhamme- 
diyye Medresesi İngilizce, Arapça ve Ma¬ 
layca eğitim veren modern bir okuldur. Ba¬ 
tı eğitim ve öğretim tekniklerini benim¬ 
seyen ve çağdaş dinî eğitim veren med¬ 
reselerin sayısı özellikle 1920’li ve 1930’lu 
yıllarda giderek arttı, hatta bazı pondok- 
lar medreselerde uygulanan eğitim usul¬ 
lerini benimsemeye başladı. Sömürge dö¬ 
neminde medreselerden mezun olanların 
bir kısmı İngilizce eğitim veren daha ileri 
seviyedeki sömürge okullarına giderken 
bağımsızlık sonrasında bazı medreseler 
özel ilk ve orta öğretim kurumlarma dö¬ 
nüştürüldü. 

Malezya’da İngiliz sömürge yönetiminin 
yerleşmesiyle birlikte İngilizce eğitim ve¬ 
ren Batı tipi modern eğitim tarzı başladı. 
Sömürge döneminde Batı eğitim sistemi¬ 
ni uygulayan misyoner okullarının yanı sı¬ 
ra zamanla ilk, orta ve lise seviyesinde sö¬ 
mürge okulları açıldı. Ülkedeki en eski İn¬ 
giliz okulu 1816 yılında Penang'da açılan 
Penang Free School’dur. Bunu Malaka’da- 
ki Malaka High School ve Klang Anglo-Chi- 
nese School takip etti. 1823’te Singapur’¬ 
da Raffles İnstitute adıyla bir eğitim mer¬ 
kezi açıldı. Malaylı mahallî liderler ve eş¬ 
rafın çocuklarına İngilizce eğitim vermek 
amacıyla Perak’ta 1878'de ve 1883’te iki 
İngiliz okulu faaliyete geçti. Perak Sulta¬ 
nı İdrîs’in teşvikiyle 1888’de kraliyet sara¬ 
yının bulunduğu Kuala Kangsar’da bir İn¬ 
giliz okulu açıldı, bu okul 1927’de Clifford 
School adını aldı. 1890’da Selangor'da ku¬ 
rulan Raca School dört yıl sonra kapandı. 
1905’te Perak kraliyet ailesi ve diğer Ma- 
laylı eşrafın çocuklarını eğitmek için Kuala 
Kangsar'da Malay College kuruldu. Malay 
edebiyatı, kültürü ve geleneklerinin de oku¬ 
tulduğu bu okuldan mezun olanlar sömür¬ 
ge idaresinde görev alıyordu. Malaylı öğ¬ 
retmenleri eğitmek üzere daha sonra Pe¬ 
rak’ta Sultan İdris Training College açıldı. 
Diğer Malay eyaletlerine göre İngiliz eği¬ 
tim sistemine Perak ve Selangor’da daha 
fazla ilgi gösterilmekteydi. Sömürge bü¬ 
rokrasisi için giderek artan eğitimli yerli 
eleman ihtiyacını karşılamak amacıyla İn- 
gilizler, Malaylı eşrafın çocuklarına burs 
vererek eğitime katılmalarını teşvik etti. 
Selangor’da Victoria İnstitute, Perak'ta Tâi- 
ping Central School (daha sonra King VII. 


Edward School), Negeri Sembilan’da Sa- 
int Paul's School adıyla yeni okullar açıldı. 
İngiliz sömürge döneminde Malaylı müs- 
lüman halkın eğitimi daha çok aristokra¬ 
tik sınıflara mensup ailelerin çocuklarıyla 
sınırlı kaldı. İngiliz sömürge idaresi Ma¬ 
laylar arasında okuma yazmayı geliştirme¬ 
ye fazla ilgi göstermezken Malaylı aileler 
de çocuklarının eğitimini geliştirmede pek 
istekli değildi. Erkekler toprakta çalıştırı¬ 
lıyor, kız çocuklarının eğitimi ise gereksiz 
görülüyordu. İngiliz sömürge okullarında 
genellikle yabancı öğretmenler ders verdi¬ 
ğinden Malay kültüründen uzak olan bu 
okullar mahallî halk tarafından fazla itibar 
görmüyordu. Malaylar’ın çoğu, Hıristiyan¬ 
lığa veya Budizm’e ait değer ve inançların 
etkisi altında kalmaması için çocuklarını 
pondoklara göndermeyi tercih ediyordu. 

İngiliz sömürge döneminde ülkeye ge¬ 
lip yerleşen Çin asıllıların eğitimi uzun sü¬ 
re Çinli toplulukların elinde devam etti. 
Çinli bir liderin veya ailenin denetiminde 
faaliyet gösteren Çin okullarında önceleri 
Çin’de olduğu gibi Konfüçyüs klasiklerine 
dayanan dinî eğitim verilmekteydi. Dola¬ 
yısıyla bu okullar, XIX. yüzyılın sonlarına 
kadar Çin'deki siyasal, sosyal ve entelek¬ 
tüel gelişmelerin etkisi altında kaldı. İn- 
gilizler daha sonra Malezya'daki Çin okul¬ 
larını sıkı denetim altına aldı ve müfredat¬ 
lara müdahale etti. Çin'den gelecek öğ¬ 
retmenlere sınırlamalar koyarken mevcut 
Çinli öğretmenleri kurslara tâbi tuttu. Çin¬ 
ce'nin Mandarin lehçesinde eğitim veren 
Çin okullarının hepsi ilköğretim seviyesin¬ 


deydi. 1919'da sadece Singapur’daki bir 
okulda orta öğretim seviyesinde Çince eği¬ 
tim yapılmaktaydı. Sömürge idaresinde gö¬ 
rev almak isteyen Çinliler, İngiliz okulları¬ 
na gitmeyi tercih ediyordu. Hint kökenli¬ 
lerin kendi denetimlerinde dört çeşit oku¬ 
lu bulunmaktaydı. İlki, hükümet tarafın¬ 
dan desteklenen ve sayıları az olan şehir 
merkezlerindeki Hint okulları olup 1949’- 
da bunlardan yirmi altı okul vardı. Zengin 
mâlikâne sahipleri tarafından açılan okul¬ 
lar en yaygın olanlardı. Ayrıca dinî grup¬ 
lar ve misyoner teşkilâtlarıyla yerel komi¬ 
telerin açtığı okullar mevcuttu. Genellikle 
Tamilce, kısmen İngilizce eğitim veren bu 
okulların tamamı ilkokul seviyesinde olup 
müfredat programları Hindistan merkez¬ 
li idi. Daha yüksek eğitim almak isteyen 
Hint asıllılar ülkedeki İngiliz kolejlerine gi¬ 
diyordu. İngilizler, her etnik gruba kendi 
ana dilinde eğitim verme imkânı sağladı¬ 
ğından sömürge döneminde ülkede za¬ 
manla çok farklı okullar oluştu. Yerel yö¬ 
netimlerin, hayır kurumlarının, dinî ve et¬ 
nik toplulukların malî katkıları okul bütçe¬ 
lerinin önemli bölümünü oluşturmaktay¬ 
dı. Sömürge döneminde Malaylar ve Hint¬ 
liler için eğitimdeki temel amaç okuma 
yazmayı öğrenmek, Çinliler için daha çok 
Çin ile kültürel bağlarını sağlamlaştırmak, 
İngilizler için Cambridge deniz aşırı serti¬ 
fikasını kazanmaktı. Devlet idaresinde gö¬ 
rev almak isteyenler İngilizce eğitim veren 
sömürge okullarına gitmeyi tercih ediyordu. 

Sömürge bürokrasisinin genişlemesiy¬ 
le birlikte 1920’li ve 1930’lu yıllarda İngi- 
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liz eğitim sisteminde ticaret, tarım, teknik 
ve idarecilikle ilgili kolejler açılmaya baş¬ 
landı; 1926'da Federal Trade School, Ser- 
dang'da Agricultural College, 1931 ’de Tech- 
nical College gibi okullar kuruldu. Belirli 
bir etnik gruba yönelik olarak açılan mes¬ 
lek okullarında eğitim tamamen etnik te¬ 
melli ve kendi ana dillerinde iken İngiliz¬ 
ce eğitim veren okullarda karma eğitim 
yapılmakta; Malaylı, Çinli, Hintli ve Avru¬ 
palI öğrenciler beraber eğitim görmek¬ 
teydi. Öğrenciler bu şekilde sömürge yö¬ 
netiminin olumsuz etkilerini görebiliyor, 
farklı kültür ve değer yargılarını birlikte 
yaşama tecrübesine sahip oluyordu. An¬ 
cak İngiliz eğitim sistemini takip eden Ma- 
laylı öğrencilerin oranı diğer etnik grupla¬ 
ra göre daha azdı. İngiliz yönetimi ve eği¬ 
tim sisteminin ülkedeki diğer bir etkisi de 
alfabe değişikliğinde görüldü. XX. yüzyıl 
başlarından itibaren Rûmî adı verilen La¬ 
tin alfabesinde yazılmış Malay klasikleri¬ 
nin okul müfredatlarına girmesi ve Latin 
alfabesinde dergi, gazete ve kitap bası¬ 
mının yaygınlaşmasıyla birlikte Câvî de¬ 
nilen Arap alfabesinin kullanımı zamanla 
azaldı. Pondoklar ve kısmen medreseler 
gibi eğitim kurumlarında Arap alfabesinin 
kullanımı devam etmekle beraber İngiliz 
eğitiminin ve yayıncılığın gelişmesine pa¬ 
ralel olarak ülkede Latin alfabesine geçiş 
hızlandı. 

1957’de bağımsızlığın kazanılmasının ar¬ 
dından eğitim ve dil sürekli siyasal ve et¬ 
nik tartışma konularından birini oluştur¬ 
du. Federal hükümet, eğitime büyük önem 
vermeye ve ders programlarını yeniden 
düzenleyerek eğitim sistemini millîleştir¬ 
meye çalıştı. Öğretmen yetiştirmek ve Ma¬ 
layca'nın millî dil olarak kullanımını yay¬ 
gınlaştırmak amacıyla uygulamalar baş¬ 
lattı. Özellikle 1960'lardaki etnik çatışma¬ 
lardan sonra millî kimliğin oluşturulması, 
millî birliğin korunması ve ülkenin kalkın¬ 
ması için ihtiyaç duyulan eğitimli insan gü¬ 
cünün geliştirilmesinde eğitim önemli bir 
araç olarak görüldü. Devletin eğitim ve dil 
politikaları hükümetler tarafından strate¬ 
jik ve hassas konular şeklinde dikkate alın¬ 
maya başlandı. Etnik grupları MalezyalI 
kimliği altında millî bir topluma dönüştür¬ 
mekte eğitimi önemli bir araç olarak de¬ 
ğerlendiren hükümet 1967’de Malayca’yı 
ülkenin tek resmî dili kabul etti. 1970 yı¬ 
lındaki yeni millî eğitim politikası da Ma¬ 
layca'nın bütün devlet okullarında kulla¬ 
nımını zorunlu hale getirdi. Ancak bu uy¬ 
gulama, resmî eğitim müfredatının yanı 
sıra Çin ve Hint asıllıların kendi dillerini kul¬ 
lanabildikleri ve kültürel değerlerini akta¬ 
rabildikleri özel okullar açmasına yol açtı. 


Malaylarîn eğitim seviyesini yükseltmek 
için hükümet önemli tedbirler aldı. Zorun¬ 
lu eğitimin ülke çapında yaygınlaştırılma- 
sıyla birlikte daha fazla Malaylı çocuk res¬ 
mî devlet okullarına veya dinî eğitime ağır¬ 
lık veren kurumlara gitmeye başladı. Ba¬ 
ğımsızlık sonrasında en az on beş Malaylı 
müslüman öğrencinin bulunduğu bir okul¬ 
da maaşı eyalet hükümetleri tarafından 
karşılanan bir müslüman din bilgisi öğret¬ 
meninin tayini gerekli kılındı. İlk öğrenim¬ 
lerini Malayca ve kısmen Arapça eğitim 
veren kurumlarda tamamlayan öğrenciler 
için eyaletlerdeki yerel yöneticiler ve ule¬ 
mâ meclisleri din eğitimi ağırlıklı orta öğ¬ 
retim kurumlan açtı. Federal hükümet de 
bir taraftan laik eğitim veren okulların, di¬ 
ğer taraftan dinî eğitimin ve İslâmî araş¬ 
tırmaların yapıldığı eğitim kurumlarının 
sayısını arttırmaya çalıştı. Daha önce ken¬ 
dilerine engel çıkarılan Malay kökenli öğ¬ 
rencilerin mühendislik, tıp, ekonomi ve di¬ 
ğer bilim dallarının okutulduğu bölümle¬ 
re girmelerini teşvik etti. 

Başlangıçta seçmeli olarak okutulan din 
dersleri 1979 yılından itibaren bütün ilk 
ve orta dereceli devlet okullarında zorun¬ 
lu hale getirildi. Din dersleri normal okul 
saatleri içinde ve Malay dilinde verilmek¬ 
tedir. Müslüman olmayan öğrenciler ken¬ 
di inançlarındaki din derslerini veya moral 
dersini almakla yükümlüdür. Ayrıca 1997’- 
den itibaren ülkedeki bütün devlet ve özel 
yüksek öğretim kurumlarında İslâm me¬ 
deniyeti adıyla zorunlu bir dersin okutul¬ 
ması kararlaştırıldı, ancak bu karar Çinli- 
ler'in ve gayri müslim kesimlerin şiddetli 
tepkisiyle karşılaştı. İlk, orta ve lise sevi¬ 
yesindeki din dersleri genellikle İslâm dini 
ve esaslarının öğretimiyle sınırlı kalırken 
yüksek öğretim kurumlarında İslâm me¬ 
deniyeti dersi daha akademik seviyede 
okutulmaktadır. Günümüzde Malezya ilk, 
orta ve yüksek öğretim olmak üzere üç 
aşamalı bir eğitim sistemine geçti. Bazı 
ilköğretim okullarında eğitim dili Malay¬ 
ca iken bir kısmında Çince veya Tamilce’- 
dir. Resmî orta öğretim okullarında eği¬ 
tim dili yalnız Malayca’dır. Özel orta öğre¬ 
tim kurumlarının bir kısmı Çince eğitim 
veren Çin okullarıdır. Hem ilköğretim hem 
de orta öğretimde yabancı dil olarak İngi¬ 
lizce zorunlu dersler arasında yer alır. Ülke¬ 
deki ilk ve orta dereceli özel okulların ço¬ 
ğunluğunu Çin okulları oluşturur. Bunlar, 
Eğitim Bakanlığı’nın denetim ve gözeti¬ 
mi altında kendi İdarî kurallarını ve eği¬ 
tim müfredatlarını uygularlar. 

Malezya’da müslüman toplumun açtı¬ 
ğı, Sekolah Ağama Rakyat adıyla bilinen 


özel dinî okulların programı eyaletten eya¬ 
lete farklılık göstermekle birlikte genel kül¬ 
tür derslerinin yanı sıra Kur'an, tefsir, ha¬ 
dis, siyer, Arapça, ahlâk, hat, ferâiz, usû- 
lü’d-dîn vb. dersler okutulmaktadır. Ayrı¬ 
ca eyaletlerdeki dinî konseyler tarafından 
yönetilen dinî okullar vardır. Eğitim Ba- 
kanlığı’nın yönettiği dinî okullar ise Seko¬ 
lah Ağama Negeri ve Sekolah Menengah 
Ağama adlarıyla anılır. Bunlar İslâm din 
eğitimi ağırlıklı olmak üzere millî okul sis¬ 
temini takip ettiğinden mezunlarının üni¬ 
versiteye girebilmesi daha kolaydır ve bu 
sebeple sayıları giderek artmaktadır. Bu 
okullarda temel dinî derslerin yanı sıra 
Malayca, İngilizce ve kültür dersleri oku¬ 
tulmaktadır. Özel dinî okulların sayısı, res¬ 
mî nitelikli dinî okullarla eyaletlerdeki dinî 
konseylerin yönetimi altındaki dinî okul¬ 
ların sayısına göre daha azdır. Din eğitimi 
ağırlıklı bütün okullarda okuyan öğrenci¬ 
lerin ilköğretim ve orta öğretimi bitirme 
sınavlarına girme hakları vardır. Bu okul¬ 
ları bitirenlerin önemli bir kısmı Malezya 
üniversitelerindeki dinî ilimlerle ilgili bö¬ 
lümlere girerken bazıları Ortadoğu Arap 
ülkelerine gitmektedir. Ülkede ayrıca din 
görevlisi (imam) yetiştirmek için Ma’hedü 
tahfîz adı verilen orta ve yüksek öğrenim 
seviyesinde otuz bir eğitim kurumu bu¬ 
lunmaktadır. 2000'li yılların başından iti¬ 
baren hükümet farklı etnik gruplar ara¬ 
sındaki etkileşimi ve sosyal dayanışmayı 
geliştirmek amacıyla “vizyon okullar" (Se¬ 
kolah VVavvasan / Vision School) adıyla yeni 
karma okullar açmaya başlamış olup halen 
bunların sayısı beştir. Ülkede yüksek öğ¬ 
retim alanında 1960Tı yıllara kadar sade¬ 
ce Malaya Üniversitesi adıyla bir tek üni¬ 
versite bulunmaktaydı. 1949’da kurulan bu 
üniversitenin bazı birimleri Singapur'da idi. 
Malay kökenlilere yüksek öğrenimde da¬ 
ha fazla fırsat sağlamak amacıyla hükü¬ 
met 1969 yılında Malezya Fen Üniversite- 
si’ni, 1970’te Malezya Teknoloji Üniversite- 
si’ni kurdu. Daha önce Singapur’da kuru¬ 
lan Malaya Üniversitesi de Singapur’un ül¬ 
keden ayrılmasıyla birlikte Kuala Lumpur’a 
taşındı. 

Günümüzde devlet üniversitesi ve yük¬ 
sek öğretim kurumlarının sayısı yirmi ka¬ 
dar olup Malaya Üniversitesi ile Malezya 
Fen Üniversitesi bunların en önde gelen¬ 
leridir. Yirmi dört özel üniversite, bir açık 
öğretim üniversitesi, sayıları 600'ü aşan 
özel üniversite koleji veya diploma ve de¬ 
rece veren bağımsız kolejler vardır. Ayrıca 
meslek yüksek okulları diye bilinen poli- 
tekniklerle kilise ve misyoner teşkilâtları¬ 
na ait yüksek okullar açılmıştır. Devlet 
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TÂLİM ve TERBİYE 



üniversitelerinde eğitim dili Malayca, 
özel üniversiteler ve kolejlerde genellikle 
İngilizce'dir. Yüksek öğretim seviyesinde¬ 
ki bazı özel Çin kolejlerinde Çince eğitim 
verilmektedir. Devlet üniversitelerinin ya¬ 
nı sıra hükümet 199S yılından itibaren 
kalifiye insan gücünün sayısını arttırmak 
amacıyla özel kolejlerin eğitim faaliyetle¬ 
rine destek vermeye başladı. Ayrıca 1997- 
de özel yüksek öğretimin standartlarını, 
öğretim kadrosunun yeterliliklerini, eğiti¬ 
min kalitesini yükseltmeyi ve özel yüksek 
öğretimi yönlendirmeyi amaçlayan Millî 
Akreditasyon Kurulu oluşturuldu. 

Yüksek öğretim seviyesindeki dinî eği¬ 
tim ve İslâmî araştırmalar üniversitelerin 
bünyesinde fakülte ve bölümlerde, ayrıca 
bağımsız olarak açılan resmî ve özel yük¬ 
sek öğretim kurumlarında yapılmaktadır. 
1959’da Malaya Üniversitesi’nde İslâmî 
Araştırmalar Bölümü, 1970’te Malezya Mil¬ 
lî Üniversitesi’nde İslâm Araştırmaları Fa¬ 
kültesi açıldı. Daha sonra Malaya Üniver- 
sitesi’ne bağlı İlâhiyat, Usûlüddin ve İslâ¬ 
mî Eğitim fakülteleri kurulurken 1980'de 
Trengganu’da Sultan Zeynelâbidîn İslâm 
Üniversitesi açıldı. Bu üniversitede İslâmî 
ilimlere ait bölümler yanında İslâm ağır¬ 
lıklı uluslararası ilişkiler, ekonomi ve yöne¬ 
timle ilgili bölümler bulunmaktadır. Malez¬ 
ya Millî Üniversitesi içinde İslâm Araştır¬ 
maları Akademisi adıyla ayrı bir birim ku¬ 
rularak bünyesinde Şeriat ve Usûlüddin fa¬ 
külteleri oluşturuldu. İlk defa Malaya Üni¬ 
versitesi ile Malezya Millî Üniversitesi bün¬ 
yesinde açılan dinî ilimler ve İslâmî araş¬ 
tırmalarla ilgili programlar daha sonra hu¬ 
kuk, usûlüddin, Arap dili, İslâm medeniye¬ 
ti, Kur’an ve Sünnet, davet gibi isimler ta¬ 
şıyan bölüm veya fakültelerde uygulamaya 
kondu. Ayrıca 1983 yılında Kuala Lumpur’- 
da bazı İslâm ülkelerinin desteğiyle Malez¬ 
ya Uluslararası İslâm Üniversitesi kuruldu. 
Türkiye dahil İslâm Konferansı Teşkilâtı’na 
üye bazı ülkelerin Malezya’daki büyükelçi¬ 
leri üniversitenin mütevelli heyeti üyeleri 


Malezya'da 
Teknoloji 
Üniversitesi 
bünyesinde 
temel bilimlerin 
okutulduğu 
İbn Sînâ 
Enstitüsü 

arasındadır. İslâmî değerleri ve prensiple¬ 
ri bütün disiplinlere entegre etmeyi ve bil¬ 
ginin İslâmîleştirilmesini hedefleyen bir 
öğretim programı sunmayı amaç edinen 
üniversite kısa sürede İslâm dünyasından 
çok sayıda öğrenci ve öğretim kadrosu 
çekmeyi başardı. Eğitim dili İngilizce ve 
Arapça olan bu üniversite gayri müslim öğ¬ 
rencilere de açık olup günümüzde İlâhiyat, 
Fen, Edebiyat, Mühendislik, Flukuk, Tıp, 
Eczacılık, Diş, Hemşirelik, Eğitim, Ekono¬ 
mi, Mimarlık ve Güzel Sanatlar olmak üze¬ 
re on dört fakültesi vardır. 

Yakın dönemlerde Malezya'da eğitimle 
ilgili iki önemli tartışma cereyan etti. Bun¬ 
lardan ilki, hükümet aleyhtarı propagan¬ 
da yaptığı ve eğitim faaliyetinde başarısız 
olduğu gerekçesiyle Sekolah Ağama Flah- 
yat tipindeki özel dinî okullara 2002 yılın¬ 
dan itibaren devlet bütçesinden malî des¬ 
teğin kesilmesidir. Ancak bu uygulama İs- 
lâmcı muhalefet partisinin şiddetli tep¬ 
kisine uğradı. Diğeri de küresel bir çağda 
Malezyalılar’ın yeni teknolojik gelişmeleri 
takip edebilmelerini kolaylaştırmak ama¬ 
cıyla matematik ve fen derslerinin bütün 
devlet okullarında İngilizce olarak okutul¬ 
ması zorunluluğunun getirilmesidir. Bu uy¬ 
gulama da hem Malaylı hem Çinli bazı ke¬ 
simler tarafından eleştirildi. Buna rağmen 
2008 yılından itibaren matematik ve fen 
derslerinin sınavlarının İngilizce yapılması 
kararlaştırıldı. Son yıllarda Malezya’da pa¬ 
zar ekonomisine duyarlı ve dışa açık bir 
eğitim politikası geliştirilmekte olup İngil¬ 
tere, Avustralya ve Singapur'daki bazı üni¬ 
versiteler ülkede şubeler açarak yüksek 
öğretim faaliyetine başladılar. 
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TALÎMİYYE 

( 4a*JUxJI ) 

Nasların, dolayısıyla dinî gerçeklerin 
sadece masum imamın 
öğretimiyle bilinebileceğini 
ileri süren îsmâiliyye’ye 
verilen adlardan biri. 

Sözlükte “bilmek, bir şeyin mahiyetine 
vâkıf olmak” anlamındaki ilm kökünden 
türeyen ta’lîm “bir şeyi başkasına öğret¬ 
mek” demektir. Bundan gelen ta’lîmiyye 
ise dinî gerçeklerin sadece mâsum imam¬ 
ların öğretmesiyle bilinebileceğini iddia 
eden grupları ifade eder. Mezhepler tari¬ 
hinde nasların bâtınî mânalarını benim¬ 
semeleri sebebiyle Bâtıniyye, yedili devir 
sistemini kabul ettikleri için Seb’iyye, İbâ- 
hîliğe meylettikleri için İbâhiyye gibi nite¬ 
lemelerle anılan İsmâiliyye fırkası insanla¬ 
rın ileri sürecekleri görüşlerin birbirinden 
farklı, hatta zıt olabileceğini, bu sebeple 
dinî metin ve gerçeklerin ancak mâsum 
imam tarafından öğretilmesi suretiyle öğ¬ 
renilip uygulanabileceğini söylemiş, bu se¬ 
beple Ta’lîmiyye’nin yanı sıra Mezhebü’t- 
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ta'lîm ve Ehlü’t- ta'lîm diye de anılmıştır. 
Özellikle Doğu İslâm dünyasında yaygın bir 
ekol olan İsmâiliyye’ye nisbet edilen Ta'lî- 
miyye ismi büyük ihtimalle ilk defa Gaz- 
zâlî'nin eserlerinde yer almıştır ( Fedâ’ihu’l- 
Bâtıniyye, s. 11, 17). Gazzâlî kendi döne¬ 
minde hakikati arayanları kelâmcılar, fel¬ 
sefeciler, tâlim ehli ve mutasavvıflar şek¬ 
linde dört kısma ayırmış, özellikle TaTîmiy- 
ye’nin çözülmesi zor meselelerinin bulun¬ 
duğunu belirterek düşüncelerinin tutar¬ 
sızlığını ortaya koymuştur (el-Münkız, s. 
52- 61) Şehristânî’ye göre ise İsmâilîler, 
Horasan bölgesinde TaTîmiyye ismiyle anıl¬ 
mıştır ( el-Milel , 1, 192). 

Tâlim düşüncesinin İsmâiliyye'de ortaya 
çıkması ve geliştirilmesi genellikle Haşan 
Sabbâh'a nisbet edilmektedir. Haşan Sab- 
bâh yeni bir sistem olarak “ed-da‘vetü’l- 
cedîde" adıyla Nizârî İsmâiliyye’nin pren¬ 
siplerini vazetmiş, Allah'ın akıl ve istidlâl 
yoluyla değil ancak mâsum imamın öğret¬ 
mesiyle bilineceğini ileri sürmüş, takipçile¬ 
ri de bunun gelişmesine yardımcı olmuş¬ 
tur. Şehristânî'nin Haşan Sabbâh'a atfen 
naklettiğine göre Allah'ın bilinmesi konu¬ 
sunda zâhir ulemâsının yapacakları açık¬ 
lamalar iki ihtimal taşır. Allah ya öğretici¬ 
ye ihtiyaç duymadan sadece aklî istidlâl ile 
ya da bir öğreticinin öğretmesiyle biline¬ 
bilir. Birinci ihtimale göre başkasının istid- 
lâlini reddetme imkânı yoktur, çünkü onu 
reddetmek bir tür öğretme eylemidir. Şu 
halde sadece öğretim (tâlim) yöntemi isa¬ 
betlidir. Haşan Sabbâh'a göre hakkın alâ¬ 
meti birlik, bâtılın alâmeti çokluktur. Bir¬ 
lik yalnız imamın öğretmesiyle sağlanabi¬ 
lir, çokluk ise insanların re'y ve görüşlerin¬ 
den kaynaklanır. Tevhidin gerçekleşebil¬ 
mesi için nübüvvetle, nübüvvetin gerçek¬ 
leşebilmesi için imâmetle birlikte bulun¬ 
ması gerekir. İmâmet kurumunun başın¬ 
da bulunan mâsum imam ise bütün ger¬ 
çeklerin öğreticisidir (a.g.e., 1, 195-198). 

İsmâiliyye’yi tâlim fikrine yönlendiren 
düşünce nasların zâhir ve bâtınının bulun¬ 
duğu iddiasına dayanır. Bâtıniyye'ye göre 
aklî istidlâl yoluyla hakkın bilinememesi- 
nin asıl sebebi nasların sadece zâhiriyle ye- 
tinilmesidir. Halbuki asıl amaçlanan şey 
gizli ve bâtınî mâna olup bunu da sadece 
imam bilebilir. Felsefe tarihinde ele alman 
düşünce sistemlerine göre bilgi, büyük ço¬ 
ğunlukla duyuların yanı sıra onları düzen¬ 
leyen aklî düşünce ve istidlâlden kaynak¬ 
lanır. Kutsal metin ve haberlere dayanan 
dinî düşüncede ise bu metinlerin ve ha¬ 
berlerin anlaşılıp yorumlanması konusun¬ 
da kaçınılmaz şekilde akla başvurulmuş, 
İslâm dininde özellikle âlimlerin taklide 


sapmadan elden gelen gayreti sarfetme- 
leri istenmiştir. Mâsum imam iddiasına 
gelince bunu ileri süren Bâtıniyye konuy¬ 
la ilgili olarak hiçbir objektif delile sahip 
değildir. Esasen İslâm tarihinin daha çok 
kriz dönemlerine rastlayan bu sofist telak¬ 
kiye ilgi gösterenlerin sayısı çok az olmuş¬ 
tur. 
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H Mustafa Öz 


TALIMU’l-MUTEALLİM 

(pjLaoJi pjJ» ) 

Burhâneddin ez-Zernûcî’nin 

(ö. 593/1196) 

eğitim ve öğretime dair eseri 
(bk. ZERNÛCÎ). 


TALİP 

( ) 

Hadis öğrenmeye yeni başlayan, 
kendini hadis öğrenimine veren 
kimse anlamında bir terim 
(bk. MUHADDİS). 


TALİP 

( ) 

Bir tarikata girmek isteyen 
kişi anlamında tasavvuf terimi 
(bk. SÜLÜK). 


TALK b. ALI 

( 1 ^= 3 ^ ) 

Ebû Alî Talk b. Alî (Sümâme) 
b. Talk es-Sühaymî 
el-Hanefî el-Yemâmî 

Sahâbî. 


Hicaz bölgesinin doğusunda Yemâme’- 
de yaşayan Benî Hanîfe kabilesine men¬ 
suptur. Hicretin ilk yılında (622) kabilesin¬ 
den Selmâ b. Hanzale es-Sühaymî baş¬ 
kanlığındaki bir heyetle Medine’ye geldi. 
Kafilede aynı kabileden Müseylimetülkez- 
zâb da vardı. Remle bint Hâris el-Ensâriy- 
ye'nin evinde misafir kalan heyettekiler, 
Müseylime’yi Medine dışında eşyalarının 


başında bırakarak Hz. Peygamber’in hu¬ 
zuruna çıktılar ve müslüman oldular. Me¬ 
dine’de kaldıkları sürece Kur’an ve dinî 
bilgiler öğrendiler. Harç karma işinde us¬ 
ta olan Talk b. Ali o sıralarda inşa edil¬ 
mekte olan Mescid-i Nebevî’nin yapımın¬ 
da çalıştı. Resûluliah da, “Şu Hanefî ger¬ 
çekten harç ustasıymış" diyerek onu tak¬ 
dir etti. Medine’de bir müddet kalan he¬ 
yeti Resûl-i Ekrem hediyelerle memleke¬ 
tine uğurladı. 

Talk b. Ali’nin anlattığına göre. Benî Ha¬ 
nîfe heyeti Resûlullah’a memleketlerinde 
bir kilise bulunduğunu söylemiş, ayrıca 
kendisinden bir miktar abdest suyu ver¬ 
mesini istemişti. Resûl-i Ekrem abdest al¬ 
dıktan sonra artan suyu bir kırbanın içine 
dökerek onlara verdi ve memleketlerine 
vardıklarında kiliseyi yıkmalarını, yerine bu 
suyu serperek oraya bir mescid yapma¬ 
larını istedi. Heyettekiler memleketlerinin 
uzak, havanın da çok sıcak olduğunu, ora¬ 
ya varıncaya kadar bu suyun buharlaşaca¬ 
ğını söyleyince Hz. Peygamber kırbaya su 
ilâve etmelerini tembih etti. Bunlar Yemâ- 
me'ye döndükleri zaman kiliseyi yıktılar, 
yerine abdest suyunu serperek orada bir 
mescid inşa ettiler. Bu mescidde Talk b. 
Ali ezan okudu. Yine Talk b. Ali'nin belirt¬ 
tiğine göre kilisenin rahibi ezanı işitince 
onun hak söz ve gerçek çağrı olduğunu 
belirterek oradan ayrıldı, bir daha da geri 
dönmedi (Nesâî, “Mesâcid”, 11). Resûlul- 
lah'ın yanında bulunduğu sırada Talk b. 
Ali’yi bir akrebin soktuğu, Hz. Peygam¬ 
ber’in ona okuyup akrebin soktuğu yeri 
eliyle meshettiği zikredilmiştir (İbn Ha- 
cer, el-İşâbe, V, 563). Talk b. Ali’den oğlu 
Kays, kızı Halde (Hâlide), Abdurrahman b. 
Ali b. Şeybân ve Abdullah b. Bedr hadis 
nakletmiştir. Talk’ın rivayetleri Abdürrez- 
zâk b. Hemmâm, Ebû Bekir İbn Ebû Şey- 
be, Ahmed b. Hanbel, İbn Mâce, Ebû Dâ- 
vûd, Tirmizî, İbn Huzeyme ve İbn Hibbân 
gibi ilk dönem muhaddislerinin kitapların¬ 
da yer almış olup bunları Ahmed b. Han¬ 
bel el-Müsned'mde (IV, 22-23); Taberânî 
ise el-Mu c cemü'l-kebîr"mde (VIII, 330- 
338) toplamıştır. 
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TALMUD 

Yahudi sözlü geleneğinin 

ve Rabbani hukukunun temel eseri. 

Talmud “1-m-d" kökünden gelen “çalış¬ 
ma, öğrenme, öğretim” mânasında İbrâ- 
nîce bir kelimedir. Aynı kökten türeyen 
talmid (Ar. tilmîz) “öğrenci” anlamında¬ 
dır. Yahudi geleneğinde Tevrat’ın yorumu 
olarak görülen Talmud hukukî, etik, feise- 
fî-teolojik ve tarihî konular üzerine “rabbi / 
rabban” diye anılan yahudi din âlimleri ta¬ 
rafından yapılmış (m.s. II-V1. yüzyıllar) tar¬ 
tışma ve yorumlardan meydana gelen öğ¬ 
retiyi ifade eder. Mişna ve Gemara adlı iki 
bölümden oluşur. Tanah’tan (Ahd-i Atık) 
sonra en kutsal yahudi metni kabul edi¬ 
len Talmud, Tevrat ve diğer Ahd-i Atîk bö¬ 
lümleri üzerine tefsir mahiyetindeki Mid- 
raş metinleriyle birlikte Rabbânî literatü¬ 
rü teşkil eder. 

Rabbânî gelenekteki inanışa göre Tan¬ 
rı, Sînâ dağında Hz. Mûsâ'ya yazılı Tevrat’ın 
(Torah şe-bikhtav) yanı sıra onun açıklama¬ 
sı niteliğindeki sözlü Tevrat'ı da (Torah şe- 
be’al pe) vermiş, bu Tevrat şifahî yolla Mû- 
sâ’dan Yeşu'ya, ardından sırasıyla İsrâilo- 
ğulları’nın ileri gelenlerine (hâkimler), pey¬ 
gamberlere, büyük meclis üyelerine, yazı¬ 
cılara, nihayet yahudi din âlimlerine akta¬ 
rılmış (Pirke Aboth, 1/1), milâttan sonra 
lll-Vil. yüzyıllar arasında bu âlimler tara¬ 
fından Mişna, Tosefta ve Talmud metinle¬ 
rini oluşturacak biçimde derlenmiştir. Tev¬ 
rat’ta Tanrı’nın Sînâ dağında Mûsâ’ya hi¬ 
taben söylediği, “Taş levhaları ve yazdığım 
şeriat ve emirleri öğretmek için sana ve¬ 
receğim” ifadesinde geçen (Çıkış, 24/12) 
“taş levhalar”, "şeriat”, “emirler” ve "öğret¬ 
mek" lafızları sırasıyla on emir, Tevrat ki¬ 
tabı, Mişna ve Gemara şeklinde anlaşıl¬ 
mıştır (Berakoth, 5 a ). Bu Ortodoks inanca 
karşılık Ortodoks dışı yahudi ilim çevrele¬ 
rinde ikili Tevrat şeklindeki anlayışın, rakip 
din olarak yükselen Hıristiyanlığın yahu- 
dilere yönelttiği kutsal metnin anlamını 
tahrif etme suçlaması karşısında Talmud 
öğretisi içinde ortaya çıkmış bir mit oldu¬ 
ğu görüşü ileri sürülmüştür (Neusner, Con- 
temporary Jeıvish Religious Thought, s. 
674-675). Tevrat kelimesi, Yahudiiik’teki 
geniş kapsamlı kullanımına paralel şekilde 
İslâm geleneğinde de bütün yahudi dinî 
metinlerini, yani başta Mişna ve Talmud 
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olmak üzere bütün sözlü geleneği kapsa¬ 
yacak biçimde kullanılmıştır. Ayrıca müs- 
lüman âlimler arasında, Kur’ân-ı Kerîm'- 
de bahsi geçen Tevrat’la ilgili tahrifin onun 
tefsiri olan Mişna’yla ilgili olduğunu, Hz. 
Mûsâ'nın yazdığı Mişna’nın yahudi âlimle¬ 
ri tarafından kendi sözlerini kattıkları Tal¬ 
mud yoluyla bozulduğunu ileri sürenler ol¬ 
muştur (bk. TAHRİF; TEVRAT). 

Sözlü gelenek veya yorum geleneği ilk 
defa, İkinci Mâbed döneminde (m.ö. II. yüz¬ 
yıl) ortaya çıkan üç büyük yahudi mezhe¬ 
binden âlimlerin ağırlıkta olduğu Rabbânî 
Yahudiliğin öncüleri konumundaki Ferîsî- 
ler tarafından geliştirilirken Sadûkiler diye 
bilinen, daha ziyade din adamı (kohen) sı¬ 
nıfının oluşturduğu grup tarafından red¬ 
dedilmiştir. İslâm döneminde (VIII-IX. yüz¬ 
yıllar) bugünkü Irak’ta Talmud Yahudiliği’- 
ne karşı bir mezhep biçiminde ortaya çı¬ 
kan, ancak kökeni çok daha önceye giden 
Karâîler, Tevrat'ın basit yorumunu kabul 
ederken Tevrat’ın lafzî mânasını aşan yo¬ 
rum tekniğini ve bu tekniğe dayanarak 
oluşturulan Talmud’un vahiy ve otorite ol¬ 
ma özelliğini kabul etmemiş, bu anlamda 
sadece yazılı Tevrat'ı esas alıp Rabbânî Ya- 
hudilik'ten ayrılmıştır. Rabbânî otoriteyi ve 
sözlü geleneği reddeden gruplara Talmud’- 
da da atıf yapılmıştır (Sanhedrin, 99 b ). 

Rabbânî literatürde, Hz. Mûsâ’ya yazılı 
Tevrat’ın yanında onun tam mânasını or¬ 
taya koymak üzere sözlü Tevrat’ın verildiği 
şeklindeki inancı desteklemek için Tevrat’¬ 
ta yer alan bazı muğlak ve çelişkili ifadele¬ 
rin yahut Tevrat'ta yer almadığı halde ken¬ 
disine atıf yapılan birtakım açıklamaların 
varlığına dikkat çekilmiştir (meselâ bk. Tes- 
niye, 16/3-4,8, 12/21; Levililer, 16/31). Yine 
Tesniye kitabında yer alan, “0 göklerde de¬ 
ğil ... Tanrı’nın sözü size çok yakındır; uy¬ 
manız için ağzınızda ve yüreğinizdedir" 
ifadesi (30/12, 14) şifahî yorum gelene¬ 
ğinin onaylanması şeklinde kabul edilmiş 
(Baba Metzia, 59 b ), yorum geleneği olma¬ 
dan Tevrat’ın doğru anlaşılmayacağına, 
hatta okunamayacağına işaret edilmiştir 
(Shabbath, 31 a ). Bu geleneğin sözlü yolla 
aktarılması, Tevrat prensiplerinin yeni du¬ 
rum ve şartlara uyarlanarak canlılığını ve 
gelişimini sürdürmesi ihtiyacına atıfla açık¬ 
lanmıştır. Geç Roma döneminde unutulma 
ve kaybolma tehlikesine karşı yazıya geçi¬ 
rilen sözlü Tevrat, Rabbânî gelenek tara¬ 
fından ifade edildiği üzere bir yandan ge¬ 
tirdiği yeni kurallar ve açıklamalar yoluyla 
yanlış yorumlanma veya ihlâl edilme teh¬ 
likesine karşı yazılı Tevrat’ın etrafında bir 
nevi koruyucu duvar görevi görmekte, diğer 
yandan zıt görüşlere yer vermesi sebebiy¬ 


le Tevrat’ın var olduğu kabul edilen yetmiş 
farklı yönünü, yani çok anlamlı yapısını or¬ 
taya koymaktadır (Pirke Aboth, 1/1). 

“Tekrar edilmiş, ezberlenmiş, öğrenilmiş" 
mânasındaki Mişna, “tannaim" (tekrar eden¬ 
ler) diye isimlendirilen ve Kudüs’te yaşayan 
ilk nesil rabbilere (m.s. I-II. yüzyıllar) dayan¬ 
dırılan hukukî öğretiyi ifade eder. Tevrat’¬ 
taki hukukî/ şerT hükümleri (hakahak) bel¬ 
li bir düzen çerçevesinde anlaşılır ve siste¬ 
matik biçimde ele alan Mişna aynı zaman¬ 
da yahudi hukukuna yönelik ilk kanunlaş¬ 
tırma faaliyetine karşılık gelir. Altı ana bö¬ 
lüm ve altmış üç alt bölümden oluşur. Altı 
ana bölüm Zeraim (dua. yeme içme ve zira¬ 
atla ilgili hükümler), Moed (bayramlar), Naşim 
(evlilik ve aile hayatıyla ilgili hükümler), Nezi- 
kin (sivil ve cezaî hükümler), Kodaşim (mâ¬ 
bed ve kurban ibadetiyle ilgili hükümler) ve To- 
horot'tur (ritüel temizlikle ilgili hükümler). 
“İlâve” mânasındaki Tosefta ise yine tan- 
naime dayanmakla birlikte Mişna'ya gir¬ 
memiş farklı yorumları içeren, Mişna’ya 
ilâve mahiyetindeki öğretiyi ifade eder. 
Mişna ile aynı iç düzene sahip olan Tosef- 
ta'da diğerinden farklı şekilde rabbilerin 
isimlerine, hukukî hükümlere ve menkıbe- 
vî bilgilere yer verilir. Her iki metnin dili de 
İbrânîce’dir. Daha büyük otorite sayılan 
Mişna’nın III. yüzyılın başlarında Rabbi Ye- 
huda ha-Nasi, Tosefta’nın ise bundan bir 
veya iki asır sonra Rabbi Hiyya bar Abba 
ve talebesi Rabbi Oşaya tarafından derlen¬ 
diği kabul edilir. Mişna’nın tek ciltlik, daha 
hacimli olan Tosefta’nm ise altı ciltlik İngi¬ 
lizce baskıları mevcuttur. 

Mişna dışında kalan hukukî görüşleri 
(baraytot) ve “amoraim” (konuşanlar) de¬ 
nilen ikinci nesil rabbiler (III-VI. yüzyıllar) 
tarafından Mişna ve baraytot hükümleri¬ 
ne yapılan yorumları içeren öğretiye ise 
Gemara (tamamlama) adı verilir. Mişna ve 
Gemara’nın birleşiminden oluşan geniş 
hacimli literatür ise Talmud diye isimlen¬ 
dirilir. Gemara ve Talmud tabirleri genel¬ 
likle birbirinin yerine geçecek biçimde kul¬ 
lanılır. İbrânîce ve yerel Ârâmîce karışımı 
olan Talmud, ilgili Mişna hükmünün ardın¬ 
dan bu hüküm üzerine amoraim tarafın¬ 
dan ortaya konan tartışma ve açıklamala¬ 
rı (Gemara) içerir. Mişna’dan farklı olarak 
Gemara sistematik bir yapıya sahip de¬ 
ğildir, yani farklı ve zıt görüşlere aynı anda 
yer verir ve tartışmaları her zaman netice¬ 
lendirmez. Ayrıca hem hukukî-pratik hem 
de felsefî-teolojik ve tarihî-menkıbevî ko¬ 
nuları ele alır. Esasen Talmud’da Mişna 
hükümlerinden hareketle, fakat bu hü¬ 
kümleri aşacak şekilde, söyleniş biçimi, 
kelime seçimi, tekrar ve zıtlık gibi nüans- 
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lardan hareketle rabbilerin Tevrat'taki her 
bir konu, pasaj veya esasla ilgili tartışma 
ve münazara biçiminde ortaya konmuş 
açıklama ve görüşleriyle bu hükümlerin 
Tevrat’taki dayanakları yer alır. Bu öğreti 
biri Filistin, diğeri Bâbil’de yaşayan amo- 
raim tarafından iki ayrı gelenek halinde 
oluşturulduğu için Filistin Talmudu ( Tal- 
mud Yeruşalmi veya Talmud Erets Yisrael) 
ve Bâbil Talmudu (Talmud Bauli) diye bi¬ 
linen ve Mişna bölümleri, metot, içerik ve 
Ârâmîce dil açısından farklılıklar taşıyan iki 
ayrı Talmud koleksiyonu mevcuttur. Bu ko¬ 
leksiyonların derlenme yerleri ve tarihle¬ 
riyle her iki Talmud’da ismi geçen rabbi- 
ier hakkında kesin bilgi yoktur. 

400 yılı civarında derlendiği kabul edi¬ 
len Filistin Talmudu, Kudüs’ün kuzeyinde 
yer alan ve son Sanhedrin’in (büyük yahu- 
di dinî mahkemesi) kurulduğu yer olan Ta- 
beriye’deki (Galile) yahudi din âlimleri ta¬ 
rafından meydana getirilmiştir. Bu Tal- 
mud'un İbrânîce’de Kudüs Talmudu diye 
isimlendirilmesinin sebebi söz konusu ya¬ 
hudi din âlimlerinin Kudüs’ten Taberiye’ye 
göç eden rabbiler olmasıdır. O dönemde Fi¬ 
listin’de yaşayan İsrail toplumunun büyük 
ölçüde ziraatla uğraşması sebebiyle ziraî 
hükümlere geniş yer verilen bu Talmud, 
gerek Roma baskısı altında daha kısa sü¬ 
rede hazırlanması gerekse tartışma gücü¬ 
nün ve ele aldığı konuların sınırlı oluşu se¬ 
bebiyle Bâbil Talmudu’na nisbetle daha az 
muteber kabul edilir. Mişna’nın ilk dört 
bölümüne ait Gemara'nın tamamına ya¬ 
kın bir kısmını ve son bölümden kadınlarla 
ilgili temizlik konusunu ele alan “niddah"- 
yı içerir. Dili İbrânîce ve Batı Ârâmîce ka¬ 
rışımı olan Kudüs Talmudu’nun ilk basımı 
1523-1524’te Venedik’te yapılmış; Krakov, 
Krotoşin, Şitomir ve Vilna’da çeşitli tefsir¬ 
leriyle birlikte tekrar basılmıştır. Bilinen 
tek tam yazma nüshası (1289) Leiden Uni- 
versity Libraıy’de bulunmaktadır. Kısmî çe¬ 
virilerinin yanı sıra Fransızca (1871-1889) 
ve İngilizce'ye (1982-1986) tam tercüme¬ 
leri mevcuttur. 

600'lü yılların başlarında derlendiği ka¬ 
bul edilen Bâbil Talmudu ise Pers-Sâsânî 
yönetimindeki Bâbilli yahudi âlimlerince 
bugünkü Irak'ta oluşturulmuştur. Bâbil ya- 
hudileri için fazla uygulama alanına sahip 
olmayan ziraat bahsinin yanı sıra mâbe- 
din yokluğunda artık karşılığı bulunmayan 
ritüel temizlikle ilgili hükümleri dışarıda 
bırakacak şekilde Mişna’nın 2-5. bölümle¬ 
ri üzerine yapılmış Gemara ile ilk bölümden 
“berakoth" (dualar) ve yine son bölümden 
“niddah" bahislerini içerir. Dili İbrânîce ve 
Doğu Ârâmîce karışımıdır. Bâbil Talmudu’¬ 


nun VII. yüzyıla kadar sabit olmayan bir 
metin özelliğine sahip bulunduğu, “tsabo- 
raim” diye isimlendirilen sonraki rabbile¬ 
rin redaksiyonuyla son şeklini aldığı kabul 
edilmektedir. İlk defa ayrı bölümler halin¬ 
de 1484’te Soncino’da basılmış, tam met¬ 
ni ve tefsirleri bir arada 1520-1523 yılların¬ 
da Venedik'te, ardından Basel, Krakov, Lub- 
lin, Amsterdam, Frankfurt, Prag, Varşova, 
Viyana ve Vilna'da yayımlanmıştır. Kısmî 
çevirilerinin yanı sıra İngiltere (Londra 1932- 
1952) ve Amerika'da (Atlanta 1984-1995) 
tam İngilizce tercümeleri neşredilmiştir. 
Bilinen en tam el yazması metni (1342) 
Royal Library of Munich’te korunmaktadır. 

Bâbil Talmudu, Bâbilli yahudi âlimleri¬ 
nin sahip olduğu serbest ortam sayesinde 
daha yüksek entelektüel düzey, akade¬ 
mik tartışma ve müzakere (soru, itiraz, ce¬ 
vap ve delillendirme) üslûbuyla görünürde 
birbirine uzak konu ve kavramlar arasın¬ 
da karşılaştırma yöntemiyle hazırlanmış, 
düzen ve açıklık üzerine kurulu Mişna'nm 
aksine konular dağınık ve soyut biçimde 
ele alınmıştır. Farklı dönemlere ait kaynak¬ 
ları (tannaitik, amoraik ve post-amoraik) 
ihtiva eden Bâbil Talmudu hukukî, etik, 
mistik ve teolojik rivayetlere, birbirine kar¬ 
şıt görüşlere, Kudüs Talmudu'ndan fark¬ 
lı şekilde cin ve melek inancına, büyü ve 
astrolojiyle ilgili konulara, menkıbevî bilgi¬ 
lere de yer verir. Bu özelliğinden dolayı Ku¬ 
düs Talmudu’ndan daha büyük otoriteye 
sahiptir ve en çok itibar gören Rabbânî me¬ 
tindir. Bâbil Talmudu, yahudi hukuku ve 
yahudi dinî hayatı için temel kaynak ola¬ 
rak görülmüş. Ortaçağ boyunca en önem¬ 
li yahudi ilim ve eğitim kaynağı niteliğiyle 
yüksek yahudi din akademileri olan yeşi- 
valarda temel eser şeklinde okutulmuş- 
tur. Diğer hukukî metinlerin yanı sıra Tal- 
mud'un öğrenilmesi günümüzde de Or¬ 
todoks yahudilerce erkekler için dinî vecî¬ 
be kabul edilmektedir. 

Her iki Talmud üzerine sonraki dönem¬ 
lerde yahudi âlimleri tarafından çeşitli yo¬ 
rumlar ortaya konmuş, ayrıca Talmud’un 
anlaşılması zor ifadeleriyle yabancı (Grek 
ve Latin) kelimeleri açıklamak üzere X. 
yüzyıldan itibaren çeşitli sözlükler hazır¬ 
lanmıştır. Talmud'un farklı bölümlerine 
dair ilk tefsiri Bâbil yahudi cemaatinin di¬ 
nî liderleri konumundaki âlimler (geonim, 
IX-XI. yüzyıllar) yapmış, bu yorumlar so- 
ru-cevap şeklindeki Responsa literatürü 
içinde yer almıştır. Daha sonra Batı Avru¬ 
pa ve Kuzey Afrika’daki yahudi âlimleri 
(rişonim, XI-XV. yüzyıllar) farklı yorum 
teknikleri geliştirmiştir. Aynı zamanda Ta- 
nah (Ahd-i Atîk) için yaptığı tefsiriyle bilinen 


yahudi âlimi Raşi’nin (ö. 1105) kapsamlı 
Talmud tefsiriyle “tosafist" diye isimlendi¬ 
rilen Ortaçağ Aşkenaz yahudi âlimlerinin 
çelişik veya anlaşılmaz görünen Talmud 
pasajlarına yaptıkları yorumlar (tosafot = 
ilâveler) en iyi bilinen Talmud tefsirleri olup 
bunlar Talmud'un çoğu baskılarında yer 
almış ve Talmud metniyle birlikte Batı Av¬ 
rupa’daki yahudi akademilerinde okutul- 
muştur. Tosafıstlerin metodu zamanla di¬ 
ğer yahudi cemaatlerinde bilhassa İspan- 
ya'da da benimsenmiştir. Daha ziyade Tal¬ 
mud üzerine edebî yorumu esas alan ve 
Talmud'daki düşünce birliğini ortaya koy¬ 
mayı amaçlayan söz konusu “aggadik" 
tefsirlerden farklı olarak önce Yitshak Al- 
fasi (ö. 1103), ardından İbn Meymûn (ö. 
1204) gibi âlimler Talmud’la ilgili “halak- 
hik” tefsirlerde eleştirel yorumu esas al¬ 
mış, kaynak karşılaştırmasından hareket¬ 
le sahih görüşlere dayalı ve kendi içinde 
tutarlı bir yahudi hukuku oluşturmaya ça¬ 
lışmıştır. Alfasi’nin hukuk tefsiri sonraki 
dönemlerde yahudi hukuk metinlerinin 
(Mişne Tora, Şulhan Aruh vb.) oluşturul¬ 
masına örnek teşkil etmiştir. XV-XV11. yüz¬ 
yıllarda İbn Rüşd kanalıyla Aristo mantığı¬ 
na dayalı tefsirler meydana getirilmiştir. 
Talmud çalışmaları kapsamında ayrıca 
müstensih hataları ile diğer yanlışları gi¬ 
dermek için başta Raşi olmak üzere çeşit¬ 
li âlimler tarafından metin düzeltmeleri 
gerçekleştirilmiştir. XIX. yüzyıldan itiba¬ 
ren reformist ve muhafazakâr yahudi âlim¬ 
lerinin öncülüğünde Talmud'a yönelik bi¬ 
limsel metin tenkidi çalışmaları başlatıl¬ 
mış, Talmud'un vahiy kaynaklı değil tarih 
içinde insan eliyle meydana getirilmiş bir 
metin olduğu yahut ciddi redaksiyon ge¬ 
çirdiği ve çoğu bölümlerin ne zaman, kim¬ 
ler tarafından yazıldığının kesin biçimde 
biienemeyeceği şeklinde görüşler ileri sü¬ 
rülmüştür. Bu görüşler, Talmud'u vahiy 
mahsulü diye gören Ortodoks yahudi çev¬ 
relerinde reddedilmekle birlikte bazı Or¬ 
todoks Talmud âlimleri (Saul Lieberman, 
David Weiss Halivni vb.) tarafından Tal¬ 
mud’un dinî açıdan önemini zedelemeye¬ 
cek şekilde tarihî metin tenkidinden isti¬ 
fade yoluna gidilmiştir. 

Talmud'un Rabbânî veya geleneksel Ya- 
hudilik’te sahip olduğu kutsallık ve önem¬ 
den dolayı hıristiyanlar Yahudiliğin özünü 
Tevrat'tan çok Talmud’un oluşturduğunu, 
yahudilerin Talmud’a Kitâb-ı Mukaddes 
gibi kutsallık atfettiğini ve bunun onların 
Hıristiyanlığa geçişlerini engellediğini dü¬ 
şünmüş, bu sebeple Talmud ve ilgili lite¬ 
ratür hıristiyan polemiklerinin baş hedefi 
durumuna gelmiştir. XIII. yüzyıldan itiba- 
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ren hıristiyanlara ve yahudi olmayanlara 
yönelik karşıt ifadelerle îsâ ve Meryem'i 
aşağıladığı, Kitâb-ı Mukaddes’e ters ve gay¬ 
ri ahlâkî ifadeler içerdiği gerekçesiyle Avru¬ 
pa'da çeşitli dönemlerde Talmud’un okun¬ 
ması yasaklanmış, toplatılmış ve yakılmış¬ 
tır. İlk defa, Hıristiyanlığa geçen Parisli bir 
yahudinin Papa XII. Gregory’ye Talmud’da 
Hıristiyanlığa ve yahudi olmayanlara yö¬ 
nelik olumsuz ifadelerin yer aldığına dair 
suçlamada bulunmasının ardından papa 
yahudilere ait kitapları toplattırıp içinde 
söz konusu ifadelerin geçtiği nüshaların 
yakılmasını emretmiştir. Talmud’un ve di¬ 
ğer yahudi kitaplarının ilk yakılma hadise¬ 
si bu şekilde Paris’te 1242’de cereyan et¬ 
miş, sonraki tarihlerde de Fransa’nın fark¬ 
lı bölgelerinde tekrarlanmıştır. İspanya’da 
ve Portekiz’de yahudilerden Tâlmud’da yer 
alan Hıristiyanlığa yönelik problemli ifade¬ 
leri silmeleri istenmiş, Talmud’a el koy¬ 
ma ve yakma cezaları yürürlüğe konmuş¬ 
tur. Bu cezalar her zaman uygulanmasa 
da Talmud’un yahudiler tarafından çoğal¬ 
tılmasını ve üzerinde çalışılmasını güçleş¬ 
tirmiş, bu yüzden birçok Talmud nüshası 
sansürlü basılmıştır. Reform karşıtı hare¬ 
ket doğrultusunda Talmud’a ve bütün İb- 
rânî literatürüne yönelik en şiddetli hü¬ 
cum ise XVI. yüzyılda İtalya'da ortaya çık¬ 
mış (1553), bu tutum yahudi literatürüne 
el konması ve yakılması şeklinde XVIII. 
yüzyıla kadar devam etmiştir. Buna kar¬ 
şılık Polonya’da (Lublin) ve OsmanlI top¬ 
raklarında (Selanik) yahudiler tarafından 
Talmud basılmaya başlanmıştır ( 1559). Son 
yakma olayı 1757’de Polonya’da cereyan 
etmiştir. 

Öte yandan Talmud, Yahudilik içinde de 
kutsallık ve otorite olma bakımından ten¬ 
kide tâbi tutulmuştur. Geçmişte Sadûki- 
ler’in ve daha sonra Karâîler'in ortaya koy¬ 
duğu karşıt tutumun yanında modern dö¬ 
nemde geleneksel Yahudilik karşıtı Aydın¬ 
lanman seküler yahudiler ve Yahudiliğin 
özüne, yani Tevrat’a ve etik monoteizme 
dönüşü öngören reformist yahudiler ilkel 
dünya görüşünü yansıttığı, mantığa aykı¬ 
rı, hurafe bilgiler içerdiği, pratiğe / huku¬ 
ka aşırı vurgu yaptığı vb. gerekçelerle Tal- 
mud'un vahiy ürünü ve otorite olma vas¬ 
fını reddetmiştir. 

Günümüzde Talmud, Ortodoks Yahudi¬ 
lik için kutsiyetini, ilim ve eğitim alanında¬ 
ki önemini hâlâ korumaktadır. Diğer ya¬ 
hudi mezhepleri arasında Talmud'u vahiy 
mahsulü kutsal bir metin değil dinî-tarihî 
bir kaynak kabul eden muhafazakâr Ya¬ 
hudilik gerek dinî eğitimde gerekse din 
adamı yetiştirme programı çerçevesinde 
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Talmud öğretimini gerekli görmekte, re¬ 
formist Yahudilik’te de dinî açıdan Tal¬ 
mud’un otoritesi kabul edilmemekle bir¬ 
likte din adamlarının eğitiminde Talmud 
öğrenimine yer verilmektedir. 
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Isrâiloğulları’nın 
Kur’an’da adı geçen ilk kralı. 

J 


Kur’ân-ı Kerîm’de (el-Bakara 2/246-251) 

İsrâiloğulları’nın kralı olarak kendisinden 
söz edilen Tâlût, Ahd-i Atîk’te Şaul (Saul) 
ismiyle anılır. Tefsirlerde Tâlût isminin İb- 
rânîce kökenli olduğu, “uzun” mânasında¬ 
ki “tûl”den geldiği, Süryânîce'de Şâ’ul şek¬ 
linde telaffuz edildiği, çok bilgili ve iri ya¬ 
pılı olmasından dolayı kendisine bu ismin 
verildiği biçiminde yorumlar vardır (Tabe- 
rî, CamPu’l-beyârı, 11, 602; Zemahşerî, I, 
288). İbrânîce’de Şaul "istenen, talep edi¬ 
len” mânasındadır. Ahd-i Atîk'te Şaul’ün 
Bünyamin kabilesinden gelen şeceresi zik¬ 
redilmekte ve Kîs’in ( Kiş) oğlu olduğu bil¬ 
dirilmektedir (I. Samuel, 9/1-2). 

Kur’an’ın ifadesine göre İsrâiloğulları’- 
nın ileri gelenleri Hz. Mûsâ’dan sonra ge¬ 
len bir peygamberden Allah yolunda sa¬ 
vaşmaları için kendilerine bir kral tayin et¬ 
mesini isterler. Bu peygamber onlara Al¬ 
lah’ın kral olarak Tâlût’u seçtiğini haber 
verir. Fakat onlar bu göreve kendilerinin 


daha lâyık olduğunu ileri sürerek Tâlût’un 
krallığına karşı çıkarlar. Peygamber de on¬ 
lara Allah’ın Tâlût'u üstün kıldığını, ona 
ilim ve beden gücü verdiğini söyler; ayrı¬ 
ca onun hükümdarlığının işareti olarak içe¬ 
risinde “sekîne” ile Mûsâ ve Hârûn ailele¬ 
rinden kalan eşyanın bulunduğu tabutun 
(ahid sandığı) geri verileceğini ve tabutu 
meleklerin taşıyacağını bildirir (el-Bakara 
2/246-248). Sonunda Tâlût, Câlût’un (Gol- 
yat) ordusuyla savaşmak üzere yola çıkar; 
askerlerine Allah’ın kendilerini bir nehirle 
imtihan edeceğini söyler ve nehirden bir 
avuçtan fazla su içmemelerini ister. An¬ 
cak askerlerin çoğu nehrin suyundan bol 
miktarda içer ve Câlût’a karşı savaşma 
güçlerini yitirir. Tâlût’un uyarısını dikkate 
alanlar ise nehri geçip Câlût’un ordusuy¬ 
la savaşır; Câlût’un karşısına çıkan Dâvûd 
isimli bir genç onu öldürür (el-Bakara 2/ 
249-251). 

Tefsirlerde Ahd-i Atîk’teki anlatımla ben¬ 
zerlik gösteren bazı açıklamalar yer al¬ 
maktadır. Kur’an’da ismi zikredilmeyen 
ve Ahd-i Atîk’te Şimuel (Samuel) olarak ge¬ 
çen peygamber tefsirlerde Uşmuil b. Bâ- 
lî, Şem’ûn veya Yûşa’ b. Nün adıyla anı¬ 
lır. İsrâiloğulları ondan düşmanları olan 
Amâlikalılar’a karşı savaşmak için Allah’ın 
kendilerine bir kral göndermesini ister¬ 
ler. Bir rivayete göre Allah bu peygambere 
evinde bir boynuz içinde bir miktar yağ 
bulunduğunu, evine gidip beklemesini ve 
içeri biri girip de yağ damlamaya başlar¬ 
sa o kişiyi bu yağla meshetmesini söyler. 
Tâlût peygamberin evine geldiğinde yağ 
damlamaya başlar, peygamber de onu kral 
olarak mesheder. Diğer bir rivayete göre 
ise peygambere uzun bir değnek verilir ve 
kral olacak kişinin boyunun bu uzunlukta 
olması gerektiği bildirilir. Peygamber, hu¬ 
zuruna gelen Tâlût’un bütün İsrâiloğulla- 
rı’ndan daha uzun boylu olduğunu görün¬ 
ce İsrâiloğulları’na Allah’ın Tâlût’u kendi¬ 
lerine kral seçtiğini söyler. Ancak İsrâilo- 
ğulları’nın ileri gelenleri Tâlût’un kral soyu 
Yehûda’dan veya peygamber soyu Levi'- 
den gelmediği, ayrıca bir sucu veya derici 
olduğu gerekçesiyle krallığına itiraz eder¬ 
ler. Peygamber krallık konusunda ilim ve 
kudretin soy ve zenginlikten daha önem¬ 
li olduğunu, Tâlût’a da bu hususta üstün¬ 
lük verildiğini belirtir. Âyette geçen “ilim 
ve bedence genişlik” ifadesi Tâlût’un özel¬ 
likle askerî konularda çok bilgili, aynı za¬ 
manda heybetli ve yakışıklı olduğu şeklin¬ 
de yorumlanmıştır. Fahreddin er-Râzî’ye 
göre bu ifadede liderliğin tevarüse değil li¬ 
yakate bağlı olduğuna işaret vardır (Mefâ- 
tîhu’l-ğayb,V\, 173). 
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Yine tefsirlerde Tâlût’un askerlerinin 70 
veya 80.000 kişiden oluştuğu, bunlardan 
ancak 4000'inin veya 313'ünün nehirden 
karşıya geçtiği ve Câlût’un ordusuyla sa¬ 
vaştığı, nehrin suyundan içtikten sonra uy¬ 
kusuzluk ve yorgunluk hissedenlerin ge¬ 
ride kaldıkları nakledilir. Ahd-i Atîk’teki an¬ 
latımla paralellik gösteren bir diğer riva¬ 
yete göre savaşta Amâlikalılar'ın lideri Câ- 
lût meydan okuyunca Tâlût onunla çarpı¬ 
şacak olana mülkünün yarısını, ayrıca kı¬ 
zını vermeyi vaad eder. Çobanlık yapan ve 
kardeşlerini görmek için ordunun bulun¬ 
duğu yere gelen Dâvûd, Câlût’un karşısı¬ 
na çıkar ve onu sapan taşıyla vurup öldü¬ 
rür. Savaşta Tâlût ve ordusu büyük bir ba¬ 
şarı kazanır. Fakat Tâlût vaadinde durma¬ 
dığı gibi Dâvûd’u çekemez ve onu ülkeden 
çıkarır. Bir diğer rivayete göre ise düşman 
askerlerinden 200 veya 300 kişinin başını 
getirmesi şartıyla kızını ona vereceğini bil¬ 
dirir. Dâvûd istenileni yapar ve Tâlût’un 
kızıyla evlenir. Halk başarısından dolayı Dâ- 
vûd’a meyletmeye başlayınca bunu kıs¬ 
kanan Tâlût onu öldürme girişiminde bu¬ 
lunur (krş. I. Samuel, 17-20). 

Ahd-i Atîk’teki anlatıma göre İsrâiloğul- 
ları’nın ileri gelenleri Peygamber Şimuel’- 
den diğer milletler gibi yönetilmek için bir 
kral tayin etmesini isterler. Şimuel bu is¬ 
tekten rahatsızlık duyar. Ancak Tanrı bu¬ 
nun Şimuel’i değil Tanrı’nın krallığını red¬ 
detmek anlamına geldiğini söyler ve İs- 
râiloğulları’nın isteklerini kabul etmesini 
emreder. İsrâiloğulları’nın ısrarı üzerine 
Tanrı, Şimuel’e Şaul’ü kral seçtiğini bildi¬ 
rir. Şaul, İsrâiloğulları’nın önünde çekilen 


kura neticesinde kral ilân edilir (i. Samuel, 
8-10). Şaul’ün krallık dönemi İsrâiloğulla- 
rı’nın düşmanlarına karşı mücadeleleriy¬ 
le geçer. Her iki gelenekte de Tâlût’un so¬ 
nu acıklıdır. İslâm kaynaklarına göre Tâlût 
yaptıklarından pişmanlık duyar ve tövbe 
etmek ister. Her gece kabristana gidip ağ¬ 
lar. Kendisine Peygamber Uşmuil’in (Şimu¬ 
el) kabrinde ona danışması söylenir. Kral 
kabrin yanına gelip seslendiğinde Uşmuil 
topraktan başını çıkarıp Tâlût’la konuşur. 
Krala tövbesinin kabulünün Allah yolunda 
savaşıp oğullarıyla birlikte ölmesiyle müm¬ 
kün olacağını söyler. Kırk yıl krallık yaptığı 
söylenen Tâlût (Resullerin İşleri, 13/21) 
çeşitli kavimlerle savaşır ve son olarak Fi- 
listîliler’le olan savaşta oğullarıyla birlikte 
öldürülür (krş. i. Samuel, 15/3-28; 31/1-6). 
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Bir mûsiki aleti. 


Organolojinin uzun saplı lavta türünün 
tipik örneklerinden biri saydığı telli çalgı¬ 
dır. Özbek ve Uygur mûsikisinde çalınan 
birbirine benzer iki çalgıdan başka İran’ın 
Luristan bölgesindeki Ehl-i Hak dergâhla¬ 
rında, Kuzey İrak ve Suriye halk mûsiki¬ 
sinde kullanılan bağlama benzeri çalgılar 
da tambur (tanbûr) adını taşır. Henry Ge- 
orge Farmer ve Curt Sachs gibi müellifle¬ 
re göre tambur kelimesinin kökeni “küçük 
yay" anlamındaki Sumerce pan-turdur. 
Alain Danielou ise tamburun kökenini eski 
Hint dilinde aramıştır. Onomastikon mü¬ 
ellifi İskenderiyeli Julius Poilux pandouros 
kelimesinin eski Yunanca’ya Asur dilinden 
geçtiğini yazmıştır. Tambur eski Yunanlı 
dilci Athenaios’ta pandouros, Nikomakhos’- 
ta phandouros, İskenderiyeli Hesykhios’- 
ta pandourion ve pandouris biçiminde 
görülür. Bazı İlkçağ müellifleri kelimenin 
kökenini Lydia dilinde bulduklarını söyle¬ 
miştir. Slav dillerindeki pandora ve Avru¬ 
pa dillerindeki bandurria, pandore, man- 
dore, mandole gibi kelimeler de panturun 
türevleri sayılır. Osetyalı Vasiliy 1. Abayev, 
Kafkas çalgısı pandurun adının İskit dilin¬ 
den geldiğini söyler. Adları ve biçimleri bir¬ 
birine benzeyen bu Kafkas çalgıları Oset- 
ya’da fandır, Ermenistan'da pandir (bam- 
birn), Çeçenistan'da pondur adıyla bilinir. 
Yaklaşık aynı çalgıya Gürcistan’da çonguri, 
Abhazya'da açengur denilir. Bu son isim¬ 
lerin Türkçe’deki çöğür ve Azerice'deki çö¬ 
ğür ile akraba olduğu açıktır. 

Arapça metinlerde tambur ilk defa IV. 
(X.) yüzyılda Ebü’l-Ferec el-İsfahânî’nin 
Kitâbü'l-Eğânısinde geçer. Aynı dönem¬ 
de Fârâbî, el-Mûsîka'l-kebîr adlı eserin¬ 
de “tunbûr-ı mîzânî” (tunbûr-ı Bağdâdî) ve 
“tunbûr-ı Horasânî” adıyla andığı iki tam¬ 
bur türünü ayrıntılı biçimde tanıtır. Daha 
sonra İhvân-ı Safâ, İbn Sînâ, İbn Zeyle ve 
Safiyyüddin el-Urmevî tamburdan bahset¬ 
miş, Abdülkâdir-i Merâgi Makâşıdü'l-el- 
hân ve Câmfu'l-elhân adlı eserlerinde 
çeşitli tamburları tasvir etmiştir. Merâgf- 
ye göre tanbûr-ı Şirvâniyân iki telli olup 
gövdesi armut biçiminde, sapı perdelidir 
ve daha çok Tebriz’de kullanılır (bu saz iki 
telli ve iri gövdeli Türkmen, Özbek ve Uygur du- 
tarlarının eski şekli olabilir). Merâgi'nin sözü¬ 
nü ettiği diğer bir tambur çeşidi tanbû- 
re-i Türkî'dir. Bu sazın gövdesi Şirvan tam- 
burununkinden küçük, sapı ise daha uzun- 
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dur (bu da günümüzdeki Özbek ve Uygur tam¬ 
burlarının eski şekli olabilir). Göğsü düz olan 
tanbûre-i Türkî’ye iki veya üç tel takılır. 
Merâgi’ye göre tanbûr-ı Şirvâniyân veya 
tanbûre-i Türkî yayla çalınırsa nây-ı tanbûr 
adını alır. 

Türk Tamburu. Türk mûsikisinde yüz¬ 
yıllardan beri kullanılan tambur, itibarının 
çok arttığı XVIII. yüzyılda önemli biçim de¬ 
ğişiklikleri geçirmeye başlamış, boyutları, 
biçimi ve çalmışıyla muhtemelen aynı kö¬ 
kenli olduğu diğer tamburlardan büyük öl¬ 
çüde ayrılmıştır. Bu sebeple Türk tambu¬ 
ru yalnız Türkiye’de kullanılan tek çalgı du¬ 
rumundadır. Osmanlı mûsikişinasları ka¬ 
dar Charles Fonton ve Giambatista Tode- 
rini gibi AvrupalI müellifler de tamburu, 
sapındaki perde bağları dolayısıyla Türk 
mûsikisi perde sistemini gözle görülür ha¬ 
le getiren ana çalgı diye kabul etmiştir. Bu¬ 
günkü Türk tamburu XVIII. yüzyıldan ön¬ 
ce, anılan diğer tamburlar gibi armudî bi¬ 
çimde olduğundan ve günümüzde Türk¬ 
menistan, Doğu Türkistan ve Özbekistan’¬ 
da kullanılan dutar, Azerbaycan âşıklarının 
çalgısı olan saz (çoğur) ve Anadolu halk 
çalgısı bağlama biçim bakımından birbiri¬ 
ne çok benzediğinden geniş tambur aile¬ 
si içinde ele alınır. Bu aileye isim veya şe¬ 
kil benzerliği dolayısıyla daha birçok Bal¬ 
kan ve Asya çalgısı dahil edilir. 

Tarihi. Osmanlı döneminde XVI. yüzyı¬ 
lın sonlarına kadar ud, kopuz, şehrûd, 
şeşhâne gibi telli / saplı çalgılardan biri 
olarak kullanılan tambur XVII. yüzyıldan 
itibaren gittikçe revaç görmeye başlamış, 
XVIII. yüzyılda lavta türünden en muteber 
çalgı haline gelmiştir. Kantemiroğlu’nun 
Kitâbü İlmi'l-mûsîkî alâ vechi'l-hurû- 
fâfındaki tambur diyagramının gerçek¬ 
çi bir çizim olmadığı söylenebilir. Çünkü 
Türk tamburunun XVIII. yüzyıldan önce 
İran, Özbek ve Uygur tamburu gibi armu¬ 
dî biçimde olduğu anlaşılmaktadır. Levnî’- 
nin 1720 tarihli Surnâme-i Vehbfsinde- 
kiler dışında bütün Osmanlı minyatürle¬ 
rinde tambur daha doğudaki tamburlar 
veya dutarlar gibi armudî şekilde tasvir 
edilmiştir. Bundan dolayı özellikle XVII. 
yüzyıldan önceki Osmanlı minyatürlerin¬ 
de hangi sazın tambur, hangisinin şeştar 
veya başka bir saz olduğunu belirlemek 
kolay değildir. 

Tamburun Osmanlı dönemindeki geli¬ 
şimi tel sayısının artması, gövdenin armu¬ 
dî biçimden uzaklaşıp yarım küreye yak¬ 
laşması ve göğsün incelmesi şeklinde ger¬ 
çekleşmiştir. Bu sazın Kantemiroğlu’nun 
verdiği tambur çiziminde beş telli olduğu 


göz önünde tutulursa gelişimin XVIII. yüz¬ 
yılda hızlandığı anlaşılır. Mecmûa’sının 
edvâr kısmında Kantemiroğlu'nun yazdık¬ 
larına büyük ölçüde bağlı kalan Hâşim 
Bey’in verdiği altı telli ve göğsü delik tam¬ 
bur çiziminin de gerçekçi sayılmadığı söy¬ 
lenebilir. Çünkü ondan epey önce gerçek¬ 
çi bir tambur resmi yapan “Türk ressam" 
lakaplı İsviçreli Jean-Etienne Liotard (ö. 
1 789) çalgıyı Charles Fonton gibi sekiz tel¬ 
li olarak tasvir etmiştir. Surnâme-i Veh¬ 
bî’deki minyatürlerde beş, altı ve yedi tel¬ 
li tamburlar görülebilir. Vehbî’nin kadın 
sâzendeleri gösteren minyatüründeki tam¬ 
bur ise altı tellidir. Levnî'nin ve Liotard'ın 
tamburları Fonton ve Villoteau’nunkiler gi¬ 
bi yanaklıdır (Yanak, eski Ortadoğu’nun ahşap 
göğüslü bütün telli / saplı çalgılarında görülen, 
göğsün iki yanındaki kırmızı ardıç bölüme ve¬ 
rilen isimdir; XX. yüzyılın son çeyreğine kadar 
bağlama ailesinden çalgıların göğsü yanaklıydı; 
günümüzde göğsü yanaklı çalgı kalmamıştır). 
1779'da İngiliz Sefârethânesi'nde verilen 
bir Osmanlı mûsikisi konserini tasvir eden 
renkli tabloda yanaksız resmedilen iki tam¬ 
burun üzerinde kaç tel bulunduğu anlaşıl¬ 
mamaktadır. Bu resme bakarak tambu¬ 
run artık yanaksız olduğuna hükmetmek 
doğru değildir. Çünkü Liotard’ın tablosu 
ve Viiloteau'nun verdiği resim (Description 
de l’Egypte, s. 730) daha sonraki bir tari¬ 
he aittir. Belki XVIII. yüzyıl sonlarında ya- 
naksız tamburların yapıldığı söylenebilir. 
Liotard'ın tambur çalan bir câriyeyi res¬ 
mettiği tablo duvara dayalı çöğürün var¬ 
lığıyla da ilgilidir. Burada artık armudî ol¬ 
mayan gövdesiyle tambur ve hâlâ armu¬ 
dî biçimini muhafaza eden çöğür gibi ay¬ 
nı kökenli iki çalgı yan yanadır. 


Bugün mevcut en eski Türk tamburu 
Londra’daki Victoria & Albert Museum’- 
dadır (South Kensington Museum). Mü¬ 
zenin deposunda saklanıp teşhir edilme¬ 
yen, sadece meraklılara gösterilen bu tam¬ 
bur muhtemelen 1850’lerde saraylı bir sâ- 
zende için yapılmış, bir süre kullanıldık¬ 
tan sonra 1867 Paris Sergisi'nde açılan Os¬ 
manlI Pavyonu'nda diğer Osmanlı eserleri 
ve bir kemençe ile birlikte teşhir edilmiş, 
ardından South Kensington Museum ta¬ 
rafından satın alınmıştır. Dış görünüşüy¬ 
le Hızır Ağa’nın Tefhîmü'l-makâmât adlı 
eserinde yer alan resimdeki tambura çok 
benzeyen bu tambur sapı, gövdesi ve göğ¬ 
sü sedef, fildişi ve bağa ile süslenmiş mu¬ 
rassa’ bir sazdır. Kakmalar özellikle göğ¬ 
sün yanaklarında yoğunlaşmıştır. Bağla¬ 
ma eşiğine benzer abanozdan eşiği hâlâ 
üzerindedir. Göğüste herhangi bir çukur¬ 
laşma yoktur, ancak fildişi burgularından 
biri kaybolmuştur. Bu sazın Fonton'un ve 
Viiloteau’nun kitabındaki tamburlar gibi 
sekiz telli olduğu tel takozundaki delikler¬ 
den ve eşikteki çentiklerden anlaşılmak¬ 
tadır. 

Biçimi ve Yapısı. Tamburun yarım kü¬ 
re biçimindeki gövdesi ısıtılarak hilâl biçi¬ 
minde eğilen, uçları sivri ahşap dilimlerin 
yan yana yapıştırılmasıyla yapılır, çapı 35 
cm. kadardır. Yaklaşık 1 m. uzunluğun¬ 
daki sap, gövdenin içine yapıştırılan bir 
takozda açılan kırlangıç kuyruğu biçimin¬ 
deki yuvaya gömülerek gövdeyle birleştiri¬ 
lir. Sapı daha kısa ve daha uzun olan tam¬ 
burlar da vardır. Burguluk sapın uzantısı¬ 
dır. Burguiukla sapı ayıran delikli eşiğin 
önünde çentikli bir baş eşik bulunur. Göv- 
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1852'de basılan 
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ve Kantemiroğlu'nun 
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denin kenarındaki delikli tel takozu sapın 
tam karşısmdadır. Buradan çıkan tellerin 
her biri göğsü ve sapı aştıktan sonra ikisi 
de genellikle kemikten yapılan önce çen¬ 
tikli ve ardından delikli eşikten geçer ve 
kendi burgusuna sarılır. Göğüs oldukça in¬ 
ce (1,5-2 mm.) bir ladin veya köknar pla¬ 
kasıdır. Çoğu zaman ardıç ağacından ya¬ 
pılan köprü biçimindeki asıl eşik tel tako¬ 
zundan yaklaşık 10 cm. uzaktadır ve gö¬ 
ğüs üzerinde tellerin basıncıyla hareketsiz 
durur. Göğsün eşiğin altında kalan bölü¬ 
mü tellerin basıncıyla çukurlaşır. Bir tam¬ 
burun göğsü ne kadar çukurlaşmışsa saz 
o kadar olgun sayılır. Bu çukurlaşma za¬ 
manla gövdenin dilimlerinin arasının açıl¬ 
masına, dolayısıyla gövdenin dağılmasına 
yol açtığından günümüzde tambur yapan¬ 
lar takmadan önce göğsü çukurlaştırma- 
yı tercih etmektedir. Arkası yuvarlak, önü 
düz olan sap eğilmeye, çarpılmaya ve özel¬ 
likle tellerin çekmesiyle öne gelmeye yat¬ 
kındır. Sapı uzunluğuna oranla çok küçük 
bir takozla gövdesine takıldığından tam¬ 
bur fiziksel olarak sorunlu bir sazdır. Eski 
tamburların zamanımıza ulaşmamasının 
başlıca sebebi, ince göğüsleri çok geçme¬ 
den parçalandığı ve sapları eğildiği için kı¬ 
sa zamanda çalınamaz duruma gelmele¬ 
ridir. Eskiden bağırsak kirişten bağlanan 
perdeler için bugün hemen bütün tambu¬ 
riler naylon perde kullanmaktadır. Günü¬ 
müzde tamburun sapında yaklaşık altmış 
perde vardır. Tamburiler ihtiyaç duyduk¬ 
ları aralıklara yeni perde veya perdeler 
ekletebilmekte yahut sıklıktan dolayı ara¬ 
lıklardaki bazı perdeleri iptal edebilmek¬ 
tedir. Ana perdeler değilse bile ara perde¬ 
ler, bazı nağmeleri daha uygun aralıklar¬ 
la icra edebilmek için hafifçe sağa veya 
sola kaydırılabilir. Bugün bazı tamburiler, 
perdeli olmasından dolayı hânendelerin 
kullandığı bazı perdeleri karşılayamayan 
tamburun bir makam ve nağme mûsikisi 
olan Türk mûsikisine ney veya kemençe 
kadar uygun olmadığını düşünmektedir. 
Halbuki Rauf Yektâ Bey, Türk mûsikisi ic¬ 
rasının tamburun çalmış üslûbuna dayan¬ 
dığını ifade etmiştir. Ruşen Ferit Kam ise 
Türk mûsikisi icra üslûbunun hânende ic¬ 
rasına dayandığını, tamburun da imkân¬ 
ları ölçüsünde hânende üslûbunu taklit et¬ 
tiğini söylemiştir. Nitekim Türk mûsikisi 
perdelerini ilk defa ud sapı veya ney üze¬ 
rinde değil tamburun sapı üzerinde gös¬ 
teren Kantemiroğlu, tamburun hânende 
hançeresindeki bütün sesleri mükemmel 
şekilde taklit edebilen tek saz niteliği ta¬ 
şıdığını belirtmiştir. 

Telleri, Akordu ve Çalmışı. XIX. yüzyıl 
tamburu yedi telli olmasına rağmen gü¬ 


nümüzde tambur XVIII. yüzyılda görül¬ 
düğü gibi sekiz tellidir. Sekizinci teli yeni¬ 
den takan ilk tamburi Necdet Yaşar'dır. 
Tellerin çentikli baş eşikle göğüse basan 
ardıç eşik arasındaki uzunluğu genellikle 
104 santimdir. En alttaki bir çift çelik tel 
yegâh sesine akortlanır. Tâmburun ana ses 
alanını yegâhtan tiz nevâya kadar iki ok¬ 
tavlık bir yelpazeye sahip bu teller oluştu¬ 
rur. Onun üstündeki bir çift bronz tel ka¬ 
ba dügâh veya kaba rast sesine akort edi¬ 
lir. Çalınacak eserlerin makamına göre bu 
tellerin kaba acem-aşiran, kaba ırak veya 
kaba segâh sesine akort edildiği de olur. Bu 
tel çifti tamburun ses alanının yarım oktav 
kadar genişlemesini sağlar. Ortadaki bir 
çift çelik tel yine yegâh sesine akortlanır. 
Bunların işlevi sazın rezonansını arttırmak¬ 
tır. Yedinci ve sekizinci teller de bronzdur. 
İlki alttaki çift bronz telin sesine, en üst¬ 
teki kaba yegâh sesine akort edilir. Tam¬ 
bur mızrabı çoğunlukla bağadan yapılır. 
Yaklaşık 12 cm. uzunluğunda, 9-10 mm. 
eninde, 1-1,5 mm. kalınlığında esnemez 
bir çubuk olan mızrabın “v” biçimindeki 
iki ucu da kullanılır. Ancak iki uç farklı tı¬ 
nılar elde edebilmek amacıyla birbirinden 
biraz farklı yapılır. Sağ elin baş, işaret ve 
orta parmakları ile tutulan mızrap telle¬ 
re geniş yüzüyle değil diklemesine dar yü¬ 
züyle vurulur. Bu vuruş sazın tok ses çı¬ 
karmasını sağlar. Günümüzde mızrabı böy¬ 
le tutulan başka saz yoktur. Tamburun 
öteden beri uzun, sert bir mızrapla çalı¬ 
nıp çalınmadığı bilinmemektedir. XVI. yüz¬ 
yılın en gözde iki sazından biri olan kopu¬ 
zun bugünkü tambur mızrabına benze¬ 
yen ve onun gibi tutulan uzun, sert bir 
mızrapla çalındığı kaydedilmektedir. Tam¬ 
bur mızrabının kökeninin kopuz mızrabı 
olması muhtemeldir. Zamanımızda tam¬ 
bur adını taşıyan hiçbir Doğu sazının Türk 
tamburundakine benzer bir mızrapla ça- 
iınmadığını belirtmek gerekir. Dutarlar ise 
genellikle ipek telli olup elle çalınır. 

Yaylı Tambur. Abdülkâdir-i Merâgi’nin 
bahsettiği yayla çalınan tamburun hangi 
döneme kadar nerelerde kullanıldığı bilin¬ 
memektedir. Türk tamburunun çalınma 
tekniğini ve üslûbunu kökünden değişti¬ 
ren Tanbûrî Cemil Bey, mızrapla çaldığı 
tamburu dizlerinin üstünde diklemesine 
tutup yayın diğer tellere değmemesi için 
en alttaki iki çelik telle (yegâh) eşik arası¬ 
na bir kibrit parçası koyarak yayla da çal¬ 
mıştır. Cemil Bey’den sonra İzzettin Ök- 
te’nin de çaldığı yaylı tambur özellikle ga¬ 
zino ve plak dünyasında aranan bir çalgı 
durumuna gelmiştir. Cümbüş adlı metal 
gövdeli ve metal telli çalgının mûcidi olan 


Zeynelâbidin Cümbüş metal gövdeye tam¬ 
bur sapı takarak cümbüş-tamburu piya¬ 
saya sürmüş, bu yeni çalgı daha çok yay¬ 
la çalınmıştır. 1950'lerde Ercüment Bata- 
nay ilk ahşap gövdeli yaylı tamburu yap¬ 
tırmıştır. Günümüzdeki hemen bütün yay¬ 
lı tamburlar ahşap gövdeli ve deri göğüs¬ 
lüdür. 

Suriye ve Irak'ta çeşitli büyüklükte (40- 
120 cm.) tamburlar kullanılır. Bunların 
gövdesi dut, ceviz yahut akkayın ağacın¬ 
dan olup oyularak / yontularak veya hilâl 
biçimindeki dilimler yan yana yapıştırıla¬ 
rak yapılır. Günümüzde su kabağının ya¬ 
rısından veya metal bir kutudan elde edi¬ 
len gövdeler de vardır. Büyük çoğunlukla 
armut biçiminde olan çalgının şalgam ve¬ 
ya yarım küre şeklinde olanlarına da rast¬ 
lanır. Türkmen tamburunun göğsünde bir¬ 
takım küçük delikler açılır. Şam ve Bağ¬ 
dat'ın yanı sıra Beyrut'ta da kullanılan bu- 
zukta ve Kürt tamburunda (tembur) oy¬ 
malarla süslenmiş büyükçe bir göğüs de¬ 
liği bulunur. İnce uzun saptaki bağırsak ve¬ 
ya naylon perdeler sağa sola kaydırılabi¬ 
lir. Kürt tamburu genellikle on dört per¬ 
delidir. Türkmen ve Arap çalgılarında da¬ 
ha çok perde vardır. Burguluk sapın uzan¬ 
tısı olabileceği gibi sapa eklenmiş ayrı bir 
parça da olabilir; burgular ahşap veya ke¬ 
miktendir. Teller tek, çift ya da üçlü biçim¬ 
de akort edilir ve parmakla yahut yarım 
jiletten, plastikten veya telekten yapılan 
bir mızrapla çalınır. Kuzey Irak ve Suriye 


Hızır Ağa'nın Tefhîmü’l-makamât adlı eserinde tamburî 
tasviri (TSMK, Hazine, nr. 1793, vr. 21 a ) 
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Günümüz 
tamburu 

köylerinin tamburu, aşk şarkılarına ve özel 
toplantılarda anlatılan destansı hikâyelere 
tek başına eşlik ettiği gibi açık hava şen¬ 
liklerinde ve önemli eğlencelerde başka 
çalgılara ritim eşliği de sağlar. Kerkük Türk- 
menleri’nin buna benzeyen sazı kaşıkların, 
davulların ve deflerin yer aldığı geleneksel 
toplulukta kullanılır. Kuzey Irak'taki bazı 
tarikatlarda aynı çalgıya büyük itibar gös¬ 
terilir; Hz. Ali’ye ve on iki imama duyulan 
muhabbetin ifade edildiği âyinlerde İlâhi¬ 
lere eşlik eder. 

İran'ın Luristan bölgesinde Ehl-i Hak ta¬ 
rikatı mûsikisinde kullanılan tambur 80 
cm. uzunluğunda ve 16 cm. genişliğinde, 
armut biçimindeki gövdesi dut ağacından 
oyularak / yontularak veya dilimler yan 
yana yapıştırılarak yapılan hafif bir çalgı¬ 
dır. Sapı ceviz ağacındandır. İki ya da üç 
çelik teli olan çalgının tiz telleri çifttir; tel¬ 
ler beşli, dörtlü, bazan da ikili aralıkla akort 
edilir. Bağırsak kirişten on dört perde he¬ 
men hemen tampere skalanın kromatik 
seslerini verir. Çalma tekniği Horasan du- 
tarınınkine benzer. Fakat sağ elin beş par¬ 
mağı sürekli biçimde tellere vurulur ve bu 
karakteristik bir tremolo (şor) sağlar. Bu 
çalgının kendine ait repertuvarı Ortadoğu 
mûsiki gelenekleri içinde dışa en kapalı 
repertuvardır. 

Afganistan tamburu popüler bir şehir 
çalgısıdır. Gövdesi genellikle dut kütüğün¬ 
den yontularak / oyularak yapılır; gövdesi 
su kabağından olan tamburlar da vardır. 
Ahşap göğsünde dekoratif bir düzen için¬ 
de açılmış küçük delikler bulunur. Sapının 
içi oyuktur. Burguluk sapın uzantısı olup 
genellikle altı tellidir. Burgular sapa yan¬ 
dan veya ortadan girer. Sayıları değişen 
âhenk tellerinin burgulan sap boyunca sı¬ 
ralanır. Çelik tellerin ilk ikisi aynı sese akort 
edilir, melodi bu tellerde çalınır. Sapa sa¬ 
rılan perdeler bağırsak, naylon veya kab¬ 
lodandır. Perde sayısı için bir standart yok¬ 
tur, diyatonik veya kromatik olarak bağla¬ 
nabilir. Çalgı sağ elin işaret parmağına ta¬ 


kılan yüksüğe benzer metal bir mızrapla 
çalınır. Diğer parmaklar göğüse basar. Tel¬ 
lere daha çok üstten vurulur. Çalgının göv¬ 
desi icracının dizi üzerinde düşey biçimde 
tutulur. 

Özbekistan ve Tacikistan'da tambur sa¬ 
nat mûsikisinde kullanılır. Bütün parçaları 
(gövde, göğüs ve sap) dut ağacındandır. 
Üç metal telinin ikisi aynı sese akortlanır. 
Üçüncü ile aralarında dörtlü veya beşli 
aralık bulunur. Melodi tiz tel üzerinde işa¬ 
ret parmağına takılan, Hint sitarınınkine 
benzer metal bir mızrapla çalınır. Diğer 
teller dem işlevi görür. Günümüzde faz¬ 
ladan bir veya iki âhenk teli daha takılır. 
Sapa sarılan kalın bağırsak veya naylon 
perdeler sap üzerinde epey bir yükseklik 
oluşturur ve nâle denilen, bir sesi yaklaşık 
yarım ton tizleştirmeye dayalı süslemeye 
imkân verir. Setâr, penctor, şeştor adı ve¬ 
rilen dört, beş veya altı çift telli varyant¬ 
ları halk mûsikisinde kullanılır. Özbek tam¬ 
buruna benzeyen, fakat biraz daha uzun 
ve beş telli olan Uygur tamburu ile Hint 
tampurasından da (tambura) söz etmek 
gerekir. Tambur ailesinin, sapında perde 
olmayan tek çalgısı olan ve üç veya dört 
metal tel takılan tampura düşey biçimde 
tutulur, icra sırasındaki özel aralıklarda 
telleri boş olarak titreştirilir. 

Tambur ailesine mensup çalgılardan kla¬ 
sik İran mûsikisinin en muteber çalgıları 
arasında bulunan, adı “üç tel" anlamına 
gelse de bugün artık dört telli olan ve sa¬ 
pındaki perdeler İran skalasını somutlaş¬ 
tıran setar; tambur kelimesinin bir var¬ 
yantı olan geleneksel Kazak mûsikisinin 
başlıca çalgılarından biri durumundaki 
dombra; Yunan halk mûsikisinde kullanı¬ 
lan bağlama; Sırbistan, Hırvatistan, Bos¬ 
na ve Makedonya'da büyüğüyle küçüğüy¬ 
le bir takım oluşturan, Anadolu bağlama¬ 
sının benzeri tambura; Balkanlar’ın çeşit¬ 
li bölgelerinde görülen yine armudî biçim¬ 
li, uzun saplı şarkiya, tamburica ve bulga- 
riya da (tanbûr-ı Bulgarî) ayrıca anılmalı- 
dır. 
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TAMESTANI 

(bk. EBÛ BEKİR et-TAMESTÂNÎ). 

r n 

TAMGAÇ HAN 

(ö. 460/1068) 

Batı Karahanlılar’m kurucusu 
ve ilk hükümdarı 

( 1041 - 1068 ). 

Karahanlılar’dan İlig Nasr b. Ali b. Mû- 
sâ b. Satuk’un iki oğlundan biri olan Ebû 
İshak İbrâhim, Mâverâünnehir’i zaptet¬ 
mek üzere harekete geçtiği ve ilk defa 
tarih sahnesine çıktığı 428’de (1036-37) 
Böri Tegin unvanını taşıyordu. Onun esas 
hedefi, 403 (1012-13) yılında babasının 
ölümüyle kaybedilen Mâverâünnehir'i ye¬ 
niden ele geçirmekti. Bu amaçla Mâverâ- 
ünnehir'in hâkimleri Ali Tegin oğullarına 
karşı saldırıya geçti ve Hucend'i zaptet¬ 
ti. Ancak bu mücadeleler sırasında onla¬ 
ra esir düştü. Kısa bir süre sonra esaret¬ 
ten kurtularak 1033-1034 yıllarından be¬ 
ri Özkent’te bulunan kardeşi Aynüddevle 
Muhammed’in yanma gitti. Buradan 429 
yılı Şevval ayı sonunda (4 Ağustos 1038) 
gönderdiği mektupla Gazneliler nezdinde 
teşebbüse geçerek mücadelesinde kendi¬ 
sine destek aradı. Fakat Gazneliler, Böri 
Tegin'in rakipleriyle anlaşma halinde olduk¬ 
larından kendisine gizlice el-Emîrü’l-Fâzıl 
lakabını tevcih etmekle yetindiler. Bu ara¬ 
da kardeşi Aynüddevle'nin yanında da ba- 
rınamayan Böri Tegin Kumicî Türkleri’ne 
sığındı. Görünüşte Sultan Mesud’un ordu¬ 
suna hizmet için Hulbuk civarındaki Vahş 
ile Huttel taraflarına gelen Böri Tegin her 
yeri yağmalamaktaydı. Sultan Mesud, Bö¬ 
ri Tegin meselesinin Horasan'da ortaya 
çıkan Türkmen gailesinden daha öncelik¬ 
li bir mesele olduğuna karar verip devlet 
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TAMGAÇ HAN 


adamlarının muhalefetine rağmen 19 Re- 
bîülevvel 430 (19 Aralık 1038) tarihinde 
Belh'ten Tirmiz’e geçerek Böri Tegin’e kar¬ 
şı yürüdü. Böri Tegin hemen Selçuklular 
ile bağlantı kurdu. Bunun üzerine Çağrı 
Bey güçlü bir ordu ile Ceyhun nehrinin iki 
yakasını ele geçirmek amacıyla Cûzcân’a 
yöneldi. Bu gelişmelerden haberdar olan 
Sultan Mesud, Mâverâünnehir’de Böri Te¬ 
gin ve Ali Tegin oğulları rekabetini dikka¬ 
te alıp seferi yarıda bırakarak geri döndü 
(26 Rebîülâhir 430 / 25 Ocak 1039). Bunu 
fırsat bilen Böri Tegin, Gazneli ordusunun 
eşyalarını at ve develerini yağmaladı ve 
Mâverâünnehir’deki konumu daha da kuv¬ 
vetlendi. Çağdaş tarihçi Beyhakı, 431 (1039- 
40) yılı olaylarına Böri Tegin'in Ali Tegin 
oğullarına karşı kazandığı başarıları anla¬ 
tarak başlar. Buna göre her taraftan bir¬ 
çok düşman hazırlık yapıyor ve Böri Te- 
gin'e Ali Tegin oğulları ile giriştiği çatışma¬ 
larda yardımcı olmaları için adamlarını gön¬ 
deriyordu. Böri Tegin ve müttefikleri ga¬ 
lip geldi ve Mâverâünnehir bölgesinin Ali 
Tegin oğullarından alınmasına ramak kal¬ 
dı. Nitekim 431'de Keş ve Semerkant’ta 
Böri Tegin adına kesilen paralar Beyhaki’- 
nin verdiği bilgileri doğrulamaktadır. Sik¬ 
kelere göre Böri Tegin 432'de ( 1040-41) 
Buhara'ya girdi. Bu tarihte Buhara’da adı¬ 
na kestirdiği dirhemlerde kullandığı Nâsı- 
rü’l-Hak Müeyyidü’l-adl Hâkân İbrâhim la¬ 
kap ve unvanları ile daha önce babasının 
kullandığı Müeyyidü'l-adl lakabını alarak 
Mâverâünnehir’i zaptetmekle babasının 
mirasına sahip çıktığına, Nâsırü’l-Hak la¬ 
kabı ile de hakanlığını ilân ettiğine işaret 
etmektedir. Mücadeleyi bırakmayan Ali 
Tegin oğullarını 433’te (1041-42) Buhara’- 
dan tamamen uzaklaştırdı ve kendisini 
Tamgaç (Tabgaç, Tafgac, Tavgaç) Buğra Ka¬ 
ra Hakan ilân etti. Bu unvanı almakla Ali 
Tegin’in hem merkezini ele geçirdiğini hem 
de onun sadece Mâverâünnehir'deki de¬ 
ğil bütün ülkedeki haklarını sahiplendiğini 
ilân ediyordu. Büyük Tamgaç Han İbrâhim, 
Semerkant başşehir olmak üzere 433’te 
(1041-42) devletini kurduğu sırada Batı 
Karahanlılar’ın sınırları Buhara, Semer¬ 
kant, Keş gibi şehirleri kapsayan merkezî 
Mâverâünnehir, Çagâniyân ve Huttei böl¬ 
gesini içine alıyordu. 444’te (1052) Aynüd- 
devie vefat edince büyük kağan olan Tam¬ 
gaç Han, 449 (1057) yılında Doğu Karahan- 
lı topraklarında meydana gelen iç karışık¬ 
lıklardan yararlanarak ülkesini Özkent, Ah- 
sîkes, Hucend, Tûnket, İsbîcâb, Şâş, Bin- 
ket, Kuzordu'yu (Balasagun) içine alacak 
şekilde genişletmeyi başardı. Tamgaç Han 
felç geçirince oğlu Şemsülmülk Ebü’l-Ha- 


san Nasr lehine saltanattan feragat etti 
(460/1068). İbnü’l-Esîr, Tamgaç Han'ın ay¬ 
nı yıl vefat ettiğini kaydeder ( el-Kâmil, IX, 
234) Selçukluların Mâverâünnehir'e akın- 
ları Tamgaç Han döneminde başladı. Sul¬ 
tan Tüğrul Bey zamanında Alparslan, Tam¬ 
gaç Han'ın ülkesini istilâ edince Tamgaç 
Han, Bağdat’a heyetler göndererek Ab- 
bâsî Halifesi Kâim-Biemrillâh’a sultanı şi¬ 
kâyet etti, ancak bir sonuç alamadı (453/ 
1061). Sultan Melikşah’ın hanımı Terken 
Hatun’un Tamgaç Han’ın kızı olduğu anla¬ 
şılmaktadır (bk. TERKEN HATUN). 

İmâdüddevle, Tâcü’l-mille, Seyfü halîfe- 
tillâh, Melîkü’ş-şark ve’s-Sîn, el-Melikü'l- 
muzaffer, İzzü’l-ümme kehfü’l-müslimîn, 
Müeyyidü’l-adl unvan ve lakaplarını kul¬ 
lanan Büyük Tamgaç Han (Barthold, s. 
325, 335) kaynaklarda siyasî faaliyetlerin¬ 
den ziyade eğitim, bilim, sanat, imar ve 
din sahasında, sosyal ve ekonomik alan¬ 
larda ülkesinde yürüttüğü reform niteli¬ 
ğindeki faaliyetleriyle yer almıştır. Kerce- 
mîn mahallesindeki sarayın yanı sıra Se- 
merkant'ta Demirkapı mevkiinde kendi¬ 
sinin defnedildiği meşhede bitişik bir ca¬ 
mi, medrese, kütüphane, öğrenci yurdu 
ve özellikle felçli hastaların kalabilecekleri 
hastahaneden (dârülmerzâ, bîmâristan) 
oluşan bir külliye yaptırarak bunlar için zen¬ 
gin vakıflar tahsis etmiştir (Receb 458 / 
Haziran 1066). Tamgaç Han İbrâhim Med¬ 
resesi yapısı ve işleyişi bakımından çağı¬ 
nın önemli medreselerindendir. Hanefî 
mezhebinin esas alındığı programı, ders¬ 
haneleri, kütüphanesi, yurtları, görevlileri, 
öğrenci bursları ve öğrencilerin çeşitli ih¬ 
tiyaçlarının karşılandığı bir bütçesi vardı. 
Şehir hayatının yaygın olduğu ve para ba¬ 
sılmaya değer elliden fazla şehrin yer al¬ 
dığı Mâverâünnehir'de bu medreselerden 
mezun olan Hanefî ulemâsının sosyal ha¬ 
yata ve bürokrasinin her kademesine nü¬ 
fuz etmesi bölgede diğer mezheplerin ya¬ 
yılmasının önüne geçmiştir. Hanefîlik âde¬ 
ta Mâverâünnehir'in resmî mezhebi hali¬ 
ne gelmiştir. Bu yükseliş, Tamgaç Han’ın 
ulemâdan Seyyid Ebü’l-Kâsım es-Semer- 
kandî'yi idam ettirmesiyle başlayan, Han 
Ahmed b. Hızır’ın ulemâ tarafından yargı¬ 
lanarak idama mahkûm edilmesi ve niha¬ 
yet Buhara'da Hanefî ulemâsının özerk bir 
hâkimiyet kurmasına kadar varan hâne- 
dan ve bürokrat-uiemâ arasındaki çatış¬ 
maya temel sebep teşkil etmiştir. Tam¬ 
gaç Han ayrıca Bâtınîler’le de (İsmâilîler) 
ciddi şekilde mücadele etmiştir. 

İbnü’l-Esîr, Tamgaç Han'ı müstesna bir 
dindar olarak tanıtır ( el-Kâmil, IX, 234). 
Diğer bazı kaynaklarda da ondan ideal ve 


âdil bir hükümdar diye bahsedilir. Fakihle- 
rin fetvası olmadan hiçbir vergi almayan 
Tamgaç Han’ın ulemâya büyük saygısı var¬ 
dı. Nitekim Hz. Ali soyundan gelen vâiz Ebû 
Şücâ’ el-Alevî kendisine hükümdarlığa lâ¬ 
yık olmadığını söyleyince tahttan feragat 
etmeye karar vermiş, ancak halkın ısrarı 
karşısında bundan vazgeçmiştir (a.g.e., 
a y ). Öte yandan onun Seyyid Ebü’l-Kâ- 
sım es-Semerkandî’yi idam ettirmesinin 
sebebi tatminkâr bir şekilde açıklanama- 
maktadır. Tamgaç Han esnafın usulsüz 
zamlarına karşı halkı korumuş ve onlara 
bilinçli tüketicilik dersi vermiş, eşkıyaya 
karşı da kesin bir tavır ortaya koymuştur. 
Aldığı tedbirler sonucunda onların kökü¬ 
nü kazıması, cezanın uygulanmasında mer¬ 
hamet etmenin bir fayda sağlamayacağı¬ 
nı vurgulaması, halkın şikâyetlerini dinle¬ 
mesi vb. politikaları, yer altı ve yer üstü 
zenginlikleri yanında İpek yolu güzergâ¬ 
hında bulunan Batı Karahanlılar'da halkın 
ekonomik refah ve seviyesini yükseltip eko¬ 
nomik alanda da rakibi Doğu Karahanlılar’ı 
nüfuzu altına almıştır. Nitekim bu ekono¬ 
mik yapının bir hâtırası olarak Tamgaç 
Han’ın unvanlarına nisbetle “müeyyide ad- 
liyye" ve “tamgaciyye dirhemleri" adı veri¬ 
len para birimi meşhur olmuştur. 
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TAMGAÇ ULUĞ BUĞRA HAN 

r n 

TAMGAÇ ULUĞ BUĞRA HAN 

(ö. 496/1103) 

Doğu Karahanlı hükümdarı 

( 1069 - 1103 ). 

Ebû Ali Tamgaç (Tavgaç, Tafgaç) Uluğ 
Buğra Han Haşan, Doğu Karahanlılar'dan 
Arslan Karahan Süleyman'ın oğlu olup 462 
(1069) yılında Balasagun, Kâşgar ve Ho- 
ten’i kardeşi Tuğrul Karahan Yûsuf'un 
elinden alarak Doğu Karahanlılar’ın başı¬ 
na geçti. İbnü’l-Esîr, Tamgaç Uluğ Buğra 
Han’dan Buğra Han Hârun diye bahseder 
ve onun yirmi dokuz yıl ( 1074-1103 ) hüküm 
sürdükten sonra vefat ettiğini belirtir ( el- 
Kâmil, IX, 236). Bu sebeple bazı araştır¬ 
malarda Tamgaç Han’ın hakanlık yılları 
için farklı tarihler verilir (IA, VI, 261,265; 
DİA, XXIV, 408). Ancak yeni araştırmalar¬ 
da elde edilen bazı belgeler ve Yûsuf Has 
Hâcib’in Kutadgu Bilig' i kendisine ithaf 
ettiği tarih dikkate alınarak onun 1069- 
1103 yılları arasında hükümdarlık yaptığı 
ileri sürülmektedir (Hunkan, s. 399-400). 

Tamgaç Han, adına basılan sikkelerden 
anlaşıldığına göre egemenlik alanını 481’- 
de (1088) Taraz’ı da (Talaş) içine alacak 
şekilde genişletti. Fakat özellikle ulemâ 
ile hânedan mensupları arasındaki ça¬ 
tışmalar Selçuklular’ın Mâverâünnehir’e 
müdahalesine yol açtı. Büyük Selçuklu Sul¬ 
tanı Meiikşah, Mâverâünnehir’e gelerek 
Batı Karahanlılar'ı hâkimiyeti altına aldı. 
Tamgaç Han, Özkent’e kadar gelmiş olan 
Sultan Melikşah'ın huzuruna çıkıp onu met- 
bû hükümdar olarak tanımak zorunda kal¬ 
dı (482/1089). Bir süre sonra Semerkant’- 
ta Çiğiller'den Aynüddevle’nin başını çek¬ 
tiği bir isyan çıktı. İsyana karışanlar ara¬ 
sında Tamgaç Han'ın kardeşi Atbaşı hâki¬ 
mi Yâkub Tegin de vardı. Bunun üzerine 
Sultan Meiikşah Semerkant’a geri döndü 
ve Özkent’e kadar âsileri takip etti. Zor du¬ 
rumda kalan Yâkub Tegin, Kâşgar'a kar¬ 
deşi Tamgaç Han'a sığındı. Ancak Tamgaç 
Han, Sultan Melikşah'a teslim etmek üze¬ 
re kardeşini oğlunun nezâretinde gönder¬ 
mek zorunda kaldı. Yolda bir kalede Yâ¬ 
kub Tegin’in gözlerine mil çekileceği sıra¬ 
da Kâşân Kalesi hâkimi Tuğrul b. Yinal Te¬ 
gin’in büyük bir ordu ile Kâşgar’da Tam¬ 
gaç Han'ı mağlûp ettiği ve onu esir alıp 
saltanatına son verdiği haberi gelince Yâ¬ 
kub Tegin serbest bırakıldı. Bu gelişme¬ 
ler karşısında Sultan Meiikşah, emirlerin¬ 
den Tâcülmülk’ü Yâkub Tegin ile araların¬ 
daki ilişkileri düzeltmekle görevlendirdi. 
Varılan anlaşmaya göre Yâkub Tegin, Tuğ¬ 
rul b. Yinal Tegin’in ülkeyi işgal etmesine 


engel olacaktı. Sonuçta Yâkub Tegin, Tuğ¬ 
rul b. Yinal Tegin’i Kâşgar’dan uzaklaştır¬ 
mayı başardı (482/1089 (?]). Tuğrul Mâve- 
râünnehir'de hâkimiyet mücadelesini sür¬ 
dürürken tekrar tahta çıkan Tamgaç Han’ın 
otoritesi zayıflamıştı. Nitekim son geliş¬ 
melerden yararlanmak isteyen Savcıoğlu 
adlı bir kişi, Tamgaç Han'la aralarındaki 
anlaşmayı bozarak 30.000 süvari ile Kâş¬ 
gar önlerine kadar geldi. Hazırlıksız yaka¬ 
lanan Tamgaç Han, bu zor durumdan Ke¬ 
şen (Kuşen, Kuça) şehrinin hâkiminin oğlu 
ve Tarım hâkimi Hızır Bey’den aldığı yar¬ 
dımla kurtulabildi. 

“el-Hâkânü’l-ecel es-seyyid el-melikü'l- 
müeyyed nâsırü’l-hak ve’d-dîn el-muzaf- 
fer el-mansûr izzüddin müşeyyidüddevle- 
ti’l-kâhire ve burhânü'l-milleti’l-bâhire ve 
kehfü’l-ümmeti’t-tâhire gıyâsü'l-müslimîn 
melikü’l-meşrik ve's-Sîn" unvan ve lakapla¬ 
rıyla anılan Tamgaç Uluğ Buğra Han (Bart- 
hold, 111925], s. 223) 496 (1103) yılında ve¬ 
fat etti ve yerine oğlu Arslan Han Ahmed 
geçti. Tamgaç Han dönemi, siyasal olaylar¬ 
dan çok bilimsel gelişmeler ve bilim adam¬ 
larının bıraktığı kıymetli eserlerle hatırlan¬ 
maktadır. Yûsuf Has Hâcib’in Hâkâniye 
Türkçesi ile kaleme aldığı ve Tamgaç Uluğ 
Buğra Han'a ithaf ettiği Kutadgu Bilig 
bu dönemin en meşhur eserlerindendir. 
Dîvânü lugâti’t-Türk'ün yazarı Kâşgarlı 
Mahmud da Tamgaç Han’ın yeğenidir. 
Ebü’l-Fütûh Abdülgâfir (Abdülgaffâr) b. Hü¬ 
seyin el-Almaî'nin, yaşadığı Kâşgar’ın ta¬ 
rihi açısından büyük önem taşıyan eseri 
Târîhu Kâşgar bu dönemde kaleme alın¬ 
mıştır. Aynı müellifin Mu'cemü'ş-şüyûh 
adlı bir eseri daha vardır. Bu arada Ebû 
Zeyd Hibetullah b. Muhammed et-Tabe- 
rî, Bâhnâme adlı eserini Tamgaç Han’ın 
oğlu Togan Tegin Ebü'l-Muzaffer Me’mûn'a 
ithaf etmiştir. Tamgaç Han'ın ilmi teşvik 
edip ulemâya itibar göstermesi onun ül¬ 
kesini bir cazibe merkezi haline getir¬ 
miştir. Bundan dolayı Batı Karahanlı ül¬ 
kesinde takibata uğrayan muhalif ule¬ 
mâdan pek çoğu Tamgaç Han’ın himaye¬ 
sine girmiştir. Bunlardan Şemsüleimme 
es-Serahsî, hayatının sonuna doğru Batı 
Karahanlı Hükümdarı Şemsülmülk Nasr 
tarafından hapsedilmiş, hapisten kurtu¬ 
lunca Fergana'ya kaçıp Tamgaç Han'a sı¬ 
ğınmış ve sarayda büyük ilgi görmüştür 
(tbn Kutluboğa, s. 52-53). Yarım kalan Ha¬ 
nefi fıkhına dair önemli eseri el-Mebsût’u 
onun sarayında tamamlamıştır. Semer- 
kantlı fakih Ebû Muhammed Mes’ûd b. 
Mahmûd b. Ahmed el-Harakânî de Kâş¬ 
gar'a gelmiş ve Tamgaç Han’ın himayesi¬ 
ne mazhar olmuştur. 
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TA‘N 

( ) 

Râvinin adalet veya zabt sıfatını 
ortadan kaldıran kusurlarını 
ifade etmek üzere kullanılan 
temel eleştiri noktaları. 


Sözlükte “mızrakla vurmak; sözle ayıp¬ 
lamak" anlamlarındaki ta’n hadis terimi 
olarak “adâlet ve zabt sıfatlarından birini 
veya her ikisini tam anlamıyla taşımadığını 
söyleyerek râviyi tenkit etmek" mânasın¬ 
da kullanılmaktadır. Hadis âlimleri, ilk dö¬ 
nemlerden itibaren hadisleri nakleden râ- 
vilerin durumunu araştırmaya önem ver¬ 
miş, kusurlu veya za’f sahibi buldukları râ- 
vileri belli tabirlerle değerlendirmeye tâbi 
tutmuştu. Terminolojinin henüz yerleşme¬ 
diği ilk dönemlerde bu değerlendirmeler 
terimler yerine daha çok cümlelerle anla- 
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tılmıştır. Şu'be b. Haccâc, ta‘n edilecek râ- 
vilerden söz ederken tanınan râvilerden 
kendilerinin bilmediği hadisler rivayet eden, 
galatı çok olan, yalanla itham edilen, hata¬ 
lı olduğunda görüş birliğine varıldığı halde 
kendini hatalı görmeyen, hatasından vaz¬ 
geçmeyen kimselere işaret eder ve bun¬ 
ların rivayetlerinin terkedilmesi gerekti¬ 
ğini belirtir. İmam Mâlik dört kişiden ha¬ 
dis yazılamayacağını söylemiş, bunların ba¬ 
yağı davranışlarıyla bilinen sefih, bid'atçı, 
ne rivayet ettiğini bilmeyen sâlih kimse ile 
Resûlullah’ın hadislerinde yalan söyleyen 
râvi olduğunu kaydetmiştir. Abdullah b. 
Mübârek galatı çok olup hatasından dön¬ 
meyen râviden, yalancıdan, bid'atçıdan ve 
hadisi iyi ezberleyemediği halde hâfıza- 
sından rivayet eden kimselerden hadis ri¬ 
vayet edilemeyeceğini bildirmiştir. İmam 
Müslim şiddetli ihtilâf, fâhiş hata, hıfz ve 
itkân sahibi olmama gibi ta‘n sebepleri¬ 
ne işaret ettikten sonra hadis ehlinin ço¬ 
ğu tarafından müttehem kabul edilenler¬ 
le rivayetlerinde çokça münker ve galat gö¬ 
rülen kimselerden hadis nakletmediğini 
belirtmiştir (“Mukaddime”, I, 5-6). Tirmizî 
el-Câmi c u'ş-şahîh' inin ilel bahsinde ta‘n 
noktalarından bid'at, gaflet ve sûüi-hıfz- 
dan bahsetmiş; İbn Ebû Hâtim gaflet, ve¬ 
him, sehiv, galat, ihtilât, sûü'l-hıfz, yalan 
söyleme ve yalan hadis uydurma gibi ta‘n 
noktalarına temas etmiştir (el-Cerh ve’t- 
ta'dîl, I, 5-10). İbn Hibbân konuyu daha 
kapsamlı biçimde ele almış ve ta'n sebep¬ 
lerini şu şekilde sıralamıştır; Değişik çev¬ 
relerin değişik sebeplerle hadis uydurma¬ 
sı, sâlih ve âbid kimselerin mürsel hadisi 
merfû, müsnedi mevkuf rivayet edecek ve 
isnadları değiştirecek kadar gaflet içinde 
olması, bazı râvilerin hayatlarının son dö¬ 
nemlerinde ihtilâta, bazılarının telkine mâ¬ 
ruz kalmaları ve bu telkinler doğrultusun¬ 
da hadis rivayet edebilmeleri, hadis ehli 
olmayan bazı râvilerin bilmeden yalan na¬ 
kilde bulunmaları, haberleri ve isnadları 
değiştirmeleri, kendilerinden hadis duy¬ 
madıkları halde tedlîs yaparak bazı şeyh¬ 
lerden hadis nakletmeleri, kitaplarını kay¬ 
bedince hâfızalarından rivayet etmeleri ve 
çeşitli hatalara düşmeleri; ayrıca râvinin 
rivayetinde çokça hata yapması, yaptığı 
hataları bilmesine rağmen hatasında ıs¬ 
rar etmesi, adâlet tanımı dışında kalacak 
derecede fısk içinde bulunması, müdellis 
olması, benimsediği fırkaya davet eden 
bid'atçı olması. Hâkim en-Nîsâbûrî ve Ha- 
tîb el-Bağdâdî de usûl-i hadîse dair eserle¬ 
rinde ta'n sebeplerine geniş yer vermişler¬ 
dir (el-Medhal fî c ilmi’l-hadî§, s. 25-43; el- 
Kifaye, s. 101-161). 


Hadis usulünde birçok ta'n sebebi bu¬ 
lunmakla birlikte bunlar on başlık altında 
toplanmıştır. Sonradan "metâin-i aşere” di¬ 
ye anılan ve ta'n edilen râviye “mat'ûnün 
fîh” denilen ta'n sebeplerini İbn Hacer el- 
Askalânî kusurun derecesine göre şöyle sı¬ 
ralamaktadır: A) Adâlet sıfatıyla ilgili olan¬ 
lar. 1. Kizbü'r-râvî. Râvinin kasten hadis 
uydurup bunu Hz. Peygamber’e isnat et¬ 
mesidir. Böyle bir râvinin rivayet ettiği ha¬ 
dis mevzû olup reddedilir. 2. İttihâmü’r- 
râvî bi’l-kizb. Hz. Peygamber adına hadis 
uydurduğu bilinmemekle birlikte râvinin 
günlük hayatında yalan söyleyen biri ola¬ 
rak tanınmasıdır. Bu râvinin rivayette de 
yalan söyleyebileceği düşüncesiyle rivaye¬ 
ti terkedilir. 3. Fısku'r-râvî. Râvinin büyük 
günah işleme, haramlara daima gibi dav¬ 
ranışlarda bulunmasıdır. Hareketlerinde is¬ 
yanı taatinden fazla olan, fışkını açığa vur¬ 
maktan çekinmeyen ve bu sebeple adâ¬ 
let vasfını kaybeden râvinin naklettiği ha¬ 
dis münker sayılıp reddedilir. 4. Bid'atü'r- 
râvî. Râvinin bid'at ehli fırkalardan birine 
mensup olması veya onların görüşlerini 
benimsemesidir. Bid'at sahibini bazan küf¬ 
re, bazan fişka düşürür. Fişka düşen bid'at 
sahibi râvinin rivayetini mutlak şekilde red¬ 
dedenler bulunduğu gibi mezhebi lehine 
yalancılığı helâl saymayan bid'atçıların ri¬ 
vayetlerini kabul edenler de vardır. Mez¬ 
hebinin propagandasını yapmayanların ri¬ 
vayetleri kabul edilmiş, mezhebinin lehi¬ 
ne propaganda yapanların rivayeti redde¬ 
dilmiştir. 5. Cehâletü’r-râvî. Râvinin şah¬ 
sının veya cerh ve ta'dîl bakımından duru¬ 
munun bilinmemesidir. Hadis rivayetiyle 
bilinmeyen, tek bir râvisi olan, dolayısıyla 
tanınmayan kimseye ''mechûlü’l-ayn”, ken¬ 
disinden iki veya daha fazla kimse rivayet 
ettiği halde hakkında cerh ve ta'dîlle ilgili 
bir hüküm verilemeyen kimseye de “mec- 
hûlü’I-hâl” denir. Mechûlü’l-hâl râvinin ri¬ 
vayetini kabul ve reddedenler bulunduğu 
gibi cerh veya ta'dîl şeklindeki iki ihtima¬ 
le göre durumu açığa çıkıncaya kadar bek¬ 
leyenler de vardır. Râvinin, kendisinden ha¬ 
dis rivayet ettiği şeyhinin ismini verme¬ 
yip “ahberenî fülânün, ahberenî racülün, 
ahberenî şeyhun” demesi de meçhul râvi 
kapsamına girer. 

B) Zabt sıfatıyla ilgili olanlar. 1. Fuhşü’l- 
galat. Râvinin hâfıza zayıflığı, bilgisizliği, 
Arap dilinde yetersizliği, rivayette dikkat¬ 
sizliği, fiziksel veya psikolojik kusuru, olum¬ 
suz çevre şartları, rivayeti yanlış anlaması 
gibi sebeplerle farkında olmadan birçok 
defa hataya düşmesidir. Çok hata yapan 
ve hataları ağır basan râvinin hadisi mün¬ 
ker sayılır. Ayrıca hatası açıkça ortaya çık¬ 


tığı halde inat edip hatasından vazgeçme¬ 
yen râvinin rivayetlerinin terkedileceği be¬ 
lirtilmiştir. 2. Gaflet. Râvinin ezberleyerek 
veya yazarak hocasından aldığı hadisi dik¬ 
katsizliği yahut dalgınlığı yüzünden hatalı 
rivayet etmesi, başkalarının telkinine açık 
olması ve rivayetini kendisine telkin edil¬ 
diği gibi değiştirmesi, hadisi dinlerken ve¬ 
ya naklederken gevşeklik göstermesidir. 
Rivayetinde zabt sıfatını yok edecek ka¬ 
dar gaflete düşen râvinin hadisi de mün¬ 
ker sayılır. Gafleti çok olmadığı halde ba¬ 
zı rivayetlerinde telkine mâruz kalan râvi¬ 
lerin sadece bu rivayetleri terkedilir. 3. Ve¬ 
him. Râvinin rivayet kurallarını bilmemesi 
yüzünden hadisi yanlış rivayet etmesidir. 
Bu rivayet mürsel veya münkatı' olan bir 
hadisin mevsûl, mevsûl bir hadisin mür¬ 
sel, merfû bir hadisin mevkuf şeklinde ri¬ 
vayet edilmesi yahut sika râvilerle zayıf¬ 
ların birbirine karıştırılması gibi isnadlar- 
da olabileceği gibi bir hadisin metninin di¬ 
ğeriyle karıştırılmasından dolayı metinde 
de gerçekleşebilir. Vehmine sıkça rastla¬ 
nan râvinin tek başına rivayet ettiği hadis¬ 
ler hüccet olarak kullanılmaz ve rivayetleri 
terkedilir. 4. Sûü’l-hıfz. Râvinin tabii ya da 
ârızî sebeplerle mâruz kaldığı hâfıza bo¬ 
zukluğu yüzünden hatalarının doğruları ka¬ 
dar veya daha fazla olması halidir. Birin¬ 
cisi, hâfızasının bozukluğu sebebiyle sika 
râvilere aykırı rivayetlerin ortaya çıkması¬ 
na sebep olur ve böyle hadisler ittifakla 
reddedilir. İkincisi bunama, yaşlılık, hasta¬ 
lık, körlük gibi ârızî sebeplerle ortaya çıkan 
hâfıza bozukluğundan kaynaklanan ha¬ 
talara yol açar. Ârızî durumun ne zaman 
meydana geldiğinin belirlenmesi halinde 
o dönemde ve sonrasında nakledilen riva¬ 
yetler reddedilir, belirlemediği takdirde 
beklenir. S. Muhâlefetü’s-sikât. Zayıf bir 
râvinin sika râvilere, sika bir râvinin ken¬ 
dinden daha sika olan râvilerin rivayetine 
aykırı hadis rivayet etmesidir. Bunların 
birincisine “münker”, İkincisine “şâz” de¬ 
nir. Muhalefet isnadda görülebileceği gi¬ 
bi metinde de görülebilir. Bu durum idrâc, 
râviyi değiştirme, isimleri karıştırma, yeni 
bir isnad uydurma, tashîf ve tahrîf, kalb, 
ızdırab vb. birçok sebepten kaynaklana¬ 
bilir. Ortaya çıkan muhalefet şekline göre 
râvinin ve rivayetinin durumu değişirse de 
bu tür hadisler genellikle zayıf kabul edi¬ 
lir. Hadiste imam sayılan, adâleti sabit olan, 
tezkiye edenleri cerhedenlerden fazla bu¬ 
lunan kimseler hakkında ileri sürülen her¬ 
hangi bir ta'n veya cerh geçerli değildir. 
Yine sebebi müphem olan bir ta'n kabul 
edilemeyeceği gibi sebebi açıklanmış olsa 
da ictihadî bir duruma bağlı olan ta'n, ay- 
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rica taassubu ve husumetiyle bilinen ve¬ 
ya kendileri ta‘n edilen kimselerin ileri sür¬ 
düğü ta'n kabul edilmez. Aralarında nef¬ 
ret ve haset olabileceği gerekçesiyle çağ¬ 
daş olan kimselerin birbiri hakkındaki ta'nı 
da muteber değildir. 
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TANÂHÎ, Mahmûd Muhammed 

( ^^-IJJaİİ ı ) 

Mahmûd b. Muhammed 
et-Tanâhî el-Mısrî 
(1935-1999) 


Arap dili ve edebiyatı âlimi, 
eğitimci, yazar ve nâşir. 


Mısır’ın Menûfiye şehrinde doğdu. Sekiz 
yaşında iken Kahire'ye gitti. Hıfzını tamam¬ 
ladıktan sonra Ezher bünyesindeki lise¬ 
den mezun oldu (1958) Ardından Kahire 
Üniversitesi Dârülulûm Fakültesi Arap Dili 
ve Edebiyatı Bölümü’nü bitirdi (1962) Ay¬ 
nı fakültede, İbn Mu’tî’in nahiv görüşü ve 
el-Fuşûlü'l-hamsûn adlı eseriyle ilgili yük¬ 
sek lisansını (1972) ve İbnü’ş-Şecerî'nin el- 
Emâli'n-nahviyy e'sini neşre hazırlayarak 
doktorasını (1978) tamamladı. Çalışma ha¬ 
yatına Kahire’deki Amerikan Üniversitesi’- 
ne bağlı Ma’hedü’d-dirâsâti’l-Arabiyye’de 
asistan olarak başladı. İki yıl sonra Câmia- 
tü’d-düveli’l-Arabiyye’ye bağlı Ma’hedü'l- 
mahtûtâti’l-Arabiyye'ye uzman sıfatıyla ta¬ 
yin edildi (1965). 1978 yılında Mekke’deki 
Kral Abdülazîz Üniversitesi Şeriat Fakülte¬ 
si ed-Dirâsâtü'1-ulyâ el-Arabiyye'de (şim¬ 
diki Ümmülkurâ Üniversitesi Arap Dili ve 
Edebiyatı Fakültesi) doçentliğe getirildi. 
1989’da bu görevinden istifa ederek Mı¬ 
sır’a döndü. 1991’de Kahire Üniversitesi’- 


nin ed-Dirâsâtü’l-Arabiyyetü’l-İslâmiyye 
Fakültesi'ne doçent tayin edildi. 1995 yı¬ 
lında profesörlüğe yükseltildikten sonra 
Hulvân Üniversitesi Edebiyat Fakültesin¬ 
de Arap Dili ve Edebiyatı Bölümü başkan¬ 
lığı yaptı. Kahire Arap Dil Kurumu’nda ve 
Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye'deki Tahkiku't-tü- 
râs merkezinde uzman olarak, ayrıca Ma‘- 
hedü’l-mahtûtâti’l-Arabiyye'deki Eğitim- 
Kültür ve İlimler Dairesi Arap Kültür Hiz¬ 
metleri Heyeti’nde üye sıfatıyla çalışma¬ 
larda bulundu. 23 Mart 1999’da vefat et¬ 
ti. Mütevazi kişiliğiyle tanınan Tanâhî, İlmî 
neşirleriyle meşhur olan Mahmûd Muham¬ 
med Şâkir’in önde gelen talebelerinden 
olup Mısır'ın çağdaş âlim, edebiyatçı ve 
yazarları hakkında geniş mâlûmata sahip¬ 
ti. 1970-1975 yıllarında, Arapça önemli 
yazmaların fotokopi ve mikrofilmlerini sağ¬ 
lamak amacıyla Ma'hedü'l-mahtûtâti'l-Ara- 
biyye tarafından Türkiye, Fas, Yemen, Su¬ 
udi Arabistan gibi ülkelerin kütüphanele¬ 
rinde çalışmak üzere görevlendirilen he¬ 
yetlerde yer almıştır. Arap ve İslâm dünya¬ 
sından birçok âlimle yakın ilişki kurmuş, 
kongre ve sempozyumlara katılmıştır. 

Eserleri. Tanâhî'nin telif ve neşir olarak 
otuz beşi aşkın eserinden bazıları şunlar¬ 
dır: Telifleri: M edhal ilâ târihi neşri't- 
türâşi'l-^Arabî (Kahire 1405/1984); el-Mû- 
cez fi merâcFi't-terâcim ve'l-büldân 
ve'l-muşannefât ve ta c rîfâti'l- c ulûm (Ka¬ 
hire 1406/1985); Fehârisü Kitâbi'l-Uşûl 
ti'n-nahv li-Ebi Bekr İbni's-Serrâc (Ka¬ 
hire 1986); el-Kitâbü'l-matbû c bi-Mışr 
ti'l-karni't-tâsF c aşer-târîh ve tahlil (Ka¬ 
hire 1996); Kitâbü'l-Hilâl (Kahire 1996, 
1999); Neşirleri: Mecdüddin İbnü'l-Esîr, erı- 
Nihâye fi ğarîbi'l-hadîş ve'l-eşer (Kahi¬ 
re 1963-1965; Beyrut 1963; Lahor 1970; Ha¬ 
lep, ts., Tâhir Ahmed ez-Zâvî ile birlikte); 
İbnü’s-Sübkî, Tabakâtü'ş-Şâti‘iyyeti'1- 
kübrâ (Kahire 1964-1976, Abdülfettâh Mu¬ 
hammed el-Hulv ile birlikte); Takıyyüddin 
el-Fâsî, el- c İkdü'ş-şemîn ti târîhi'l-bele- 
di'l-emîn (VIII. cüz, Kahire 1969); Ahmed 
b. Muhammed el-Herevî, Kitâbü'l-Garî- 
beyn (I. cilt, Kahire 1970); İbn Mu’tî, el- 
Fuşûlü'l-hamsûrı (Kahire 1977); Mecdüd¬ 
din İbnü'l-Esîr, Menâlü't-tâlib ti şerhi 
Tıvâli'l-ğarâ’ib (Dımaşk-Mekke-Kahire 
1400-1403/1980-1983; Kahire 1997); Ebû 
Ali el-Fârisî, Kitâbü'ş-ŞFr / Şerhu'l-eb- 
yâti’l-müşkileti’l-frâb (Kahire 1988); İb- 
nü’ş-Şecerî, el-Emâlî (Kahire 1992); Mu¬ 
hammed b. Hüseyin es-Sülemî, Zikrü'n- 
nisveti'l-müte^bbidâti'ş-şûtiyyât (Ka¬ 
hire 1993); Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî, A c mâ- 
rü'l-a^yân (Kahire 1994). Tanâhî’nin Kahi¬ 


re’de çıkan er-Risâle, el-Hilâl, el-Kâti- 
bü'l-‘Arabî, el-Mecelle, eş-Şekâfe der¬ 
gileriyle Kahire ve Dımaşk Arap Dil Kuru¬ 
mu dergilerinde, Küveyt’teki el-’’Arabi, 
Mağrib’deki Da c vetü'l-hak, Mekke'deki 
Arap Dili Fakültesi dergilerinde İlmî ma¬ 
kaleleri yayımlanmıştır. M ecelletü Ma c - 
hedi'l-mahtûtâti'l- c Arabiyye'de (XLIII/1; 
Kahire 1420/1999) ölümü dolayısıyla Tanâ¬ 
hî’nin çeşitli yönlerini ele alan yazılar ya¬ 
yımlanmıştır (bk. bibi.). 
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TANCA 

( Atlİİ? ) 


Fas’ın kuzeybatısında 
tarihî bir şehir. 

Cebelitârık Boğazı'nın sona erip Atlas 
Okyanusu'nun başladığı nokta olan Spar- 
tel Burnu’nun 10 km. kadar doğusunda 
stratejik öneme sahip bir mevkide bulu¬ 
nan Tanca’nın (Fr. Tanger, İng. Tangier) Fe¬ 
nikeliler tarafından milâttan önce 814 yı¬ 
lında kurulduğu ve Fenikeliler'in ticaret 
merkezlerinden olduğu bilinmektedir. Da¬ 
ha sonra Kartaca ve Roma hâkimiyetinde 
kaldı; V. yüzyılda İspanya'dan sürülen Van- 
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dallar’ın, VI. yüzyılda Bizanslıiar’ın eline geç¬ 
ti. İslâm öncesi dönemde Tinga (Tingis, Tin- 
jis) adını taşıyan ve Sebte’de (Ceuta) otu¬ 
ran Bizans Valisi Julianos tarafından yöne¬ 
tilen şehri Emevîler devrinde İfrîkıye Vali¬ 
si Ukbe b. Nâfi' barış yoluyla fethetti (62/ 
681-82). Berberi isyanları ve Ukbe’nin bir 
yıl sonra isyancılar tarafından öldürülme¬ 
sinin ardından birkaç defa el değiştirdi. İf- 
rîkıye ve Mağrib Valisi Mûsâ b. Nusayr, 
Tanca'yı 89 (708) yılında tekrar ele geçir¬ 
di. Mûsâ, Mağrib-i Aksâ'da Sûsüednâ böl¬ 
gesinin idari ve askerî merkezi olan Tan¬ 
ca şehrinin valiliğine âzatlı kölesi Târik b. 
Ziyâd’ı getirdi. Onun emrine 17.000 Arap, 
12.000 Berberî askeri verdi, ayrıca yanın¬ 
da Berberîler’e Kur'an ve dinî meseleleri 
öğretmek üzere din âlimleri bıraktı. Böl¬ 
genin İdarî merkezi ve Mûsâ b. Nusayr’ın 
ordularının Atlas Okyanusu ile Cebelitârık 
sahillerinin temas sahasındaki ilk askerî 
üssü olan Tanca Kuzey Afrika, Endülüs ve 
Batı Akdeniz tarihinde önemli rol oynadı. 
İlk yıllarda şehir bölgede İslâmî tebliğ ve 
eğitimin merkezi haline getirildi ve özel¬ 
likle Endülüs fethini gerçekleştirecek bir¬ 
liklerin toplanma noktası oldu. Nitekim 
Tanca Limanı'na Endülüs’e gidecek asker¬ 
leri taşımak için altmış geminin demirledi¬ 
ği bildirilmektedir. Endülüs fetihleri esna¬ 
sında şehir Mûsâ’nın büyük oğlu Abdüla- 
zîz tarafından yönetildi. 

Mûsâ b. Nusayr'dan sonraki Kuzey Af¬ 
rika valilerinin kavmiyetçi politika izleme¬ 


leri yüzünden Tanca, Hâricîliği benimse¬ 
yen Berberîler’in çıkardığı isyanlara sah¬ 
ne oldu. Ezârika ve İbâzî Hâricîleri’nin baş¬ 
lattığı bir isyanda Tanca haraç âmili Ömer 
b. Abdullah el-Murâdî öldürüldü ( 122/740). 
Tanca’ya giren Hâricî lideri Meysere el- 
Medgarî burada halifeliğini ilân etti. Ar¬ 
dından isyancılar Süs Valisi İsmâil b. Ubey- 
dullah’ı öldürdüler. Meysere'nin yenildiği 
bir savaştan sonra taraftarlarınca öldü¬ 
rülmesi üzerine Hâlid b. Humeyd ez-Ze- 
nâtî’ye biat eden Hâricîler, Tanca’yı geri al¬ 
mak için Kuzey Afrika'ya geçen Endülüs va¬ 
lisini Vâdîşelif (Qued Chelif) mevkiinde ağır 
bir yenilgiye uğrattılar (123/740). Tanca is¬ 
yanı bütün Kuzey Afrika’da, hatta Endü¬ 
lüs’te yankı buldu. 

Tanca IX. yüzyılın başlarında İdrîsîler'in 
eline geçti. Endülüs Emevî Hükümdarı III. 
Abdurrahman 314’te (926) Tanca ve Me- 
lîle’yi (Melilla) kendi topraklarına kattı. 
Ancak İdrîsîler, Humeyd b. Yesâl kuman¬ 
dasındaki Fâtımî ordusunun yardımıyla 
Tanca dahil atalarına ait toprakların bü¬ 
yük bir bölümünü geri aldılar. Fâtımîler’e 
tâbi olarak hüküm süren Kâsım Kennûn’un 
vefatının ardından (337/948) tahta çıkan 
oğlu Ebü’l-Ayş Ahmed, Fâtımîler’den ayrı¬ 
lıp Endülüs Emevî Halifesi III. Abdurrah- 
man'a itaat ettiğini açıklamakla beraber 
Tanca’yı ona vermedi. Bunun üzerine En¬ 
dülüs Emevî kuvvetleri Tanca'yı zaptetti. 
470’te (1077-78) Tanca’yı ele geçiren Mu- 
râbıt Hükümdarı Yûsuf b. Tâşfîn, şehrin 


limanını Endülüs'te Kastilya kralına karşı 
kazandığı Zellâka (Sagrajos) savaşı için ge¬ 
çiş noktası olarak kullandı. Murâbıtlar’ın 
yıkılışından sonra Muvahhidler'in eline ge¬ 
çen Tanca (542/ 1147) özellikle gemi yapı¬ 
mı ve Endülüs’e asker şevkindeki önemi¬ 
ni korudu. Şehrin limanı genişletildi, tica¬ 
ret ve sanayi gelişti. Aynı zamanda önem¬ 
li bir ilim merkezi olan Tanca, Muvahhid- 
ler’in yıkılışı esnasında Ebü’l-Haccâc Yû¬ 
suf b. Muhammed el-Hemdânî'nin eline 
geçti. Daha sonra Merînî Sultanı Ebû Yû¬ 
suf Ya’küb el-Mansûr üç aylık bir kuşat¬ 
manın ardından şehri zaptetti (672/1273- 
74). Tanca, Merînîler'in son yıllarında Por¬ 
tekiz saldırılarına mâruz kaldı. 

1415’te Sebte’yi ele geçiren Portekizli¬ 
ler, 1437, 1458 ve 1464 yıllarında düzenle¬ 
dikleri saldırılarda alamadıkları Tanca’yı 28 
Ağustos 1471'de işgal ettiler. Portekiz 
yönetimi, müslüman halkın büyük kısmı¬ 
nın ayrıldığı şehri daha ziyade boğazın 
kontrolünü sağlayan askerî bir liman ola¬ 
rak kullandı. Bu arada Tanca Ulucamii ki¬ 
liseye çevrilirken önemli yapıların bazıları 
yıkıldı ve onların yerine kiliseler ve Portekiz 
tarzı sivil ve askerî binalar yapıldı. Büyük 
ölçüde değişikliğe uğrayan Tanca, Porte¬ 
kiz İspanya tacı ile birleştirilince sözde İs- 
panya’ya geçti (1581-1640). Portekiz'in İs- 
panya’dan bağımsızlığını ilân etmesinin ar¬ 
dından 1640'ta yeniden Portekiz’e bağlan¬ 
dı. İşgal altında olması dolayısıyla Endü¬ 
lüs’ten gelen müslüman muhacirlerin il¬ 
tifat etmediği Tanca aynı dönemde Endü¬ 
lüs yahudilerinin yoğun göçüne sahne ol¬ 
du. 1640-1661 yılları arasında Portekiz yö¬ 
netiminde kalan Tanca, 1661'de İngiltere 
Kralı II. Charles’in Braganza prensesiyle 
evliliği sonucu çeyiz olarak İngiltere’ye in¬ 
tikal etti. Portekiz garnizonu ülkesine dö¬ 
nerken bir İngiliz birliği oraya yerleşti. Şeh¬ 
rin surlarını tamir ettiren İngiliz yönetimi 
on sekiz hisar yaptırarak tahkimatı güçlen¬ 
dirdi. 

Bölge olaylarının kilit noktasında olan ve 
bölgedeki direniş güçleri tarafından sü¬ 
rekli saldırılara uğrayan Tanca, Fas Filâlî 
Sultanı Mevlây İsmâil döneminde yeniden 
müslümanların eline geçti (1095/1684). 
Şehri tahliye etmek zorunda kalan İngiliz- 
ler buradan ayrılırken şehrin büyük lima¬ 
nını, önemli istihkamları, önceden mevcut 
olan veya kendi yaptıkları binaların çoğunu 
dinamitlerle tahrip ettiler. Tanca'nın fâtihi 
Ali b. Abdullah er-Rîfî şehirde önemli imar 
faaliyetleri gerçekleştirdi. Portekiz işgali 
sırasında camileri kiliseye çevrilmiş veya 
yıkılmış olan şehirde kiliseye çevrilen ulu- 
cami başta olmak üzere çok sayıda cami- 
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yi tamir veya inşa ettirdi. Dârülmahzen, 
dârüssuitan, dârülhükm, beytülmâl ve kış¬ 
la gibi resmî binalar yaptırdı. Limanı ve 
surları onarıp yeni burçlar inşa ettirerek 
savunmayı güçlendirdi. Mevlây İsmâil, Mağ- 
rib iç limanlarına girmelerini yasakladığı 
yabancı ülke temsilcilerinin Tıtvân (Tetuan) 
yerine Tanca’da ikametini kararlaştırdı. 
Böylece şehir XVIII. yüzyılın başlarında 
Fas’ın diplomatik merkezi haline geldi. 
Ancak giderek taht iddiacılarının sığınağı 
olan, 1828’de İngiliz ablukasına mâruz ka¬ 
lan Tanca 1844'te Fransız donanması ta¬ 
rafından tahrip ve işgal edildi. Aynı yıl için¬ 
de tahliye edilen ve güçlü Avrupa ülkeleri 
arasında rekabet konusu olan şehir Kara 
Afrikası pazarlarına açılan bir kapı duru¬ 
mundaydı. Vergi muafiyeti ve himaye hak¬ 
kı başta olmak üzere yabancılara geniş 
imtiyazlar verildi. Mülk almalarına, bina 
yapmalarına ve okul açmalarına müsaade 
edildi. 

1912'de anlaşmayla özel bir statü veri¬ 
len Tanca, 1923’te büyük devletlerin tem¬ 
sil edildiği bir meclis tarafından yönetilen 
ülkelerarası bir bölge haline getirildi. II. 
Dünya Savaşı sırasında İspanya denetimi¬ 
ne geçen şehir 1945’te tekrar ülkelerara¬ 
sı bölge ilân edildi. 1956'da Fas’ın bağım¬ 
sızlığını kazanmasının ardından Fas’a bağ¬ 
landı. 1962'den itibaren kralın yazlık ika¬ 
metgâhı olarak kullanılan Tanca günümüz¬ 
de ülkenin önemli ticarî, sınaî ve İlmî mer¬ 
kezlerinden biridir. İki üniversite (Ameri¬ 
kan Üniversitesi, Kuzey Afrika Üniversite¬ 
si) bulunan Tanca'da dokumacılık ve ba¬ 
lıkçılık gelişmiştir. Aynı zamanda bir tu¬ 
rizm şehridir; uzunluğu 2 kilometreyi bu¬ 
lan surlarının içindeki eski kesimleri gör¬ 
meye gelen turistler için önemli bir mer¬ 
kezdir. 2004'te 629.800 olan nüfusu 2009 
itibariyle 700.000’i aşmış bulunmaktadır. 
Şehirde yetişen ve Tancî (günümüzde Tan- 
câvî) nisbesini taşıyan meşhur kimselerin 
başında eski şehrin ortasında kabri bulu¬ 
nan ünlü seyyah İbn Battûta gelmektedir. 
1996-1997 İbn Battûta yılı ilân edilmiş, 
İbn Battûta adına bir müze kurulmuştur 
(DİA, XIX, 363). 1953-1974 yılları arasında 
ülkemizin bazı üniversitelerinde İslâmî ilim¬ 
ler alanında dersler veren ve çok sayıda 
akademisyenin yetişmesine yardımcı olan 
Muhammed Tancî de Tanca asıllıdır. 
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“Tanca”, İA, XI, 702-705; Mohamed el-Mansour, 
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TANCÎ, Muhammed 

( ) 

Muhammed b. Muhammed 
b. Tâvît et-Tancî 
(1918-1974) 

İlmî neşirleriyle tanınan 
çok yönlü âlim. 

Tıtvân ile Tanca arasında bir yerleşim 
merkezi olup adını bir kabileden alan Vad- 
ras’ta doğdu. Aile ismi olan İbn Tâvît ter¬ 
kibindeki Tâvît kelimesinin mahallî söy¬ 
leyişle Sâbit’ten geldiğini Tancî’nin bizzat 
kendisi ifade etmiştir (krş. Muhammed b. 
Şerîfe, s. 90-91). Tancî’nin babası ile dört 
amcası İspanyol sömürgecilerine karşı on 
iki yıl boyunca savaşmış, iki amcası şehid 
olmuş, babası bir ara kadılık görevine ge¬ 
tirilmiş, daha sonra Tanca’ya gelmiş, aile¬ 
nin bağlı bulunduğu Nâsıriyye tarikatının 
mensubu olarak zâhidâne bir hayat sür¬ 
müş ve ilimle meşgul olmuştur. Muham¬ 
med et-Tancî ilk eğitimini babasından aldı, 
hıfzını tamamladı, temel ilimlere ait bazı 


manzum metinleri ezberledi. Daha sonra 
amcazadesi Muhammed b. Tâvît et-Tıtvâ- 
nî ile birlikte Karaviyyîn ilim çevresinden 
faydalanmak için Fas’a gitti. Fas'ta Sey- 
yidî Abdülazîz İbnü'l-Flayyât, Tâyi’ b. Flâc, 
Seyyidî Cevâd es-Sakalî ve Seyyidî Muham¬ 
med el-İlmî (el-Alemî) gibi âlimlerden ders 
aldı. Özellikle astronomi alanında zengin 
bilgi ve tecrübelere sahip bulunan Muham¬ 
med el-İlmî’nin derslerine uzun zaman de¬ 
vam etti, ondan matematik ve astrono¬ 
mi öğrendi ve kitaplarının istinsah edilme¬ 
sine yardım etti. 

1936 yılında Fas’tan ayrılarak Tıtvân’a gi¬ 
den Muhammed et-Tâncî burada iki yıl ka¬ 
dar öğretmenlik yaptı, ardından ilim tah¬ 
sili için Kahire’ye gitti (1939), Kahire Üni¬ 
versitesi (Câmiatü Fuâdi’l-evvel) Edebiyat Fa- 
kültesi’nin Tarih Bölümü’ne kaydoldu, fa¬ 
kat bir süre sonra Arap Dili Bölümü’ne geç¬ 
ti. 1943’te mezun olanlardan ilk beş kişi 
içinde yer aldı ve Kral Fârûk’tan ödül ka¬ 
zandı. Yüksek lisans çalışması olarak Ah¬ 
med Emîn kendisine İbn Flaldûn’un Mu- 
kaddime sinin İlmî neşrini önerdi. Böyle¬ 
ce Muhammed et-Tancî eski eserlerin tah¬ 
kik ve neşri dünyasına girdi ve bu faaliyet 
hayatının sonuna kadar İlmî çalışmaları¬ 
nın en önemli alanını teşkil etti. 1945’te 
Kahire’de pedagojik formasyon aldı. Kahi- 
re’de bulunduğu uzun yıllar boyunca eser 
tahkikiyle ilgili çalışmalara katıldı; bu şe¬ 
hirdeki yazmalar enstitüsünün kuruluşu, 
kataloglarının düzenlenmesi vb. hususlar¬ 
da yardımcı oldu. Muhtemelen 1950 yılın¬ 
da el-Câmiatü'l-Arabiyye’nin teşkil ettiği 
yazma eserleri inceleme komisyonuna alı¬ 
narak İstanbul'a gönderildi. Bu dönemden 
itibaren Tancî’nin önünde yeni ufuklar açıl¬ 
dı ve İslâm ilimleriyle ilgili birçok eseri ta¬ 
nıma fırsatı buldu (M. Gennûn el-Hasenî, 
s. 118-120). 1951'de İstanbul'da düzen¬ 
lenen XXII. Milletlerarası Müsteşrikler 
Kongresi'ne katıldı; başta Hellmut Ritter 
ve Irak ulemâsından İzzet Flasan olmak 
üzere çeşitli ilim adamlarıyla tanıştı. 1953’- 
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te Türkiye'ye davet edilen Tancî, Ankara 
Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi'nde İslâm 
Felsefesi Kürsüsü profesörlüğüne tayin 
edildi. Burada İslâm felsefesi derslerini 
okutmaya başladı; bir yıl sonra vefat eden 
Yusuf Ziya Yörükân'dan boşalan İslâm di¬ 
ni ve mezhepleri tarihi derslerini de üst¬ 
lendi. On yıla yaklaşan bu görevi sırasında 
lisans öğrencilerinin yanı sıra lisans üstü 
öğrencileri de kendisinden yararlandı, bu 
fakültenin İlmî faaliyetlerine büyük katkı¬ 
larda bulundu. 

Ülkesindeki ilim adamları ve devlet ricâli- 
nin daveti üzerine 1962 yılında Fas’a giden 
Muhammed et-Tancî, Rabat Üniversitesi 
Edebiyat Fakültesi’nde Arap dili ve edebi¬ 
yatı, Karaviyyîn Üniversitesi’nde İslâm 
felsefesi ve İslâm mezhepleri tarihi ders¬ 
lerini okuttu. Ayrıca Telif Tercüme ve Neş¬ 
riyat İşleri genel müdürlüğü görevini yü¬ 
rüttü. Ancak Ankara'dan kütüphanesi ve 
ailesiyle birlikte taşındığı Rabat'tan 1965’- 
te yeniden Türkiye'ye döndü ve İstanbul’a 
yerleşti. Bu âcil dönüşün sebebi olarak Ra¬ 
bat’ta doğan kızının hastalanıp yanlış te¬ 
davi yüzünden ölmesi ve ailenin bundan 
rahatsızlık duyması gösterilir (Muhammed 
b. Şerîfe, s. 71-72). Fakat kendi değerlen¬ 
dirmesinden anlaşılacağı üzere Tancî Tür¬ 
kiye’de edindiği İlmî çevreyi ülkesinde bu¬ 
lamamış, ayrıca ülkesinin siyasal ve sosyal 
ortamını beğenmemiş, mezarının Türki¬ 
ye’de olmasını arzu etmiştir (Çağatay, XX 
11975), s. XXXV). Vefatından sonra ülkesin¬ 
deki arkadaşlarının kaleme aldığı hâtıra 
yazılarında görüldüğü gibi onun Rabat’ta 
rahat etmesi için her türlü malî imkânla¬ 
rın sağlanması yolunda kral tarafından tâ- 
limat verildiği halde ait kademedeki gö¬ 
revliler gereken ilgiyi göstermemiştir. Yi¬ 
ne kralın emriyle memleketine dönüş ri¬ 
casında bulunan ve sadece devlet adam¬ 
larına gönderilen resmî bir mektup 1971’- 
de yazıldığı halde kendisine gönderilme- 
yip arşivde muhafaza edilmiştir (Abdül- 
vehhâb b. Mansûr, s. 26-27, 32-33). Mu¬ 
hammed et-Tancî, İstanbul Yüksek İslâm 
Enstitüsü’nde kelâm, tevhid, İslâm mez¬ 
hepleri tarihi ve belâgat-ı Kur’âniyye ders¬ 
leri verdi; kelâm, tefsir, hadis ve fıkıh dal¬ 
larında enstitüye alınan asistanların yetiş¬ 
mesi ve tezlerini hazırlamaları konusun¬ 
da büyük yardımları oldu. İstanbul Üni¬ 
versitesi Edebiyat Fakültesi’nde Arap dili 
ve edebiyatı derslerini okuttu. 1970-1971 
öğretim yılında İslâm Dini ve Mezhepleri 
Tarihi Kürsüsü profesörlüğüne tayin edi¬ 
lerek Ankara Üniversitesi İlâhiyat Fakül¬ 
tesine döndü, 1973’te Türkiye Cumhuri¬ 
yeti vatandaşlığına alındı. 1974-1975 ders 


yılının başında Dil ve Tarih-Coğrafya Fakül¬ 
tesi’nde Arap dili ve edebiyatı derslerini 
de okutmaya başladı. 29 Aralık 1974 tari¬ 
hinde geçirdiği bir kalp krizi sonunda İs¬ 
tanbul'da vefat ederek Zincirlikuyu Me- 
zarlığı’na defnedildi. Muhammed et-Tancî 
1955'te Mükrimin Halil Yınançîn öğrenci¬ 
lerinden Necla Sayın'la evlendi. İlk kızı olan 
Emel (Kefeli) halen Marmara Üniversitesi 
Fen-Edebiyat Fakültesi Türk Dili ve Edebi¬ 
yatı Bölümü’nde görev yapmakta ve Mar¬ 
mara Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları 
Enstitüsü müdürlüğünü de yürütmekte¬ 
dir. Onun hayatı boyunca edindiği, risâle- 
ler mecmuası bakımından zengin, bazı yaz¬ 
ma ve nâdir bulunan basma eserlerden 
oluşan yaklaşık 3000 ciltlik kütüphanesi 
ölümünden sonra Türk Tarih Kurumu’na 
intikal ettirilmiştir; ancak intikali ve kay¬ 
da geçirilmesi sırasında bazı kitapların kay¬ 
bolduğu belirtilmektedir. 

Muhammed et-Tancfnin İlmî şahsiyetinin 
belirgin özelliklerinden biri onun çok yön¬ 
lü bir âlim olması, diğeri de metin tahki¬ 
kinde çok titiz davranması ve bu faaliye¬ 
tin alt yapısını oluşturan Arapça’ya tam 
anlamıyla nüfuz etmesidir. Tancî’nin, ço¬ 
ğu İlmî neşir biçiminde olan çalışmalarına 
yazdığı sunuş bölümleri, zengin dipnot¬ 
ları ve hataları düzeltilmiş sağlam metin¬ 
ler bu tesbiti doğrular niteliktedir. Tancî’¬ 
nin öğrenim hayatından sonra otuz yıl ka¬ 
dar devam eden ömrü boyunca Ankara 
Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi ve İstanbul 
Yüksek İslâm Enstitüsü’nde yetişmekte 
olan asistan ve genç ilim adamlarının he¬ 
men hemen tamamı kendisinden yarar¬ 
lanmış, bunlar özellikle enstitülerin son¬ 
raları fakülteye dönüşmesi sürecinde bu 
sayede akademik görevlerin üstesinden 
gelebilmiştir. Aralarında bazı şarkiyatçıla¬ 
rın da bulunduğu âlimler tarafından tak¬ 
dir edilen Tancî’nin İlmî neşrini gerçekleş¬ 
tirdiği Cezvetü'l-muktebis adlı eseri için 
bir takdim yazısı kaleme alan Zâhid Kev¬ 
ser! onun Doğu ve Batı kültürünü şahsın¬ 
da topladığını ve büyük övgülere hak ka¬ 
zandığını söyler. Abdülazîz el-Ehvânî, Em- 
ced et-Târablusî, Ahmed Seyyid Sakr, Fuâd 
Seyyid, Abdurrahman Bedevî, İhsan Ab- 
bas ve Şükrî Faysal gibi âlimler de ken¬ 
disini övgüyle anmış; Louis Massignon ve 
Franz Rosenthal Tancî’yi takdir etmiş (Mu¬ 
hammed b. Şerîfe, s. 95-96), Hellmut Rit- 
ter onun için "Mağrib ülkesinden büyük 
bir âlim” nitelemesi yapmıştır (İzzet Ha¬ 
şan, s. 40). Kadîm ilimler tarihiyle ilgile¬ 
nen Batılı ilim adamlarının matematik ve 
astronomi metinlerinden anlayamadıkları 
yerleri zaman zaman kendisine gelip sor- 


Muhammed 
et-Tancî 

duklarına bu maddenin yazarı şahit ol¬ 
muştur. Muhammed Tancî’nin dostları, ar¬ 
kadaşları ve öğrencileri kendisinden son 
derece nazik, gösterişten uzak, mütevazi 
bir insan olarak söz eder. Onun vefatı mü¬ 
nasebetiyle yayımlanan eserde (el-Kitâ- 
bü ’t-Tezkâri) bu özelliğine vurgu yapılmış¬ 
tır. İhsan Abbas, “Muhammed et-Tancî 
sığındığım sağlam bir rükün, bilgisine ve 
insanlığına güvendiğim bir şahsiyetti”; “Sen 
olmadığın için İstanbul’a gelmeye güç bu¬ 
lamıyorum" demiştir. Muhammed b. Şe¬ 
rîfe de nezakette, tevazuda, sabırlı ve yu¬ 
muşak huylu oluşta, dünyaya değer ver- 
meyişte, geniş mütalaa ve sağlam bilgiye 
sahip oluşta Tancî gibi birini görmediğini 
belirtmiştir. 

Eserleri. Muhammed et-Tancî’nin üzerin¬ 
de en çok çalıştığı İbnü'n-Nedîm'in el-Fih- 
rist'ı ile İbn Haldûn'un Mukaddimesi ta¬ 
mamlanamadıkları için yayımlanamamış- 
tır. Kendisi her iki eserin şimdiye kadar 
yapılan neşirlerinin eksik ve yanlış olduğu¬ 
nu söylüyordu. Bu kitaplarla ilgili malze¬ 
me son görev yeri olan Ankara Üniversite¬ 
si İlâhiyat Fakültesi’ndeki odasında olması 
gerekirken vefatından sonra bulunama¬ 
mıştır. İlmî Neşirleri. 1. İbn Haldûn, et- 
Ta c rif bi’brıi Haldûn mi?ellili'1-kitâb ve 
rihletühû ğarben ve şaıken. İbn Hal- 
dûn'un Kitâbü'Mİber adlı eserinin ken¬ 
di hayatını anlattığı son cildidir (Kahire 
1370/1951). 2. Muhammed b. Fütûh el- 
Humeydî, Cezvetü'l-muktebis fî zikri 
vülâti’l-Endelüs. Endülüs’ün fethinden 
(92/71 1) 450 (1058) yılına kadar gelen si¬ 
yasal ve kültürel tarihi inceleyen bir eser¬ 
dir (Kahire 1372/1952). Eserde bugün nüs¬ 
hası bulunmayan İbn Şüheyd’e ait Hânû- 
tü c Aîîâr’dan bazı nakiller yapılmaktadır 
(bk. M. Saîd Muhammed, s. 56-57). 3. İbn 
Haldûn, Şi/â’ii's-sdTî li-tehzîbi'l-mesa’il. 
İlâhî feyze, ilham ve mârifete ulaşmak için 
kitap okuma veya bir şeyhe bağlanma yön¬ 
temlerinden hangisinin tercih edilmesinin 
gerektiğine dair bir soruya verilen cevabı 
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içermektedir. Eserde ayrıca İslâm dünya¬ 
sındaki tasavvuf hareketlerine bakışlar ya¬ 
pılmaktadır (İstanbul 1958). Şifâ’ü's-sâ’il'i 
Süleyman Uludağ Türkçe'ye çevirmiştir ( Ta¬ 
savvufun Mahiyeti, İstanbul 1977). Mu¬ 
hammed et-Tancî’nin 100 sayfalık girişinde 
İslâm’da tasavvuf hareketinin ortaya çıkışı 
ve gelişmesine ayrılan kırk sayfalık bölü¬ 
mün (s. L-LXXXVI1) Fi’t-Taşavvuti'l-İs- 
lâmî adıyla ayrı basımı yapılmış ve Türk¬ 
çe’ye çevrilmiştir (Bekir Topaloğlu, İslâm 
Tasavvufu Üzerine, İstanbul 2002). 4. Er- 
ba*ûne hadisen ti'ştmâ*iT-ma*rûl (bey- 
ne’l-müslimîne ve kazâh havâcihim). Ab- 
dülazîm el-Münzirî’nin eserine Muhammed 
b. İbrâhim es-Sülemî’nin yazdığı şerhin tel¬ 
hisidir (Rabat 1962, 1985). 5. Bîrûnî, Tah- 
dîdü nihâyâti'l-emâkin li-taşhîhi mesâ- 
fâti'l-mesâkin. Enlem-boylam hesaplama¬ 
ları, şehirler arası mesafeleri belirleme ve 
kıble yönünü bulma usulleri gibi konula¬ 
rın ele alındığı bir eserdir (Ankara 1962). 

6. Fuzûlî, Matla* u'l-i*tikâd ti ma*rifeti'l- 
mebde 5 ve'l-me*âd. Temel akaid ve ke¬ 
lâm konularına dair olup nâşir tesbit edi¬ 
lebilen, oldukça hatalı tek yazma nüsha¬ 
sına dayanmış, metni tashih edip açıkla¬ 
malarının kaynaklarını göstermiş ve baş 
tarafına bir giriş yazmıştır. Eser M. Esat 
Coşan ve Kemal Işık’ın Türkçe tercüme¬ 
siyle birlikte yayımlanmıştır (Ankara 1962). 

7. Kâdî İyâz, el-İ*lâm bi-hudûdi kavâ*i- 
di'l-İslâm. İslâm’ın beş şartının çocukla¬ 
rın anlayabileceği seviyede bir dille anlatıl¬ 
dığı bu risâlede de nâşir baş tarafa otuz 
sayfalık bir takdim yazmış, burada İslâm'ın 
inanç esasları ile namaz, zekât, oruç ve 
hac ibadetlerinde hedeflenen mânevî yü¬ 
celişe işaret etmiştir (Rabat 1384/1964). 

8. Ebû Hayyân et-Tevhîdî, Ahlâku'l-vezî- 
reyn (Meşâlibü’Tvezîreyn). Büveyhî vezir¬ 
lerinden Ebü’l-Fazl İbnü’l-Amîd ile Sâhib 
b. Abbâd'ı hicvetmek amacıyla kaleme 
alınmıştır (Dımaşk 1965). 9. Kâdî İyâz, Ter- 
tîbü'l-medûrik ve takribi!'1-mesâlik li- 
ma*rifeti a*lâmi mezhebi Mâlik. Mâlikî 
mezhebine mensup âlimlere dair eserin 
birinci cüzüdür. Baş tarafındaki otuz say¬ 
fayı aşkın takdim yazısında Kâdî İyâz’ın 
hayatı ve İlmî şahsiyeti anlatılmıştır (Ra¬ 
bat 1383/1964, 1983; eserin diğer ciltleri 
başkaları tarafından neşredilmiştir). 10 . 
Dîvânü'l-Emîr Ebi'r-Rebî* Süleymân b. 
*Abdillâh el-Muvahhid (Tıtvân, ts„ Mu¬ 
hammed b. Abbas el-Kabbâc, Saîd A'râb 
ve Muhammed b. Tâvît et-Tıtvânî ile bir¬ 
likte). 11. Ebû Bekir ez-Zübeydî, Muhta- 
şarü'l- c Ayn. Halîl b. Ahmed’e ait eserin 
muhtasarının Allâl el-Fâsî ile birlikte ger¬ 
çekleştirilen neşridir (Rabat, ts. IMektebe- 


tü'l-vahde]; bk. Abdüssamed el-Aşşâb, s. 

133-134). 12. Ahmed b. Abdülvehhâb en- 
Nüveyrî, Nihâyetü'l-ereb ti fünûni'l- 
edeb. Bu ansiklopedik eserin 16. cüzü¬ 
nün yayımıdır (Kahire, ts.). Muhammed 
et-Tancî’nin ayrıca İstanbul Yüksek İslâm 
Enstitüsü öğrencileri için hazırladığı basıl¬ 
mamış ders notları bulunmaktadır: Ke¬ 
lâm Dersleri, İslâm Mezhepleri Tarihi 
(Bekir Topaloğlu Ktp., nr. 184); Belâgat-ı 
Kur'âniyye (Bekir Topaloğlu Ktp., nr. 1412, 
1413). 

Makaleleri: “ŞehrİStânî” (İA, XI, 393- 
396); “Abû Mansûr el-Mâturîdî” (AÜİFD, I-II 
11955], s. 1-12); “Abbâd Oğlu İsmail’in Ki- 
tâbü'l-İbâne *an mezhebi ehli'l-*adl Ki¬ 
tabı” (a.g.e., III-IV [ 1955], s. 122-127); “Gaz- 
zâlî’ye Göre Kur’an’ın Tefsiri” (a.g.e., I-IV 
11957), Arapça metin ve tercümesi, s. 1- 
18); "Kitâbü’l-Mükâşere c inde'l-müzâke- 
re”. Ca’fer b. Muhammed b. Ca’fer et-Ta- 
yâlisî'nin bazı şairlerin isimleri ve şiirlerin¬ 
den örnekler içeren eserinin İlmî neşridir 
( ŞM, I [1956|, Arapça kısmı, s. 1-90 + IV); 
“et-Tarâ 3 ik ve’l-elhânü’l-mûsîkıyye fî İfrî- 
kıyye ve’l-Endelüs” (Mecelletü’L-Ebhâş, XXI/ 
2-4 |Beyrut 1968|, s. 93-116); “Havle Kitâ- 
bi’t-Te c âzî ve’l-merâşî li'l-Müberred” (el- 
Mevrid, III/4 [Bağdat 1394/1974], s. 311- 
313); “Beyrûnî’nin İbn-i Sînâ’ya Yönelttiği 
Bazı Sorular, İbn-i Sînâ’nın Cevapları ve 
Bu Cevaplara Beyrûnî’nin İtirazları” ( Bey- 
rûnî’ye Armağan, Ankara 1974, Türkçe 
metin s. 23-26, Arapça metin s. 261-301). 
Muhammed et-Tancî’nin İslâm Mecmu¬ 
ası (sy. 1, 4, 5, 8 |1956|; sy. 11 11957|), 
Türk Yurdu (sy. 2, 4 11959] ) ve Hilâl 
Mecmuasında (sy. 4, 5, 119591) yayımla¬ 
nan makaleleri de vardır. 
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TANIŞIK, İbrahim Hilmi 

(1891-1967) 

İstanbul Çeşmeleri adlı 

eseriyle tanınan araştırmacı yazar. 

Bursa'da doğdu. Babası Ahmed Hamdi 
Bey, annesi Ayşe Hanım’dır. 1914’te İstan¬ 
bul Dârülmuallimîn İbtidâîsi’nden mezun 
oldu. 1914-1915 yıllarında Balıkesir Dârül¬ 
muallimîn Tatbikat Mektebi ve Bursa Mü- 
dâfaa-i Milliyye Hoca İlyas Vakıf Mektebi 
muallimlikleri görevinde bulunduktan son¬ 
ra 1916'da gönüllü öğretmen olarak Kı¬ 
rım'a gittiyse de 1917 Ekiminde gerçekle¬ 
şen Bolşevik İhtilâli’nin ardından İstanbul’a 
döndü ve Fatih'te Hırkaişerif semtine yer¬ 
leşti. İstanbul ve Bursa’ya dair ilk araştır¬ 
malarına 1918 yılından itibaren başladı. 
Özellikle Bursa ve İstanbul cami ve çeşme¬ 
leriyle ilgili bilgi, belge ve görsel malzeme 
toplamaya çalıştı. Ayrıca yabancı kaynak¬ 
lardan faydalanabilmek için Fransızca'sını 
geliştirdi. 1919'da Ayşe İsmet Hanım'la ev¬ 
lendi. Bursa’da mahallî bir gazete çıkardı 
ve iki yıl boyunca neşriyatını devam ettirdi. 
Bursa’nın kurtuluş günlerinde Mudanya’¬ 
da fotoğrafçı olarak görev yaptı. 31 Tem¬ 
muz 1930'da Devlet Matbaası’nda hesap 
memurluğuna tayin edildi. İstanbul'un ve 
Bursa'nın kaybolmaya yüz tutan ecdat yâ- 
digârı eserlerine karşı olan ilgisi gittikçe ar¬ 
tıyordu. Hocası Eyüplü Hâfız Kemal Sun'un 
teklifi, Maarif Vekilliği Neşriyat Müdürü 
Faik Reşit Unat’ın ve yakın dostu Haşan 
Basri Çantay’m teşvikiyle İstanbul çeşme¬ 
leri üzerinde çalışmaya başladı. Yaklaşık 
on beş yıl boyunca İstanbul'un her yanına 
dağılmış çeşmeleri teker teker araştırıp 
fotoğraflarını çekti, kitâbelerin tarih be¬ 
yitlerini kaydetti ve iki ciltlik eserini mey¬ 
dana getirdi. Sur içi ve Eyüp bölgelerini 
içeren eserin ilk cildi İstanbul Çeşmele- 
ri-I, İstanbul Ciheti ismiyle 1943, Beyoğ¬ 
lu (Galata), Üsküdar-Kadıköy ve Boğaziçi’¬ 
nin her iki yakasını kapsayan diğer cildi 
İstanbul Çeşmeleri-II, Beyoğlu ve Üs- 
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küdar Ciheti adıyla 1945 yılında neşre¬ 
dildi. 

Tanışık’ın bu çalışmasına paralel olarak 
yürüttüğü diğer bir araştırması da İstan¬ 
bul ve Bursa camileriyle mescidlerinin taç- 
kapıiarında yer alan kitâbelerde saklı ger¬ 
çek inşa tarihlerinin hesaplanması üzerine 
oldu. 1940’ların ve 1950’lerin İstanbul'un¬ 
da ebced sistemini çözebilen birkaç kişi¬ 
den biri olan Tanışık'ın tarih sırasına göre 
gruplandırdığı ve çektiği fotoğraflarla zen¬ 
ginleştirdiği bu eseri yayımlanmamıştır. 
Türkiye’de mevcut bütün Türk-İslâm dev¬ 
ri kitabelerini tesbit ederek bunları bir ki¬ 
tapta toplama projesine başlayan Türk 
Tarih Kurumu’nun, İstanbul bölgesindeki 
her türlü eserin kitabelerinin okunması ve 
tasnifi için Ocak 1942'de oluşturduğu he¬ 
yette Tanışık aktif görev aldı. Türkiye Anıt¬ 
lar Derneği bünyesinde de zaman zaman 
görevler üstlendi. 1950 yılından itibaren 
İstanbul camileriyle ilgili yeni bir araştır¬ 
maya başladı. Çeşmelerde olduğu gibi şe¬ 
hirdeki bütün cami ve mescidleri yine iki 
ana böiüm halinde tasnif edip teker teker 
fotoğrafladı. 1951 'de Askerî Müze Müdür- 
lüğü’nün teklifiyle OsmanlI döneminden 
intikal eden muhtelif silâh kitâbeleri üze¬ 
rinde deneme mahiyetinde bir çalışma 
içinde bulundu. O güne kadar imal yılları 
bilinmeyen bazı eski silâhların ve araç ge¬ 
reçlerin tarihlendirilmesini sağladı. Bu 
arada Reşat Ekrem Koçu’nun çıkardığı İs¬ 
tanbul Ansiklopedisine çeşmeler ve ca¬ 
milerle ilgili maddeler yazdı. 

Fatih’te Hırkaişerif semtinin imarı hu¬ 
susunda faaliyette bulunan birçok dernek¬ 
te aktif görev alan İbrahim Hilmi Tanışık, 
özellikle yangın yeri olarak anılan Fatih Hır- 
kaişerif-Yenibahçe bölgesinin mâmur hale 
getirilmesi ve bölgede yıkık durumda bu¬ 
lunan tarihî eserlerin tamiratıyla ilgili çe¬ 
şitli girişimlerde bulundu. Mimar Sinan’ın 
şahsî parasıyla Yenibahçe’de yaptırdığı, 
özellikle kendine özgü minare formuyla li¬ 
teratüre geçen, ancak 1918 Cibali yangı¬ 
nında harap olan ve 1960'lara yıkıntı ha¬ 
linde ulaşan Mimar Sinan Mescidi’nin in¬ 
şası için bir derneğin kurulmasına ön ayak 
oldu. Bu mescid vefatından dokuz yıl son¬ 
ra yeniden yaptırılarak ibadete açılmıştır. 
Tanışık, bunların yanında özellikle Cumhu¬ 
riyet dönemi İstanbul’unu ve Türkiye'nin 
altmış üç vilâyetini kapsayan, kendi için¬ 
de belli bir standarda göre tasnif edilmiş 
1400'den fazla kartpostal ve 700 kadar 
siyah-beyaz fotoğraf çekiminden meyda¬ 
na gelen bir koleksiyon oluşturdu. Fatih’¬ 
teki evinde İstanbul ve Bursa ağırlıklı ki¬ 
taplardan teşekkül eden bir kütüphane 



İbrahim Hilmi Tanışık 


kurdu. Yaklaşık on yedi yıldan beri araştır¬ 
malarını sürdürdüğü, ibadete açık İstanbul 
camileriyle ilgili iki ciltlik çalışmasını baskı¬ 
ya hazır hale getirerek Mart 1967’de bir 
yayınevine teslim etti ve üçüncü defa hac 
farizasını yerine getirmek üzere otobüs 
kafilesiyle yola çıktı. Ancak 11 Mart 1967’- 
de Medine'ye 3 km. uzaklıkta yolda vefat 
etti ve aynı yerde gömüldü. 1500’den faz¬ 
la İstanbul cami ve mescidiyle ilgili, görsel 
malzemeyle desteklenmiş, “İbadete Açık 
İstanbul Camileri" başlıklı iki ciltlik çalış¬ 
masıyla birlikte ibadete kapalı, yıkık veya 
tamamıyla yok olmuş cami ve mescidlere 
dair müsvedde halindeki bir diğer dene¬ 
mesi anlaştığı yayınevi tarafından basıla- 
mamıştır. 
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II. Meşrutiyet 

ve Cumhuriyet dönemlerinde 
İstanbul’da yayımlanan 

siyasî gazete. j 

Hüseyin Cahit (Yalçın) tarafından üç dev¬ 
rede toplam on yedi yıl çıkarılmıştır. İlk 
döneminde siyasî bakımdan çok etkili ol¬ 
muş, 1 Ağustos 1908-31 Ekim 1918 ta¬ 
rihleri arası 3550 sayı neşredilmiştir. Ga¬ 
zeteyi çıkarma fikri, İttihat ve Terakkî Ce¬ 
miyeti Merkez-i Umûmî üyesi Hüseyin Kâ¬ 
zım (Kadri) ve Tevfik Fikret'ten gelmiş, da¬ 
ha sonra Hüseyin Cahit'i de aralarına alıp 
yayıma başlamışlardır. Hüseyin Kâzım ser¬ 
mayedar olarak kısa sürede gazetenin bi¬ 


nasını yaptırmış ve matbaasını kurmuştur. 
Tevfik Fikret, umduklarını bulamaması ve 
kırılgan yaratılışı yüzünden 26 Aralık 1908'- 
de gazeteden ayrılmıştır. Sadece yazıların 
imlâsı ve mizanpajla ilgilenen Fikret'in ay¬ 
rılışının ardından Hüseyin Kâzım da Serez 
mutasarrıflığına tayini dolayısıyla 1909 Şu¬ 
batında müdürlüğü bırakınca imtiyazı, baş¬ 
tan beri bütün yazı işlerini üstlenmiş olan 
başmuharrir Hüseyin Cahit’e devredilmiş¬ 
tir. İttihat ve Terakkî’nin fikirlerine sami¬ 
miyetle inanan Hüseyin Cahit’in cemiye¬ 
tin politikaları paralelindeki tutumu, mü¬ 
cadeleci ve polemikçi kişiliği bütün neşir 
hayatı boyunca gazeteye damgasını vur¬ 
muştur. II. Meşrutiyette İttihat ve Terak¬ 
kî’nin resmî yayın organı Şûrû-yı Üm¬ 
mete oranla cemiyetin çok etkili ve uzun 
süreli savunucusu olan gazete bundan do¬ 
layı cemiyetin yarı resmî yayın organı sayıl¬ 
mıştır. Bununla birlikte Hüseyin Cahit za¬ 
man zaman İttihat ve Terakkî'nin icraatı¬ 
nı eleştirmekten geri durmamıştır. 

Başlangıçta “ittihâd-ı anâsır” temelinde¬ 
ki Osmanlıcılık düşüncesinin, daha sonra 
“millet-i hâkime” fikrine dayalı Türkçülük 
idealinin savunulduğu. Prens Sabahaddin, 
Ali Kemal, Mizancı Murad, Rıza Nur ve 
Lutfi Fikri gibi muhalif fikir adamı ve ga¬ 
zetecilerle, ayrıca Rum ve Ermeni gaze¬ 
teleriyle bazan çok şiddetlenen tartışma¬ 
ların yapıldığı gazetenin yayımı bu tartış¬ 
malar yüzünden kesintilere uğramıştır. Ga¬ 
zete 31 Mart Vak’ası'nda ilk ağır darbeyi 
almış, isyancılar Şûrû-yı Ümmetle birlik¬ 
te Tanin in matbaa ve idarehanesini tah¬ 
rip ederek Meclis-i Meb’ûsan önünde Hü¬ 
seyin Cahit zannettikleri Lazkiye mebusu 
Mehmed Aslan’ı öldürmüşlerdir. Bunun 
üzerine Selânik'e kaçan Hüseyin Cahit, Ta- 
nin’i ancak Hareket Ordusu’nun İstanbul'a 
girmesinden sonra çıkarabilmiştir. Gaze¬ 
te İttihat ve Terakkî’ye muhalefetin arttı¬ 
ğı, Hürriyet ve İtilâf Fırkası'nın teşkilât¬ 
landığı 1911-1912 yıllarında Dîvân-ı Harb-i 
Örfî tarafından veya “Büyük Kabine” gibi 
İttihatçılar’a karşı hükümetlerce sık sık 
kapatılmış, ancak her defasında Cenin, 
Senin, Renin ve Hak gibi adlar altında 
yeniden çıkarılmıştır. Bu kapatılışlardan 
birinde Viyana'ya kaçmak zorunda kalan 
Hüseyin Cahit (Kasım 1912), gazeteyi İt- 
tihatçılarîn Bâbıâli Baskını'nın ardından 31 
Ocak 1913’te tekrar neşredebilmiştir. Fa¬ 
kat bu tarihten sonra artık iktidara tama¬ 
men el koyan İttihat ve Terakkî'nin bazı 
icraatlarını eleştirdiğinden gazetecilikten 
çekilmek zorunda kalmıştır. 

İttihat ve Terakkî ileri gelenlerinin eleş¬ 
tiriden vazgeçmesi yolundaki rica ve bas- 
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kıları, ayrıca devleti tehdit eden tehlikele¬ 
rin gitgide büyümesi yüzünden Hüseyin 
Cahit’in Tanin'i 30 Ocak 1914’te İttihat 
ve Terakki Fırkası'na devretmesiyle gaze¬ 
te fırkanın resmî yayın organı haline gel¬ 
miştir. Bu yıllarda, eski yazarlarından Mu- 
hiddin'in (Birgen) başmuharrirliğinde ve 
I. Dünya Savaşı’nın şartları içerisinde İtti¬ 
hat ve Terakkî liderlerinin fikir ve görüşle¬ 
rini yansıtacak biçimde ve silik bir gazete 
şeklinde çıkmıştır. İttihatçı liderlerin ülke¬ 
yi terketmesinden bir gün önce de fırka 
31 Ekim 1918’de gazetenin yayımına son 
vermiştir. 

Bu dönemde büyük yankı uyandıran baş¬ 
makaleleriyle yaygın bir şöhret kazanan 
Hüseyin Cahit'in yanı sıra gazete II. Meş- 
rutiyet'in birçok ünlü kaleminin yer aldığı 
itibarlı bir yayın organı olmuştur. Hüseyin 
Cahit’in ardından en çok yazı yazan ve dâ¬ 
imi yazar kadrosunda bulunan gazeteci¬ 
ler Babanzâde İsmail Hakkı, İsmail Müş¬ 
tak (Mayakon), Muhiddin, Falih Rıfkı (Atay), 
Ahmed Şerif ve Âsım'dır (Us). Sıkça yazı¬ 
ları çıkan edebiyatçılar arasında Cenab Şa- 
habeddin, Halit Ziya (Uşaklıgil), Halide Sa¬ 
lih (Halide Edip Adıvar), Cemil Süleyman (Al- 
yanakoğiu), Aka Gündüz ve Fazıl Ahmet'in 
(Aykaç) adları sayılabilir. 

Taniri 'in ikinci döneminde 14 Ekim 
1922 -16 Nisan 192S tarihleri arasında ay¬ 
rı seri numarasıyla 903 sayı yayımlanmış¬ 
tır. Malta sürgününün ardından Avrupa'¬ 
dan dönen Hüseyin Cahit, İtilâf devletle¬ 
rinin işgalindeki İstanbul’da Tanin adına 
izin alamadığı için gazeteyi başlangıçta 
Renin adıyla çıkarmaya başlamış, 38. sayı¬ 
sında asıl adını alan gazete. Şubat 1924 - 
Mayıs 1925 tarihlerinde Le Tanine adıy¬ 
la Fransızca olarak da yayımlanmıştır. Bu 
devrede Tanin, kısmen İttihat ve Terakkî 
kadrosunu toparlamak ve görüşlerini tem¬ 
sil etmek amacıyla neşredilmiştir. İttihat¬ 
çı liderler, daha önce Avrupa'da yaptıkları 
toplantılarda Hüseyin Cahit’ten böyle bir 
gazete çıkarmasını istemişlerdir. Hüseyin 
Cahit’in Mustafa Kemal ve Ankara hükü¬ 
metine karşı pervasız muhalefeti, gerek 
Lozan'a giden Türk heyetine gerekse hü¬ 
kümete yönelttiği tenkitler ve hilâfet ko¬ 
nusundaki farklı görüşleri yüzünden ga¬ 
zete kısa sürede rejimin istenmeyen bir 
yayını haline gelerek çeşitli baskılara mâ¬ 
ruz kalmıştır. Hüseyin Cahit, Ağa Han’ın 
halifeliğin önemini vurgulayan bir mektu¬ 
bu (1923) dolayısıyla diğer bazı İstanbul 
gazetecileri ve İstanbul Barosu başkanı 
Lutfi Fikri ile birlikte İstiklâl Mahkemesi'n- 
de Hıyânet-i Vataniyye Kanunu’na muha¬ 


lefetten yargılanmış, ancak beraat etmiş¬ 
tir (3 Ocak 1924). Fakat Şeyh Said İsyanı 
yüzünden çıkarılan Takrîr-i Sükûn Kanu- 
nu’ndan sonra tekrar İstiklâl Mahkeme¬ 
sinde yargılanmıştır. Gazetenin kurulu¬ 
şundan itibaren desteklediği Terakkiper¬ 
ver Cumhuriyet Fırkası merkezinin İstiklâl 
Mahkemesi kararıyla aranması, “Dün ge¬ 
ce Terakkiperver Fırka basıldı" şeklinde ha¬ 
ber olarak verilince (13 Nisan 1925) mah¬ 
keme gazeteyi kapatmış ve Hüseyin Ca¬ 
hit’i vatana ihanet suçundan Çorum’da 
müebbet sürgün cezasına çarptırmıştır. 

Gazetenin üçüncü devresinde 30 Ağus¬ 
tos 1943 - 14 Kasım 1947 tarihleri ara¬ 
sında 1512 sayı yayımlanmıştır. Atatürk’ün 
ölümünden sonra Cumhuriyet Halk Par¬ 
tisi saflarında politikaya dönen Hüseyin 
Cahit, 11. Dünya Savaşı içerisinde gazeteyi 
tekrar çıkarmaya başlamış, ancak 14 Ka¬ 
sım 1947'de daha iyi şekilde yayımlanma¬ 
sı vaadiyle bizzat kendisi tarafından kapa¬ 
tılmıştır; vaadi de gerçekleşmemiştir. Bu 
dönemde gazetede nazizm, faşizm, ko¬ 
münizm, Turancılık ve gericilik aleyhinde 
bir yayın politikası izlenmiş, bu doğrultu¬ 
da birçok eser tefrika suretiyle neşredil¬ 
miştir. Tanin in siyasal ve ideolojik tutu¬ 
munu bütün totaliter sistemlerin ve dikta 
idarelerinin karşısında laik, liberal ve hür¬ 
riyetçi bir tutum olarak özetlemek müm¬ 
kündür ve bu değerlendirme büyük ölçü¬ 
de ikinci dönem için de geçerlidir. Son dev¬ 


rede Hüseyin Cahit eski alışkanlığını sür¬ 
dürerek Ali İhsan Sâbis ve Velid Ebüzziya 
ile kalem tartışmaları yapmış, Sabiha ve 
Zekeriya Sertel'in çıkardığı Tan gazetesiy¬ 
le sert bir tartışmaya girmiştir. Tek par¬ 
tili rejimi eleştiren ve Sovyetler Birliği ile 
yakınlaşmayı savunan Tan ı komünistlik ve 
Sovyet emellerine hizmetle suçlayan Yal- 
çın’ın 3 Aralık 1945 tarihli “Kalkın Ey Eh¬ 
li Vatan, Bir Vatan Cephesine Lüzum Var¬ 
dır" başlıklı makalesi gençlik ve halk kitle¬ 
sinin galeyana gelmesinde önemli rol oy¬ 
namış ve halk Tan Matbaası’nı tahrip ede¬ 
rek Serteller’in gazetecilik hayatına son 
vermiştir. Bu yıllarda da parlak bir siyasî 
gazetecilik örneği sergileyen Hüseyin Ca¬ 
hit’in II. Dünya Savaşı hakkındaki maka¬ 
leleri müttefik radyoların haber bültenle¬ 
rinde sık sık zikredilmiştir. Ayrıca Talat Pa¬ 
şa ve Câvid Bey'in hâtıralarıyla Enver, Ta¬ 
lat ve Cemal paşaların özel mektuplarını 
yayımlayıp yakın tarihi birinci elden bel¬ 
gelerle aydınlatma görevini yerine getir¬ 
miştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mustafa Kemal Atatürk, Nutuk (haz. Birol 
Emilv.dğr.), (Ankara 1927) İstanbul 1973, s. 815- 
817, 829-831,881-882; Hüseyin Kâzım Bey (der. 
Şevki), İstanbul 1935, s. 11, 39-41, 59; Hüseyin 
Cahit Yalçın, Edebî Hatıralar, İstanbul 1935, s. 
179-184; a.mlf.. Siyasal Anılar (haz. Rauf Mut- 
luay), İstanbul 1976, s. 18-19, 72, 134-135, 208- 
211, 270; a.mlf., İttihatçı Liderlerin Gizli Mek¬ 
tupları (haz. Osman Selim Kocahanoğlu), İstanbul 
2002, s. 138; a.mlf., “Meşrutiyet Devri ve Son- 


Tanin 'in 2. sayısının baslık kısmı 



.... ■... j* J .-J/t r- 

. Cr. t .,.ı Hj'? ■. t Ju.CC £J 

"t .’- .ı . (■■■ gn 

*rK"~ - ■■■ı p J' . - j - j ı>-jf 

r - ■ F -S 1 . ,-- İH 

r -f — ı. -t* 1 w' . 

rJ- ı---' 1 ,u>-■ı"J, U 

Jj *.#_ j J.V- 

■ ■ 1 r"’ +• -^ -jWVr- 

?_■ >.İ—.J• L, 

* 'i J _-■! J-r *> >-.1 

-vL-r 1-1414 -«u-4- 

■A-** 

d■ i - r L r M- r. .kjr 

■■■■* | .njT'Ji h r -fm-lU fltu 


'-■ ■ . --.z i —j"-J,- mt *l~ '■ -T- , .-A— ■_ .L •!—} 

***■ 5,J .■. y -vPJ*— “h J"■ ~' t 1 *"*-— -klı-f ■ - 4 V 

= J--* V; .. ■ ..: «J i - İt ■*> ■■ 

. j ! ..V'I - -a»* 

.a Z~ . .. .:_ P ► —.\r--.-ijüH i :- 1 -i-km" 

l j.■ rj J-.Iy j,^1 £JTİ -ı 1 -ı J- -V M -f / J-i- 

■ AI Î-V Jü ■« ! 4,- I 

f, â™ 

■ > ■ . r-J - _d - h"U 

vj'j J.Lİ I-I.LİIA .-,LU | ■ J . 1- U .jfm .1- /- | 

i-.- J -.r.r-'-r S '; - M I 

^ m — j •- 1 j ı 


■ M.-A4 ^.d -Tl ,ı 


^7. l- 

~j. j 

- j-h .-—T-■-■ 

*' j.' -r - 1 

-■jZfcU jiv 1 1■ 'V ----y 
Jrt.J.h:. --JJ1 

- AA-! ■■ 

■ ■ ‘ -■ 


566 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 



TANPINAR, Ahmet Hamdi 


rası”, Halkçı, sy. 17-375, Ankara 13 Haziran - 
31 Aralık 1954, tür.yer.; a.mlf., “Meşrutiyet Dev¬ 
ri ve Sonrası: Atatürk Devri”, a.e., sy. 452-577 
(21 Mart - 30 Temmuz 1955), tür.yer.; “Meşruti¬ 
yet Devrine Ait Cavit Beyin Hatıraları", Tanın, 
sy. 4454-1, İstanbul 30 Ağustos 1943-4454-404, 
14 Teşrinievvel 1944, tür.yer.; Rıza Tevfik Bölük- 
başı, Teuflk Fikret: Hayatı, Sanatı, Şahsiyeti, İs¬ 
tanbul 1945, s. 63; Âsim Us, Gördüklerim, Duy¬ 
duklarım, Duygularım: Meşrutiyet ve Cumhu¬ 
riyet Devirlerine Ait Hatıralar ve Tedkikler, İs¬ 
tanbul 1964, s. 7-16; Celal Bayar, Ben de Yazdım, 
İstanbul 1965, I, 194-202; Tekin Erer, Basında 
Kavgalar, İstanbul 1965, s. 131-176; Ö. Faruk Hu- 
yugüzel, Hüseyin Cahit Yalçın'ın Hayatı ve Ede¬ 
bî Eserleri Üzerinde Bir Araştırma, İzmir 1984, 
s. 20-29, 34-38, 44-45; Tarık Zafer Tlınaya, Tür¬ 
kiye’de Siyasal Partiler, İstanbul 1984-89,1, 33- 
34; III, 233-234, 591-593; G. Groc - İ. Çağlar, La 
Presse Française de Turçuie de 1795 â nos jours 
histoire et catalogue, İstanbul 1985, s. 176; Hilmi 
Bengi, Gazeteci, Siyasetçi ve Fikir Adamı Ola¬ 
rak Hüseyin Cahit Yalçın, Ankara 2000, s. 43- 
58, 74-103; Muhittin Birgen, İttihat ve Terakki’de 
On Sene (haz. Zeki Arıkan), İstanbul 2006, X, 9- 
10, 94-99, 499-514, 536-539; Kenan Atyüz, “iti¬ 
nin”, TA, XXX, 380; Tanju Oral, “Tânin”, TDEA, 
VIII, 224-225. [T] 

İSSİ Ö. Faruk FIuyugüzel 

r n 

TANPINAR, Ahmet Hamdi 

(1901-1962) 

Cumhuriyet dönemi şairi, 
romancı, deneme yazarı 
ve edebiyat tarihçisi. 

23 Haziran 1901’de İstanbul Şehzade- 
başı’nda doğdu. Babası çeşitli yerlerde nâ- 
iblik ve kadılıklardan sonra Antalya kadılı¬ 
ğından emekli Hüseyin Fikri Efendi’dir. As¬ 
len Batumlu olan aile Mızrakçıoğulları ve¬ 
ya Müftîzâdeler diye bilinir. Annesi Trab¬ 
zonlu Kansızzâdeler'den deniz yüzbaşısı 
Ahmed Bey’in kızı Nesibe Bahriye Hanım’- 
dır. Çocukluğu babasının görevli bulundu¬ 
ğu Ergani Madeni, Sinop, Siirt, Kerkük ve 
Antalya’da geçti. Bundan dolayı İstanbul’¬ 
da Ravza-i Terakkî İbtidâî Mektebi’nde, 
Sinop ve Siirt rüşdiyelerinde, Siirt Katolik 
Dominiken misyonerlerinin özel okulunda, 
Kerkük, Vefa ve Antalya liselerinde oku¬ 
du. 1918’de yüksek öğrenime devam et¬ 
mek için İstanbul’a gelerek bir yıl Baytar 
Mektebi’nde yatılı öğrenci oldu. Ertesi yıl 
Dârülfünun Edebiyat Fakültesi’nin önce ta¬ 
rih, ardından felsefe şubelerine girmek¬ 
teki kararsızlığı sırasında lise öğrencisiy- 
ken şiirlerinden tanıdığı Yahya Kemal’in 
(Beyatlı) Edebiyat Şubesi’nde ders verdi¬ 
ğini öğrenince kaydını bu şubeye yaptırdı. 
Burada başta Yahya Kemal olmak üzere 
Mehmed Fuad Köprülü, Cenab Şahabed- 
din, Ömer Ferit Kam, Babanzâde Ahmed 


Naim gibi hocaların derslerine devam et¬ 
ti. 1923’te Şeyhî’nin Hüsrev ü Şîrîn 'i üze¬ 
rine hazırladığı tezle mezun olarak Erzu¬ 
rum (1923), Konya (1926), Ankara (1927) 
ve İstanbul Kadıköy (1932) liselerinde, An¬ 
kara Gazi Terbiye Enstitüsü’nde (1930) öğ¬ 
retmenlik yaptı. Güzel Sanatlar Akademi- 
si’nde Ahmed Hâşim’in ölümüyle boşalan 
estetik mitoloji derslerini vermekle görev¬ 
lendirildi (1933). Edebiyat Fakültesi’nde 
1939’da Tanzimat’ın 100. yılı münasebe¬ 
tiyle XIX. Asır Türk Edebiyatı adıyla bir kür¬ 
sü kurulunca Maarif Vekili Haşan Âli Yü¬ 
cel tarafından bu kürsüye profesör tayin 
edildi. 1943-1946 yılları arasında Maraş 
milletvekili olarak bulunduğu Türkiye Bü¬ 
yük Millet Meclisi’nde aktif bir çalışması ol¬ 
madı. 1946 seçimlerinde parti tarafından 
aday gösterilmeyince bir süre Millî Eği¬ 
tim Bakanlığı’nda orta öğretim müfettişli¬ 
ği yaptı. 1948’de akademideki estetik ho¬ 
calığına ve 1949’da Edebiyat Fakültesi’n- 
deki kürsüsüne döndü. Son yılları çeşitli 
sağlık sorunlarıyla geçti. 23 Ocak 1962 ta¬ 
rihinde kalp krizi sonucunda öldü. Süley- 
maniye Camii’nde kılınan cenaze namazın¬ 
dan sonra Rumelihisarı’nda Yahya Kemal’in 
mezarının yanı başına defnedildi. Mezar 
taşı üzerinde çok bilinen bir şiirinin iki mıs¬ 
raı yazılıdır: “Ne içindeyim zamanın / Ne 
de büsbütün dışında.” 

1953’te altı ay, 1955’te üç hafta (Paris 
Filmoloji Kongresi), 1955’te bir ay (Vene¬ 
dik Sanat Tarihi Kongresi), 1957’de bir haf¬ 
ta (Münih Müsteşrikler Kongresi), 1958’- 
de bir hafta (Venedik Padua’da Felsefe 
Kongresi) ve 1959’da bir yıl süreyle olmak 
üzere altı defa yurt dışına çıkan Tanpınar 
bu sürelerin büyük bir kısmını Paris’te ge¬ 
çirmiş, arada İngiltere, Belçika, Hollanda, 
İspanya, İtalya, Almanya ve Avusturya'ya 
geçerek buraları tanıma imkânı bulmuş¬ 
tur. Gayri Menkul Eski Eserler ve Anıtlar 
Yüksek Kurulu, Yahya Kemal'i Sevenler 
Derneği ve Fransa'daki Marcel Proust Dost¬ 
ları Derneği üyesiydi. 

Tanpınar, divan şiirinin ve aruzun ter- 
kedildiği bir ortamda henüz emekleme 
döneminde olan hece şiirini canlandırma¬ 
ya gayret eden, poetika meseleleri üzerin¬ 
de kafa yoran, mizaç bakımından meta¬ 
fizik ve mistik eğilimlere sahip bir nesle 
mensuptur. Fakültedeki öğrenimi sırasın¬ 
da kendisinden büyük bir minnet duygu¬ 
suyla bahsettiği Yahya Kemal onun Batı 
edebiyatı ve divan şiiri zevki, bir şiir dili¬ 
nin oluşumu yanında millet ve tarih hak- 
kındaki görüşlerinin gelişmesinde rol oy¬ 
namıştır. Dönem arkadaşlarının birçoğu 
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ileriki yıllarda edebiyat ve kültür alanların¬ 
da önemli eserler vermiştir. Özellikle Ne¬ 
cip Fazıl (Kısakürek) ve Ahmet Kutsi ile (Te- 
cer) derslerin dışında, hatta geceleri ya¬ 
takhanelerinde bile estetik bir heyecanla 
yaptıkları sohbetlerde kendilerini şiirin bü¬ 
yüsüne kaptırmışlardı. Yahya Kemal'in gö¬ 
zetiminde Mustafa Nihat’ın (Özön) Der¬ 
gâh dergisini yayımlamaya başlaması di¬ 
ğer gençlerle beraber onun da hayatında 
yeni bir ufuk açar. Derginin bir çeşit çalış¬ 
ma merkezi durumunda olan Nuruosma- 
niye'deki İkbal Kıraathanesi, Yahya Kemal 
ve Ahmed Hâşim’in devam ettiği, sanat, 
edebiyat ve memleket meselelerinin ko¬ 
nuşulduğu önemli bir mahfil olur. Tanpı- 
nar'ın güzel sanatların diğer alanlarına il¬ 
gisinde ve kültürünün gelişmesinde öğret¬ 
menlik yıllarında bulunduğu çevrelerin de 
rolü olmuştur. Ankara’da kaldığı sırada 
ders verdiği Gazi Orta Muallim Mektebi’- 
ne bağlı Mûsiki Muallim Mektebi’nin dis¬ 
koteğinde yer alan 200 kadar plak ve oku¬ 
lun Alman hocaları klasik Batı müziğini 
tanımasında önemli bir başlangıçtır. Gü¬ 
zel Sanatlar Akademisi’ndeki dersleri bu 
çevrede Batı plastik sanatlarına karşı ilgi¬ 
sini uyandırmıştır. Yahya Kemal’in 1933 yı¬ 
lı sonlarında yurda dönüşüyle beraber onun 
yardımıyla klasik Türk mûsikisinin büyük 
eserlerini dinlemiş, böylece zihninde iki 
kültürün, iki medeniyetin terkibi yahut ar¬ 
monisi fikrinin nüveleri teşekkül etmiştir. 

Şiir, roman, hikâye, deneme, eleştiri, in¬ 
celeme ve araştırma, edebiyat tarihi gibi 
edebiyatın hemen her türünde eser veren 
Tanpınar’ın mimari, heykel, resim, müzik 
ve hat başta olmak üzere güzel sanat 
alanlarında da amatörlükten daha ileri bir 
seviyede, dikkate değer yorumları içeren 
makale ve denemeleri vardır. Bununla be¬ 
raber daha çok şairliğiyle ön plana çıkmak 
istemiş, mektuplarında, mülâkatlarında ve 
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yazıları arasında bu yanını vurgulama ge¬ 
reği duymuştur. Yayımlanmış ilk makale¬ 
sinin de "Şiir Hakkında” (1930) başlığını 
taşıması bu eğilimini gösterir. Şiir dışın¬ 
daki diğer türlerde, hatta akademik sevi¬ 
yedeki eserlerinde bile şairane bir yorum 
ve dil / üslûp belirgindir. Kendi hayatı ve 
şahsiyeti için önemli ipuçları taşıyan, ölü¬ 
münden kısa bir süre önce kaleme aldığı 
“Antalyaiı Genç Kıza Mektup”ta, "Ergani 
Madeni’nde üç yaşımda iken bir gün ken¬ 
dime rastladım. Ben sıcak ve buğulu bir 
camdan karla örtülü bir bayıra bakıyor¬ 
dum” diye başladığı iç dünyasının biyog¬ 
rafisinde uzak çocukluk yıllarından gelen 
izlenimlerini âdeta bir şiir olarak yeniden 
kurduğu görülür. Gerek bu mektupta ge¬ 
rekse diğer eserlerinde sıkça tekrarladığı 
bakmak, hayranlık ve lezzet gibi anahtar 
kavramlar onun psikolojisine, oradan da 
estetik düşüncelerine ışık tutar. Bunların 
anlattığı ortak duygu bir temaşa psikolo¬ 
jisiyle açıklanabilir. Mektuptaki cümlede 
geçen “buğulu cam” sözünün arkasında 
nostaljiyle karışık, fakat daha çok empres¬ 
yonist denebilecek ifade tarzı dikkate alın¬ 
dığında onun estetik programının büyük 
bir parçası elde edilir. 

Yayımlanmış ilk şiiri “Musul Akşamları”, 
Celâl Sahir’in (Erozan) yayımladığı bir di¬ 
zide Altıncı Kitapta (Temmuz 1920) çıkar. 
Daha sonraki şiirleri Dergâh, Millî Mec¬ 
mua, Anadolu Mecmuası, Hayat, Gö¬ 
rüş, Yeni Türk Mecmuası, Varlık, Kül¬ 
tür Haftası, Ağaç, Oluş, Ülkü, İstanbul, 
Aile, Yeditepe gibi kültür ve edebiyat 
dergilerinde yayımlanır. Ölümüne yakın za¬ 
manda yaptığı bir seçimle Şiirler adıyla 
basılan kitabında otuz yedi şiir bulunmak¬ 
tadır. Bu kitaba girmemiş olanlarla birlik¬ 
te ölümünden sonra bir araya getirilen 
Bütün Şiirleri' nde sayı 100'ü bulmakta¬ 
dır. Form bakımından klasik bir şiir eğiti¬ 
minin gerektiğine, şiirde kulağın önemi¬ 
ne inanan Tanpınar’ın sağlığında kitabına 
aldığı şiirlerin hepsi hece vezniyledir. Bu¬ 
nunla beraber hece vezninde aruz âhengi- 
ni aradığını kendisi ifade etmektedir. Mıs¬ 
ralarında da açık ve kapalı hecelerin sıra¬ 
lanışında aruza yaklaşan bir armoni his¬ 
sedilir. Şiirlerinin çoğunda müzik, rüya, za¬ 
man, sonsuzluk temaları etrafında ve bun¬ 
lara bağlı olarak tabiat, ışık, aşk, ölüm, 
korku gibi motifler yer aiır. Kendi şiirleri 
için “dilde rüya halini kurmak” gibi bir for¬ 
mülden bahseder. Bu özellikleri dikkate 
alındığında Yahya Kemal'den çok edebi¬ 
yat çevrelerinde Yahya Kemal’e rakip gö¬ 
rünmüş olan Ahmed Hâşim'e benzerliği 
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dikkati çeker. En azından mizaç olarak Hâ¬ 
şim'e daha yakın ve ilk şiirlerinde onun et¬ 
kileri daha açık biçimde görünür. Genellik¬ 
le şiir ve özellikle kendi şiiri için ölçüsü bü¬ 
yük bir dikkat ve itina ile kelimeleri seçmek, 
gereken sesi bulmakta kulağın kontrolünü 
sağlamak, duygu ve düşünce birikimiyle 
mükemmelliğe erişmektir. Bu mükemmel¬ 
lik şiirin şekline, diline ve içeriğine aittir. 
Daha 1930’lu yıllarda Türk şiirinde vezin 
ve kafiyenin gereksizliği üzerine başlayan 
akımın karşısına çıkan Tanpınar vezin ve 
kafiye gibi ârızî unsurların şiirin nizamını, 
mükemmeliyet dediğimiz kıvılcımı çıkart¬ 
mak için zekânın madde ile mücadelesini 
temin ettiğini ileri sürer. Bununla birlikte 
Mehmet Kaplan onun son yıllarında de¬ 
nediği serbest şiirlerini de ayrı bir kitap 
halinde yayımlamayı düşündüğünü, fakat 
bunların mükemmeliyetinden her zaman 
şüphelendiğini söyler. Tanpınar’ın kendi hi¬ 
kâye ve romanları hakkındaki değer yar¬ 
gısı roman anlayışının da şiir anlayışından 
farklı olmadığı, yani onlarda da rüyanın ni¬ 
zamının hâkim olduğudur. Böylece rüya 
bir tarafıyla psikolojik bir tecrübe şeklin¬ 
de romana girerken aynı zamanda eserin 
estetik değerinin önemli bir parçasını oluş¬ 
turur. Burada psikolojiyi İlmî verilere da¬ 
yanan, sadece pozitivist açıdan ve labo- 
ratuvar psikolojisi olarak değil, bu veriler¬ 
den de hareketle daha geniş bir açıdan ba¬ 
kılarak Freud'dan Jung’a ve Bachelard’a 
kadar uzanan birçok teoriyi, hatta bunla¬ 
rın yanında daha aykırı tecrübeleri, me¬ 
selâ rüya hakkında metapsişik ve dinî yo¬ 
rumları da ihtiva eden insanlığın zengin 
bir birikimi olarak benimsendiği anlaşıl¬ 
malıdır. 

Roman ve hikâyelerinin önemli temala¬ 
rından biri zamandır. Bunda da Bergson’- 
dan hareketle Marcel Proust'un etkisi dik¬ 
kate alınmalıdır. Tanpınar da Proust gibi 
geçmiş zamanın peşindedir. Bu geçmiş 
ya ferdî planda olur (kendi hâtıralarının 
romanlarına geçişi yahut roman kahra¬ 
manlarının hâtıralarının olaylar içindeki 
yeri) veya toplum hâfızası denilebilecek 
millî tarih içindedir (Huzur, Mahur Beste, 
Sahnenin Dışındakiler romanlarıyla “Er¬ 
zurumlu Tâhsin” hikâyesi gibi yakın dönem 
tarihiyle iç içe olan eserlerinde). Zaman 
bir roman tekniği şeklinde de Tanpınar’- 
da önem kazanır. Huzur olay olarak yir¬ 
mi dört saat içine sığdırılmakla beraber 
geriye dönüşlerle genişler. Böylece roman¬ 
da zaman, kahramanlarının hatırladıkla¬ 
rını aktüel olana taşıyan, bu niteliğiyle de 
eserin hem muhtevasını hem tekniğini yö¬ 


neten bir üslûp mekanizması özelliği ka¬ 
zanır. Saatleri Ayarlama Enstitüsünde 
ise zaman ironik bir dille romanın ana mo¬ 
tiflerinden birini oluşturur. Tanpınarîn ro¬ 
manlarına bir başka açıdan bir kültür ro¬ 
manı diye bakılabilir. Hemen hepsinde çok 
defa yazar veya sanatkâr olarak entelek¬ 
tüel kahramanların, bazan da ikinci dere¬ 
cedeki şahsiyetlerin diyaloglarında, iç ko¬ 
nuşmalarında yakın devir tarihinden mi¬ 
mari, resim, hat ve mûsikiye, felsefî ve ta¬ 
savvuf! meselelere kadar zengin bir kül¬ 
tür birikimi sergilenir. Bu sebeple onun ro¬ 
manları bu meselelere yabancı olmayan 
entelektüel okuyucular tarafından daha 
çok ilgi görmüştür. 

Edebiyatla ilgili yazıları, özellikle XIX. 
Asır Türk Edebiyatı Tarihi, zengin ve ay¬ 
rıntılara dayanan bir belge tarihçiliğiyle 
edebî şahsiyetlerin ve metinlerin sanat¬ 
kârca yorumunun sentezi karakterinde- 
dir. Eser edebiyat tarihleri arasında ben¬ 
zeri olmayan şeması, değer yargıları ve 
üslûbuyla tek metoda bağlı kalmadan ya¬ 
zılmış yeni bir terkibin ürünüdür. İki cilt 
olarak düşünüldüğü halde tamamlanama¬ 
yan eserin ilk cildi Tanzimat’tan başlayıp 
1885'e kadar gelen dar bir zaman çerçe¬ 
vesine sıkışmıştır. Eserin orijinalliği zaman, 
çevre, ırk, ekol, kültür, medeniyet gibi fak¬ 
törlerin her birinin sanatkâr ve eserinin 
oluşumunda farklı roller oynadığı tezine 
dayanmasıdır. Sınırlandırılmamış bir me¬ 
tot anlayışı bu rolleri eserin tabii akışı için¬ 
de belirler. Divan şiiri üzerine uzunca ve 
yeni görüşler getiren önemli bir girişten 
sonra “Garplılaşma Hareketine Umumi Bir 
Bakış" bölümüyle medeniyet-edebiyat iliş¬ 
kilerine dikkati çeken yazar yakın yüzyılın 
divan ve halk şiiri üzerinde de durur. Ede¬ 
bî şahsiyetlerin gruplaşması meselesinde 
diğer edebiyat tarihlerinden farklı bir tu¬ 
tum sergiler. Bir taraftan kişileri birbirine 
yaklaştıran bağları keşfederken türlerin 
gelişmesini de bütün eser boyunca bir fon 
olarak izler. 

Cumhuriyet neslinin ilk öğretmenlerin¬ 
den olan Tanpınar kendi ifadesiyle 1932 
yılına kadar radikalist bir Batıcıdır ve Do- 
ğu’yu tamamıyla reddetmektedir. Bu dö¬ 
nem Erzurum, Konya ve Ankara’daki öğ¬ 
retmenlik yıllarına rastlar. Henüz makale¬ 
lerinin pek yayımlanmadığı bu yıllarda bu 
tutumuyla ilgili tek bilgi, 1930 yılı Ağus¬ 
tosunda Ankara'da toplanan Türkçe ve 
Edebiyat Muallimleri Kongresi’nde divan 
edebiyatının lise programlarından çıkarıl¬ 
ması ve edebiyat tarihinin Tanzimat’tan 
sonraki dönemle başlatılması hakkındaki 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 






TANPINAR, Ahmet Hamdi 


teklifidir. 1932’de İstanbul'a gelen ve özel¬ 
likle 1934'ten itibaren Yahya Kemal’in çev¬ 
resine yeniden giren Tanpınar’ın bundan 
sonraki tutumu daha terkibi bir mahiyet 
kazanır. Yenileşmenin gereğine inanma¬ 
sına, hatta yenilikleri ve devrim hareketle¬ 
rini yüceltme gayretine rağmen Osmanlı 
medeniyetinin ve kültürünün, bunları do¬ 
ğuran büyük değerlerin giderek kaybol¬ 
masından gelen bir iç sızısı, bitip tüken¬ 
mez bir nostalji de hissedilir. Bu tür yazı¬ 
ları (romanlarındaki parçaları) içinde halk ve 
divan şiirinden mısralarla şarkı güfteleri, 
bazan bizzat müziğin bunlara refakati bu 
nostaljik duyguları güçlendirmektedir. Bu 
arada hemen bütün romanlarının tema- 
tik yapıları dışında bir dönemin yahut bir 
sosyal sınıfın eleştirisini içerdiği ileri sü¬ 
rülmüştür. Böylece bir tarafıyla Mahur 
Beste II. Abdülhamid devrinin ve ilmiye 
sınıfının, Sahnenin Dışındakiler II. Meş¬ 
rutiyet dönemi. Mütareke ve işgal yılları¬ 
nın, Saatleri Ayarlama Enstitüsü Cum¬ 
huriyet dönemi ve yeni bürokrasinin, Ay¬ 
daki Kadın Demokrat Parti döneminin 
sosyal eleştirisini ihtiva etmektedir. 

Tanpınar’ın “bütün hayata istikamet ve¬ 
ren" Müslümanlıktan, onun Türk mede¬ 
niyetine vurduğu damgadan, sanata, ya¬ 
şayışa yaptığı derin etkiden eserlerinin 
birçoğunda söz ettiğini belirten Berna Mo- 
ran onda İslâmiyet’in temelde estetik bir 
sorun olduğu hükmünü verir. Bu değer 
yargısı Tanpınar’ın edebî eserleri dikkate 
alındığında yanlış olmamakla beraber gün¬ 
lüklerinde, “İnkılâpçılardan ayrılıklarım: Al¬ 
lah'a inanıyorum. Fakat tam müslüman 
mıyım, bilmem. Fakat anamın, babamın 
dininde ölmek isterim ve milletimin müs¬ 
lüman olduğunu unutmuyorum ve müs¬ 
lüman kalmasını istiyorum” demesi ( Gün¬ 
lüklerin Işığında Tanpınar’la Başbaşa, İs¬ 
tanbul 2007, s. 332) meseleye daha farklı 
açıdan bakılmasını gerektirir. Özellikle şah¬ 
siyetini, sanatını ve fikirlerini en olgun, ay¬ 
nı zamanda en komplike ve yoğun biçim¬ 
de yansıtan Huzur da din ve bunu çağrış¬ 
tıran motifler sadece estetik bir sorun ol¬ 
ma seviyesini aşarak bir inanç ve yaşama 
tarzı karakteri gösterir. 

Flayatta iken şahsiyeti ve eserleriyle ye¬ 
terli ilgi görmeyen Tanpınar bu şikâyetini 
günlüklerinde ifade etmiştir. Ölümü üze¬ 
rinden geçen on yıl sonrasında 1970'li yıl¬ 
lardan itibaren dikkate değer bir şekilde 
gittikçe artan bir okuyucu ve tenkitçi kit¬ 
lesi bulmuştur. Bütün eserleri yeniden ve 
tekrar tekrar yayımlandığı gibi dergilerde 
ve defterlerinde kalmış, hatta tasarı ve 


müsvedde halinde bulunan yazıları, mek¬ 
tupları, günlükleri yayımlanarak ilgiyle 
okunmuştur. Bu ilgide eserlerinin gerek 
edebî teknik gerekse içerik bakımından 
getirdiği yenilikler yanında Türkiye'nin içi¬ 
ne düştüğü bunalım ve toplum olaylarının 
da rolü vardır. Bir taraftan Batılılaşma ve 
yenileşme hareketleri, diğer taraftan körü 
körüne muhafazakârlık akımları karşısın¬ 
da Tanpınar’ın dikkate değer gözlemleri, 
değer yargıları, yeni ve dengeli bir sentez 
arayışları büyük bir okuyucu kitlesinin ol¬ 
duğu kadar pek çok araştırmacı ve eleş¬ 
tiricinin de ilgi odağını oluşturmuştur. 

Eserleri. Tanpınar’ın kitaplarının ve sü¬ 
reli yayınlarda çıkan yazı ve şiirlerinin bib¬ 
liyografyasını Ömer Faruk Akün yazısının 
sonunda vermiş (bk. bibi.), buna İlyas Di¬ 
rin yenilerini eklemiştir (Hece, VI/61 |Ocak 
2002), s. 316-327). Şiir: Şiirler (İstanbul 
1961); Bütün Şiirleri (İstanbul 1976). De¬ 
ğişik yayımlardaki farklar ve gerekli not¬ 
larla yayıma hazırlayan: İnci Enginün. Ön¬ 
ceki kitabında yer alanlarla beraber dergi¬ 
lerden ve notları arasından derlenmiş 2007 
basımında 100 şiir bulunmaktadır. Hikâ¬ 
ye: Abdullah Efendi'nin Rüyaları (İstan¬ 
bul 1943); Yaz Yağmuru (İstanbul 1955); 
Hikâyeler (İstanbul 1983). Önceki kitap- 
larındakilerle birlikte dergilerde bulunmuş 
olanlarla 2006 basımında on altı hikâye 
vardır. Roman. 1 .Huzur* (İstanbul 1949). 
1948’de Cumhuriyet gazetesinde çıkan 
tefrikasıyla karşılaştırılarak Flandan İnci 
tarafından hazırlanmış tenkitli basım (İs¬ 
tanbul 2000). Eleştiricilerin çoğunun her 
okuyuşta başka ve zengin bir tarafıyla 
karşılaştığını belirttiği Huzur, çeşitli yo¬ 
rumlara göre en güzel aşk romanı olmak¬ 
tan başlayarak Türk aydınının trajedisinin; 
Doğu-Batı, eski-yeni problematiğinin; bir 
medeniyetin yükseliş ve çöküşünün; tabi¬ 
atı, semtleri, tarihi ve sanat eserleriyle İs¬ 
tanbul'u yeniden keşfetmenin; Türktop- 
lumunun üst yapıya ait sorunlarının mad¬ 
dî şartlarla ve üretimle çözümünün: ah¬ 
lâk, toplum ve kültür değerleri çatışma¬ 
sının; kâinat içinde insan hayatının ve ta¬ 
lihin ne olduğu sorusuna cevap arayışın; 
hayatın mantık dışı seyrine mağlûp olma¬ 
manın; bir imparatorluk enkazı üzerine in¬ 
şa edilen Cumhuriyet’te maddî ve mânevî 
değerlerin sorumluluğunu yüklenecek ay¬ 
dının; insanın aradığı huzurun kendi için¬ 
de bulunuşunun ve bunun feragatle öz¬ 
deş oluşunun romanıdır. 2. Saatleri Ayar¬ 
lama Enstitüsü (1954 te Yeni İstanbul ga¬ 
zetesindeki tefrikasından sonra İstanbul 
1961). II. Abdülhamid, II. Meşrutiyet ve 
Cumhuriyet dönemlerini yaşayan Hayri İr- 


dal’ın ağzından bu üç devrin eski ile yeni. 
Doğu ile Batı arasında kalmış, her biri Türk 
toplumunun farklı kesimlerini sembolize 
eden insanların trajedisinin ironik bir dil¬ 
le anlatımıdır. 3. Sahnenin Dışındakiler 
(İstanbul 1973; 1950 yılında Yeni İstanbul 
gazetesindeki tefrikası ile karşılaştırılarak 
Şehnaz Aliş’in hazırladığı yeni basım: İs¬ 
tanbul 2005). Millî Mücadele’nin dışında 
kalan işgal altındaki İstanbul’da parti çe¬ 
kişmeleri, Mütareke yıllarının bezginliği, 
şahsî menfaatler peşinde koşanlarla mem¬ 
leket sevgisi taşıyan kişiler arasında Ce- 
mal’in eski aşkı Sabiha’yı arayışını anlatır. 

4. Mahur Beste (İstanbul 1975). 1944’te 
Ülkü dergisinde tefrika edilirken yarım 
kalan, daha sonra yazarın tamamlayama- 
dığı, ölümünden sonra basılan bu ilk ro¬ 
manının konusu II. Abdülhamid dönemin¬ 
de geçmektedir. Behçet Bey’in yaşlılık gün¬ 
lerinden başlayan ve hayatına girmiş kişi¬ 
ler çevresinde genişleyerek geçmişe uza¬ 
nan, belli bir kahraman yerine çoğu aynı 
aileden birçok kişinin portresinin başarıy¬ 
la çizildiği eser son yüzyıl Osmanlı ilmiye 
sınıfının hikâyesi olarak değerlendirilmiş¬ 
tir. Huzur ve Sahnenin Dışındakilerde 
beraber bazı kahramanları ve olaylarıyla 
ortak bir “nehir roman" karakterindedir. 

5. Aydaki Kadın (İstanbul 1987). Tanpı- 
nar’ın ölümünden sonra Güler Güven ta¬ 
rafından müsveddeleri arasında bulunup 
düzenlenerek yarım kalmışlığı ve ara boş¬ 
luklarıyla yayımlanmıştır. Aşk ilişkileri ara¬ 
sında konunun geçtiği Demokrat Parti ik¬ 
tidarı döneminin tenkidi kabul edilmekte¬ 
dir. Deneme: 1. Beş Şehir* (Ankara 1946; 
müellif tarafından yeniden ele alınmış 2. 
bs., Ankara 1960; M. Fatih Andı’nın ilk tef¬ 
rikasını ve her iki basımı karşılaştırarak 
yaptığı tenkitli basım: İstanbul 2000). Tan- 
pınar'ın eskinin büyük değerleriyle ge¬ 
leceğe uzanan Ankara, Erzurum, Konya, 
Bursa ve İstanbul'un tarihî ve kültürel ma¬ 
ceralarını, ümitlerini çok defa kendi göz¬ 
lemlerine dayanarak anlattığı şehir mo¬ 
nografileri kitabıdır. 2. Yaşadığım Gibi 
(İstanbul 1970, haz. Birol Emil; ilâvelerle 
yeni basım: İstanbul 2005). 3. Mücevher¬ 
lerin Sırrı (İstanbul 2002; ilâvelerle İstan¬ 
bul 2004) Fler iki kitap Tanpmar’ın gaze¬ 
te ve dergilerde kalmış deneme yazıları¬ 
nın derlenmesinden oluşmaktadır. İnce¬ 
leme / Araştırma: Tevfik Fikret: Hayatı, 
Şahsiyeti, Şiir ve Eserlerinden Parça¬ 
lar (İstanbul 1937); Namık Kemal Anto¬ 
lojisi (İstanbul 1942); Ondokuzuncu Asır 
Türk Edebiyatı Tarihi (İstanbul 1949, 
müellif tarafından genişletilmiş 2. bs., XIX. 
Asır Türk Edebiyatı Tarihi, İstanbul 1956); 
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Yahya Kemal (İstanbul 1962; Abdullah 
Uçman'ın notlarıyla, İstanbul 2001; Yah¬ 
ya Kemal’in ölümünden sonra kaleme al¬ 
dığı fakat tamamlayamadığı bu eserde Tan- 
pınar onunla ilgili hâtıraları ve izlenimleri 
arasında eski ve yeni tarz şiirlerini bir de¬ 
neme üslûbuyla tahlil etmektedir); Ede¬ 
biyat Üzerine Makaleler (İstanbul 1969; 
ilâve ve değişikliklerle 7. bs., İstanbul 2005). 
Tanpınar'ın Türk ve Batı edebiyatıyla ilgi¬ 
li makalelerini ve ansiklopedi maddelerini 
ihtiva eden bu kitap Zeynep Kerman ta¬ 
rafından derlenmiş 117 yazıyı içermekte¬ 
dir. Tanpınar’ın Sahnenin Dışındakiler 
romanından sinemaya uyarladığı İki Ateş 
Arasında adlı bir senaryo denemesi var¬ 
dır (İstanbul 1988). Bunların dışında Zey¬ 
nep Kerman'ın derlediği mektupları Ah¬ 
met Hamdi Tanpınar'ın Mektupları 
adıyla (Ankara 1974; ilâvelerle İstanbul 
2007, 111 mektup) ve Canan Yücel Ero- 
nat’ın Tanpmar'dan Haşan Âli Yücel'e 
Mektupları (İstanbul 1997, on mektup), 
Alpay Kabacalı'nın Bedrettin Tuncel'e 
Mektupları (İstanbul 1995, yedi mektup) 
yayımlanmıştır. Günlükleri ise İnci Enginün 
ve Zeynep Kerman tarafından gerekli not¬ 
lar ve açıklamalarla birlikte Günlüklerin 
Işığında Tanpmar'la Başbaşa adı altın¬ 
da toplanmıştır (İstanbul 2007). Öğrenci¬ 
lerinin tuttuğu ders notları Edebiyat Ders¬ 
leri (İstanbul 2002) ve Tanpmar'dan Ye¬ 
ni Ders Notları (İstanbul 2004) ismiyle 
basılmıştır. Tanpınar’ın Euripides’ten Al- 
kestis (Ankara 1943), Elektra (Ankara 
1943) ve M edeia (Ankara 1943), Henry 
Lechat’dan Yunan Heykeli (İstanbul 1945, 
Zühtü Müridoğlu ile birlikte) tercümeleri 
de bulunmaktadır. 

1970'li yıllardan sonra Tanpınar’a artan 
ilgiyle onun hayatı, hâtıraları, şahsiyeti ve 
eserlerindeki başlıca tema ve fikirleri üze¬ 
rine çok sayıda eser ve makale yazılmış, 
tezler hazırlanmıştır. Abdullah Uçman ve 
Handan İnci tarafından hazırlanan Bir Gül 
Bu Karanlıklarda: Tanpmar Üzerine Ya¬ 
zılar adlı derlemenin 2. baskısı (İstanbul, 
ts.) 2007 yılına kadar yayımlanan 8S5 yazı 
ve yirmi yedi kitabın ayrıntılı bibliyografya¬ 
sı ile bunlardan seçilmiş 110 yazının met¬ 
nini ihtiva etmektedir. Daha farklı bir bib¬ 
liyografyayı İlyas Dirin ve Şaban Özdemir 
hazırlamıştır (Hece, VI/61, Ankara 2002, s. 
328-340). Hakkında yapılan toplantılar ve 
anma günlerindeki konuşmalar ayrıca neş¬ 
redilmiş, Yeditepe, Kitap Belleten, Türk 
Dili ve Edebiyatı, Kitap-lık, Hece, Kaş- 
gar gibi pek çok dergi onun için özel sayı, 
dosya veya özel bölüm hazırlamıştır. 
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Doğu Hunları (m.ö. III. yüzyıl) zamanın¬ 
dan itibaren kullanıldığı bilinen tenri keli¬ 
mesinin kökeniyle ilgili kesin bilgi yoktur. 
Türk diline dair etimolojik sözlüklerde ke¬ 
limenin önceleri gök yüzünü, daha sonra 
tapınılan varlığı ifade etmek üzere tenri 
(tengri), tanrı, bayat tenri, ugan tenri bi¬ 
çiminde kullanıldığı belirtilir. Ayrıca tanrı 
kelimesinin “göktanrı, gök” anlamında Su- 
merce dıngır / dingirden geldiği ve tıngır, 
tıngrı. tengri vb. şekillere dönüştüğü söy¬ 
lenir. Bazı araştırmacılar, Çin yıllığı Shi- 
kı da Hun İmparatoru Mete Han’la ilgili bir 
haberde yer alan t’ien / tiyan kelimesiyle 
tanrı arasında paralellikler kurmuştur. Kâş- 
garlı Mahmud, Dîvûnü lugâti't-Türk'te 
tengri kelimesinin “ulu tanrı” anlamına gel¬ 
diğini, Türkler'in gözlerine büyük görünen 
her şeye tenri dediklerini nakleder. Türkler 
müslüman olduktan sonra tanrı kelimesini 


kullanmaya devam etmişlerse de zaman¬ 
la onun yerini Allah ve Hudâ kelimeleri al¬ 
mıştır. Türkler'de ay tengri, kün tengri, 
kün-ay tengri söyleyişleriyle idi, izi, ugan, 
çalap / çalabı, bayat ve günümüzde Orta 
Asya'da yaygın olan kuday kelimeleri de 
bulunmaktadır. Tanrı kelimesi ilk defa Or¬ 
hun yazıtlarında “üze kök tengri" şeklinde 
yer almıştır. Bazı araştırmacılar buradaki 
“kök / gök” kelimesinin tanrıyı ifade etti¬ 
ğini söylemişse de Hikmet Tanyu, söz ko¬ 
nusu kelimenin doğrudan tanrıyı belirtme- 
yip “büyük, yüce" anlamında onun sıfatı 
olduğunu, “üze” kelimesinin de aşkınlık bil¬ 
dirdiğini söyler. Daha sonra tanrı için kul¬ 
lanılan “bengü" (ebedî) sıfatı ise Moğol is¬ 
tilâsından sonra ortaya çıkmıştır. 

Bir kısım müellifler devletin büyüklük ve 
küçüklüğüne göre tanrı sayısının azalıp ço¬ 
ğaldığını, imparatorluk döneminde tanrı 
bir tek iken imparatorluğun parçalanma¬ 
sıyla çok tanrıcılığın ortaya çıktığını ileri 
sürmüş; Türk inanç sisteminde dağ, su 
ve ağaç üçlüsünden doğan bir teslisin var¬ 
lığından söz ederek bu inanca Hıristiyan- 
lık'takine benzer politeist bir karakter at¬ 
fetmeye çalışmıştır. Ancak Orta Asya ve 
Kuzey Asya Türk topluluklarının karakte¬ 
ristik inanç sisteminde aynı zamanda bü¬ 
tün Türk topluluklarının temel kültü kabul 
edilen göktanrı inancında tanrı tektir. Bu 
tanrı hayvan veya insana benzer (zoomor- 
fik / antropomorfik) özelliklere sahip değil¬ 
dir. Eski Sümer, Yunan ve Roma tanrı an¬ 
layışlarında var olan tanrıların tanrıçalar¬ 
la evlenmesi (kutsal evlilik) inancına Türk 
tanrı anlayışında rastlanmaz. Öte yandan 
kitâbelerde yer alan “Türk Tanrısı” ifade¬ 
sinden hareketle bu tanrının millî bir ilâh 
olduğunu düşünmek doğru değildir. Çün¬ 
kü kitâbeler bir bütün halinde okunduğun¬ 
da burada konu edilen göktanrının bir ka¬ 
bile ilâhı ya da millî tanrıdan ziyade evren¬ 
sel bir tanrı olduğu söylenebilir. Göktanrı, 
Aristo felsefesinde ifade edildiği üzere âle¬ 
mi bir defada yarattıktan sonra gelişim 
ve yönetimine müdahalede bulunmayan 
bir Demiurge olmadığı gibi Sâmî dinleri¬ 
nin ilâhı gibi her şeye doğrudan müdaha¬ 
le eden tanrı da değildir. Kitabelerden an¬ 
laşıldığına göre kozmik düzen, toplumsal 
yapının oluşması ve insanın kaderi göktan- 
rıya bağlıdır; en azından Göktürkler döne¬ 
minde rastlanan biçimiyle göktanrı yara¬ 
tıcı ilâhtır. Ancak Yâkutlar'da yedinci gök¬ 
te oturan, her şeyi yöneten, insanlara da¬ 
ima iyilik eden ve Göktanrı’ya tekabül eden 
Ürüng Ayıı Toyın ile Altay Türkieri’nde ay¬ 
nı niteliğe ve fonksiyona sahip olan Bay Ül- 
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gen’in durumu göz önüne alındığında Gök- 
tann’nın büyük ölçüde Deus Otiosus (isti- 
rahate çekilen bir tanrı) karakteri kazandığı, 
hatta başlangıçta bulunmamasına rağmen 
zamanla antropomorfık ve zoomorfik özel¬ 
liklere büründüğü görülür. 

Allah kelimesi İslâm öncesi Araplar’ının 
duaları ve özellikle şiirlerinde kullanılmak¬ 
taydı (DİA, 11, 473). Ancak bu kelime, İslâm 
döneminde kâinatı yaratan ve yöneten en 
yüce varlığın bütün sıfatlarını kapsayacak 
bir muhteva zenginliğine kavuşmuştur. 
Bozkır Türk topluluğunun asıl tanrı inan¬ 
cı yücelik ve kudretin ifadesi sayılan “se¬ 
mavî" anlamında Göktanrı’ya dayanıyor¬ 
du. Türkler’in İslâmiyet’i benimsemesiyle 
Tanrı Allah kelimesinin yerini almıştır. Ni¬ 
tekim XIII. yüzyılın sonlarından itibaren 
Yûnus Emre’de ve ondan bir asır sonra Sü¬ 
leyman Çelebi'de Tanrı Allah kelimesiyle 
birlikte kullanılmıştır. XV. yüzyılın başla¬ 
rında yapılan satır arası Kur’an tercüme¬ 
sinde Allah lafzı Tanrı kelimesiyle karşılan¬ 
mış (bk. Muhammed b. Hamza, tür.yer. ) ve 
bu kullanılış bir asır kadar devam etmiştir. 
Ardından özellikle dinî metinlerde Tanrı ke¬ 
limesinin yerini Allah lafzı almıştır. Günü¬ 
müzde Sovyetler Birliği’nin dağılmasının 
ardından Kırgızistan başta olmak üzere 
Rusya Federasyonu içinde yer alan Tata- 
ristan ve Altay halkları arasında göktanrı 
inancını temel alan ve tengircilik / tengri- 
cilik (tengrizm, tengrianstvo) adıyla ortaya çı¬ 
kan dinî bir hareket mevcuttur. Batılı araş¬ 
tırmacılar tarafından “neo-paganizm" di¬ 
ye nitelenen, göktanrı inancı altında millî 
değerlere, örf, âdet ve geleneklere dön¬ 
meyi amaçlayan bu hareket Kırgızistan’da 
Kırgızcılık diye de adlandırılmaktadır. Bu 
inanışın Göktanrı inancıyla bir ilgisi bulun¬ 
madığı gibi XIX. yüzyılda Japonya’da Na- 
kayama Miki tarafından kurulan ve bir kı¬ 
sım literatürde Tenrizm olarak da geçen 
Tenrikyo dinin de Tanrıcılık’la bir ilişkisi 
yoktur. 
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TANRI BUYRUĞU 

Ömer Rıza Doğrul un 

(ö. 1952) 

Türkçe Kur an tercüme ve tefsiri. ^ 

Tam adı Tanrı Buyruğu Kur'ân-ı Ke¬ 
rim'in Tercüme ve Teisîr-i Şerifi olup 
Latin harfleriyle basılan ilk Türkçe Kur’an 
tercümelerinden biridir. Ömer Rıza, ken¬ 
di döneminde mevcut Kur’an tercümele¬ 
rini asıl metnin ifade gücünü yansıtama- 
ması, ilim, dil ve edebiyattan yoksun ol¬ 
ması gibi sebeplerle eleştirir (Kur’ân Ne¬ 
dir, s. 93-96). Kur’an’ı tercüme ve tefsir 
edebilmek için İslâm ilimlerinde derinleş¬ 
menin, bunun için de bir ömür harcama¬ 
nın gerekli olduğunu belirtir. Eserini ha¬ 
zırlarken Kur’an’la ilgili hemen her kayna¬ 
ğı ve eski mukaddes kitapları incelediği¬ 
ni, çalışmasının kırk yıllık birikim sonunda 
ortaya çıktığını söyler (SR, 111/74 1 1950], s. 
376). 

Ömer Rıza her sûrenin başında o sûre¬ 
nin konusu ve tarihi hakkında kısa bilgiler 
aktarır, âyetler ve sûreler arasındaki mü¬ 
nasebetlere dikkat çeker. Sûreleri bölüm¬ 
lere ayırır ve konularına göre bu bölüm¬ 
lere başlıklar koyar. Âyetlerin meâlleri ve¬ 
rilirken kısa ilâveler metinde parantez için¬ 
de gösterilir, tefsiri mahiyetteki açıklama¬ 
lara dipnotlarda yer verilir. Mütercim, bu 
açıklamalarda temel tefsir kaynaklarına 
atıfta bulunduğu gibi çağdaş Doğu ve Ba¬ 
tı araştırmacılarının eserlerine de başvu¬ 
rur. Muhammed Abduh, Seyyid Ahmed 
Han, Abdülaziz Çâvîş, Mevlevî Muham¬ 
med Ali, Guiâm Yûsuf Ali, Singapur Kadısı 
Gulâm Server, Mustafa Abdürrezzak Pa¬ 
şa, Rodvvell-Burckhardt, George Sale ve 
VVilliam Muir eserlerine atıf yaptığı âlim¬ 
lerden bazılarıdır. Ömer Rıza, özellikle Ehl-i 
kitabın ve geçmiş toplumların kıssalarıy¬ 
la ilgili âyetleri açıklarken Kitâb-ı Mukad¬ 
desle mukayeseler yapar, onun tahrif edi¬ 
len yerlerine dikkat çeker ve şarkiyatçıların 


Kur’an’a yönelttiği eleştirilere cevap verir. 
Eserin dipnotlarında yer alan açıklamalar 
bazan sayfalarca sürer. 

Tercümede güzel bir Türkçe ve akıcı bir 
üslûp kullanılmış, Arapça tabirlere uygun 
karşılıklar bulmaya çalışılmıştır. Meselâ 
Kur’an’da çokça geçen amel-i sâlih, “ya¬ 
rarlı işler" (el-Bakara 2/62), “doğru dürüst 
işler” (el-isrâ 17/9); sübhâneke, “ulusun, 
yücesin, mukaddes ve münezzehsin” (el- 
Bakara 2/32); hâşiûn, “içi saygıyla ürpe¬ 
ren kimseler” (el-Bakara 2/45); hanîf "dos¬ 
doğru yol üzere olan kimse” (el-Bakara 2/ 
135) şeklinde tercüme edilir. Ömer Rıza 
eserde yer yer bilimsel açıklamalara yer 
verir. “Onlar ki ayakta iken, otururken, yan¬ 
ları üzerine yatarken Allah’ı anarlar; gök¬ 
lerle yerin yaratılışını düşünürler de Tan¬ 
rımız, bunu boş yere yaratmadın! Münez¬ 
zehsin. Bizi ateş azabından koru ...” meâ- 
lindeki âyeti açıklarken (Âl-i İmrân 3/191) 
göklerle yerin yaratılış hikmetleri üzerin¬ 
de durarak göklerdeki ve yerdeki eşsiz sis¬ 
temden bilimsel örnekler verir (I, 147-148, 
88 nolu dipnot). Yer yer işârî yorumlar ya¬ 
par. Meselâ Kehf sûresinde anlatılan kıs¬ 
sada herhangi bir olağan üstülüğün bu¬ 
lunmadığını belirttikten sonra kıssayı Hı¬ 
ristiyanlık tarihine uygular. Buna göre As- 
hâb-ı Kehfin mağaraya sığınması Hıristi¬ 
yanlık’taki ruhbanlığa, onların mağarada 
uykuya dalması Hıristiyanlığın duraklama¬ 
sına ... işaret etmektedir (II, 477-481,4- 
12 nolu dipnotlar). Ömer Rıza’nın dikkat 
çeken görüşlerinden biri de Kur’an âyetle¬ 
ri arasında neshi kabul etmemesidir. Ni¬ 
tekim âyetler arasında çelişki olmadığı ve 
herhangi bir âyetin neshedildiğine dair tek 
bir hadisin bulunmadığı kanaatindedir (Gi¬ 
riş, 1, 49-54; 1, 44-45, 99 nolu dipnot). 

Mütercim Türkçe Tanrı kelimesinin Al¬ 
lah kelimesinin karşılığı olamayacağını. Tan¬ 
rı kelimesinin mâbud ve ilâhın karşılığı sa¬ 
yılabileceğini belirtmesine rağmen (I, 10, 
2 nolu dipnot) eserine Tanrı Buyruğu 
adını verdiği gibi meâlinde özellikle rab, 
ilâh kelimelerinin, bazan da Allah kelime¬ 
sinin yerine Tanrı kelimesini kullanır. “Si¬ 
zin mâbudunuz (ilâhüküm) 0 yegâne Tan- 
rı’dır (ilâh) ki O’ndan başka Tanrı (ilâh) yok¬ 
tur; rahmân O, rahîm 0” (el-Bakara 2/163); 
"Bu, Tanrı (Allah) nezdinde daha dürüst, 
daha makbul...” (el-Bakara 2/282); “Gökle¬ 
rin tanrısı (rab), arzın tanrısı, bütün âlem¬ 
lerin tanrısı Allah’a hamdolsun” (el-Câsiye 
45/36) şeklindeki çevirileri buna örnek gös¬ 
terilebilir. 

Ömer Rıza Doğrul masonlukla, Tanrı 
Buyruğunu masonluğun tesiri altında 
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yazmakla ve Kâdiyânî mezhebine men¬ 
sup olduğu ileri sürülen Mevlânâ Muham- 
med Ali Lâhûrî’nin etkisinde kalmakla suç¬ 
lanmıştır. Bu tür iddialar karşısında Ömer 
Rıza, Muhammed Ali’nin Kâdiyânîliği bırak¬ 
tığını ve tamamen Ehl-i sünnet’i benimse¬ 
diğini, onun Kâdiyânî olmadığının bizzat 
Kâdiyânî ileri gelenleri tarafından söylen¬ 
diğini ve eserlerinde Kâdiyânîlik inancına 
ya da Ehl-i sünnet akidesini zedeleyen gö¬ 
rüşlere rastlanmadığını açıkladıktan son¬ 
ra kendisinin Muhammed Ali'nin etkisin¬ 
de kalmadığını söyler (SR, 111/74 [ 19501, s. 
374-378). Ömer Rıza’nın çalışmalarından 
övgüyle bahseden ve Tanrı Buyruğunu 
“mason kitabı" diye nitelendirmenin doğru 
olmayacağını belirten M. Râif Oğan (a.g.e., 
III/72 [ 1950), s. 339-341), Muhammed Ali'¬ 
nin Kâdiyânîler'le münasebetinin bulunma¬ 
dığı fikrine katılmadığını söyleyerek Ömer 
Rıza’nın, tefsirine Muhammed Ali’nin esa¬ 
sa dayanan bazı aykırı fikirlerini aldığını 
ileri sürer; Hz. îsâ’nın doğumu (babasının 
Hz. Meryem'le evlenen Yûsuf Neccâr adlı bir ki¬ 
şi olduğu iddiası) ve beşikte konuşması gibi 
mucizelere dair bu türden yorumları ör¬ 
nek olarak gösterir (a.g.e., 111/75 |1950|, 
s. 388-391) Kâdiyânîlik tesirini dile geti¬ 
renlerden biri olan Haşan Basri Çantay da 
Tanrı Buyruğunun Lahor’daki Ahmediy- 
ye-Kâdiyâniyye mezhebi reisi Mevlânâ Mu¬ 
hammed Ali’nin İngilizce tefsirli Kur’an 
tercümesinin bir kopyası olduğuna dair 
Ahmet Hamdi Akseki'nin bir mektubu¬ 
nun elinde olduğunu söyler (Kur’ân-ı Ha- 
kîm ve Meâl-i Kerîm, 1,7). Çantay'ın bu id¬ 
diasının uzak bir ihtimal olup ispat edil¬ 
mesi gerektiğini söyleyen Salih Akdemir, 
Ömer Rıza’nın tercümesinin kendinden 
önceki tercümelere nisbetle büyük bir ge¬ 
lişme kaydettiğini, ancak birçok âyetin ter¬ 
cümesinde hataya düştüğünü ileri sürer 
ve tercümedeki bazı yanlışlara dikkat çe¬ 
ker (bk. bibi.). Ömer Rıza’nın çeşitli eleş¬ 
tirilere hedef olmasında ve özellikle Tanrı 
Buyruğunun geri plana atılmasında Mev¬ 
lânâ Muhammed Ali’den bir ölçüde fayda¬ 
lanmasının yanı sıra kendisinin politikaya 
atılması, basın yayın işleriyle uğraşması, 
masonluğuna dair tartışmalar, eserlerin¬ 
de Doğu ve Batı kaynaklarından yararlan¬ 
mış olması ve yer yer geleneksel söyleme 
aykırı biçimde akılcı yaklaşımlarda bulun¬ 
ması gibi sebeplerin de etkili olduğu söy¬ 
lenebilir. 

Tanrı Buyruğunun ilk baskısı İstan¬ 
bul'da Kur'an metnine yer verilmeden ya¬ 
pılmıştır (1934) Mukaddimede Kur’an’ın 
tanımı, taksim ve tertibi, isimleri, sûrele¬ 
ri, âyetleriyle dinin esasları hakkında kısa 
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bilgiler verilmiş, Hz. Peygamber'in sîreti- 
nin kronolojik tablosu kaydedilmiş, sonu¬ 
na fihrist ve indeks eklenmiştir. Eserin da¬ 
ha sonraki iki baskısında Kur'an metni¬ 
ne de yer verilmiştir (İstanbul 1947, 1955). 
Kur'an metninin bulunmadığı, Ahmet Muh¬ 
tar Büyükçınar ve Mustafa Uzun tarafın¬ 
dan hazırlanan dördüncü baskıda (İstan¬ 
bul 1980) bazı yazım hatalarının düzeltil¬ 
mesi yanında kısmî sadeleştirmelere gi¬ 
dilmiş ve Mevlânâ Muhammed Ali'ye ait 
olduğu ileri sürülen bazı yerler çıkarılmış¬ 
tır. Bu son baskı eserin orijinali üzerinde 
tahrifat yapıldığı gerekçesiyle eleştirilmiş¬ 
tir (Karabulut, 111/1 12000), s. 185-204). Tan¬ 
rı Buyruğunun mukaddimesi Kur'an ve 
İslâm Üzerine adıyla kitap halinde de 
basılmıştır (İstanbul 2006). Rukiye Öner 
(Kuloğlu) Ömer Rıza DoğruTun Hayatı, 
Eserleri ve “Tanrı Buyruğu " Adlı Tefsiri 
başlıklı bir yüksek lisans tezi hazırlamış¬ 
tır (2000, AÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü). 
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Çince'de Tien Şan, 
eski Türkçe'de Tengri tağ 
diye isimlendirilen 
Orta Asya'daki 
büyiik dağ silsilelerinden biri 
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TANRIKORUR, Cinuçen 

(1938-2000) 

Ud virtüözü, besteci, ses sanatçısı, 
mûsiki hocası ve yazar. 

20 Şubat 1938’de İstanbul'da Fatih-Mu- 
taflar’da doğdu. Babası Zaferşan, annesi 
Kırım asıllı Adalet Hanım’dır. Cinuçen ke¬ 
limesi babasının isminin Kazan Türkçesi’n- 
de “muzaffer, galip” anlamındaki karşılı¬ 
ğıdır. Çocukluğu babasının çeşitli işlerde 
çalışması sebebiyle İstanbul'un muhtelif 
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semtlerinde geçti. Altı yaşında ikinci sınıf¬ 
tan başladığı ilkokulu 1948’de bitirdi ve 
aynı yıl İtalyan Lisesi’ne girdi. Burada Ali 
Nüzhet Göksel ve Halit Fahri Ozansoy’dan 
Türkçe, edebiyat; Pere Elie ve Pere Gaut- 
hier'den Fransızca; Giuseppe Garino'dan 
İtalyanca ve Latince öğrenerek kendini ye¬ 
tiştirdi. 1955’te İtalya’nın Bordighera ka¬ 
sabasında yapılan Milletlerarası Altın Pal¬ 
miye Karikatür ve Mizah yarışmasına Aziz 
Nesin “Fil Hamdi" adlı hikâyesiyle katılmış¬ 
tı. İtalyanca çevirisi Tanrıkorur tarafın¬ 
dan yapılan bu eser birinci seçildi. Haziran 
1956’da İtalyan Lisesi’ni bitiren Tanrıko- 
rur Devlet Güzel Sanatlar Akademisi’ne 
(Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi) 
kaydoldu. Ağustos 1960’ta İstanbul Rad- 
yosu'na ud sanatçısı olarak alındıysa da 
bir buçuk yıl sonra bu görevden ayrıldı. 
Haziran 1965’te akademinin Yüksek Mi¬ 
marlık Bölümü’nden mezun oldu. Aynı 
yıl İmar ve İskân Bakanlığı Marmara Böl¬ 
ge Planlama Müdürlüğü’nde memuriyete 
başladı. Ertesi yıl Ankara Radyosu’na ye¬ 
tişmiş sanatçı statüsüyle tayin edilince ba¬ 
kanlıktaki görevini Mesken Genel Müdür¬ 
lüğü Gecekondu Dairesi’ne nakledip An¬ 
kara'ya yerleşti. Bakanlıkta ve radyodaki 
çalışmalarını bir süre birlikte devam ettir¬ 
di. 1971’de Bakanlar Kurulu kararıyla Irak 
Millî Ses Eğitimi Akademisi teknik mü¬ 
dürlüğü için Bağdat’a gitti ve orada bir 
buçuk yıl kaldı. Haziran 1973’te Ankara 
Radyosu Türk Sanat Müziği şube müdür¬ 
lüğüne, 1977’de Türkiye Radyo ve Televiz¬ 
yon Kurumu Müzik Dairesi Çocuk-Oyun ve 
Gençlik Yayınları uzmanlığına, ardından 
aynı kurumun Çoğaltma-Yayın-Arşiv Mü¬ 
dürlüğü uzmanlığına getirildi. Bu görev¬ 
leri esnasında pek çok program hazırladı 
ve spikerliklerini yaptı. 1 Haziran 1982’de 
Türkiye Radyo ve Televizyon Kurumu'ndan 
kendi isteğiyle ayrılmasından iki yıl sonra 
sözleşmeli öğretim görevlisi olarak Selçuk 
Üniversitesi'ne tayin edildi ve burada Eği¬ 
tim Fakültesi'ne bağlı Müzik Eğitimi Bölü- 
mü'nü kurdu. 1989’da görevini Kültür Ba¬ 
kanlığına nakletti ve hastalığı sebebiyle 
böbrek nakli için Amerika Birleşik Devlet- 
leri’ne gönderildi. 1991’de yurda döndü; 
ancak hastalığı zamanla ilerledi ve 28 Ha¬ 
ziran 2000 tarihinde vefat etti, 30 Hazi- 
ran’da Ümraniye Kocatepe Mezarlığı’na 
defnedildi. 1982 yılında ikinci evliliğini yap¬ 
tığı Bârihüdâ Tanrıkorur mevlevîhâneler 
konusunda yaptığı çalışmalarla tanınmak¬ 
tadır. 

Daha önceki virtüozlardan farklı nitelik¬ 
teki ud üslûbu, geniş bir form zenginliği 
ve müzikalitenin ürünü besteleri, lirik ve 
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sade okuyuşu ile Cinuçen Tanrıkorur son 
dönemin önemli mûsikişinasları arasında 
sayılmıştır. Ses eğitimiyle başladığı mûsi¬ 
kiye beste yapmakla devam etmiş, daha 
sonra ud çalmaya yönelmiştir. Bunların 
üçünün birleşmesiyle meydana gelen sa¬ 
natçı kişiliğini ozan kelimesiyle ifade eder¬ 
di. Küçük yaşta mûsikiye olan yeteneği 
farkedilince Münir Nurettin Selçuk’un ta¬ 
lebesi ve amcası Mecdinevin’in kendisine 
öğrettiği, ayrıca zaman zaman ud eşliğin¬ 
de annesinden dinlediği klasik eserler onun 
mûsikideki ilk meşkleri sayılır. Böylece ço¬ 
cukluğundan itibaren klasik eserleri tanı¬ 
mak suretiyle zengin bir repertuvar edin¬ 
miştir. Ancak ailesinin maddî şartları onun 
özel mûsiki dersi almasına imkân verme¬ 
miş, notalar üzerinde çalışarak kendi ken¬ 
dine nota öğrenmiştir. Annesinin vefatın¬ 
dan ( 1956) sonra ciddi biçimde ilk defa udu 
eline alan ve kısa zamanda çalacak duruma 
gelen Tanrıkorur on dört yaşında iken Mü¬ 
nir Nurettin Selçuk'u tanımıştır. 1952 yı¬ 
lından itibaren Fatih Mûsiki Cemiyeti, Ak¬ 
saray Mûsiki Cemiyeti, Cağaloğlu Mûsiki 
Cemiyeti, Üsküdar Mûsiki Cemiyeti, Üni¬ 
versite Korosu (1955-1956), İleri Türk Mû¬ 
sikisi Konservatuvarı Derneği (1956) ve 
Mûsiki Kültür Derneği (1961-1962) gibi 
topluluklara devam ederek hem mûsiki 
bilgisini ve repertuvarını zenginleştirmiş 
hem de iyi bir mûsiki çevresi edinmiştir. 
İleri Türk Mûsikisi Konservatuvarı’nda ta¬ 
nıştığı Aka Gündüz Kutbay’la dostluğu 
Kutbay'ın ölümüne kadar devam etmiş, 
1957’de Sadettin Kaynak'ı tanımış, iki yıl 
sonra Üsküdar Mûsiki Cemiyeti’nde tanış¬ 
tığı Emin Ongan’dan çok faydalanmıştır. 
Zamanla yararlandığı ünlü mûsikişinas 
dostları arasında taksim üslûbunu benim¬ 
sediği Kemânî Sadi Işılay, ses kullanma 
üslûbunun etkisinde kaldığı Yesâri Âsim 
Arsoy, akort ve ritim konusunda yararlan- 
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dığı Aka Gündüz Kutbay, yorum konusun¬ 
da faydalandığı Alâeddin Yavaşça, Bekir 
Sıtkı Sezgin, Necdet Yaşar, Niyazi Sayın ve 
son dönemde bestelediği sözlü eserlerde 
kompozisyon anlayışından etkilendiğini söy¬ 
lediği Selâhattin İçli sayılabilir. Udda sahip 
olduğu mûsiki birikiminin yardımıyla kısa 
zamanda öne çıkmayı başaran Tanrıkorur 
bu konuda en çok Yorgo Bacanos'tan et¬ 
kilenmiş, zaman içerisinde Ûdî Nevres ve 
Şerif Muhittin Targan gibi udda kendine 
özgü bir tarz ortaya koymuştur. Klasik tam¬ 
bur tavrına yakın, net ve parlak mızrap 
vuruşlarıyla çok melodi elde edilmesinin 
amaçlandığı bu tavırda sağ elden çok sol 
el etkili olup sol elle klavyede verilen nü¬ 
anslar orijinaldir. Taksimlerinde ve eser ic¬ 
ralarında yüksek hız pek görülmez. Ud ic¬ 
rası kendi ifadesiyle, “Bir tür tambur, bi¬ 
raz gitar, belki bağlama esintileri taşıyan, 
ağırlıklı olarak tambur üslûbunun etkisi al¬ 
tında kalmış, udla tambur arası, halk mû¬ 
sikisini de çok sevdiğini belli etmeye çalı¬ 
şan karışık bir üslûptur.” Cinuçen Tanrıko- 
rur mûsikinin her milletin kendi öz kültü¬ 
ründe şekillenen bir duygu-düşünce, her 
kültürün tarih, inanç ve geleneklerini an¬ 
latan kendi mantık, estetik ve semantiği 
içinde konuştuğu özel bir dil olduğunu söy¬ 
ler. 

Beste çalışmalarına on dört yaşların¬ 
da başlayan Tanrıkorur'un ilk eseri Mayıs 
1952’de bestelediği, dördüncü hânesi de¬ 
ğişmeli ferahnâk saz semâisidir. Bunu ay¬ 
nı yıl bestelediği, güftesi Fuzûlî’ye ait, “Âşi- 
yân-ı mürg-ı dil zülf-i perîşânındadır" mıs- 
raıyla başlayan şevkefzâ şarkısı takip et¬ 
miş, 1999 yılına kadar devam eden beste 
çalışmalarının sayısı 505’e ulaşmıştır. Son 
eseri Mehmet Turan Yarar'ın güfteleri üze¬ 
rine besteleyip ona armağan ettiği neve¬ 
ser faslıdır (bestelerinin tam listesi için 
bk. Musikişinas, sy. 5 [ 20011. s. 131- 
151). Mevlevî âyini, münâcât, na’t, tevşîh, 
durak, mersiye, İlâhi, çocuk İlâhisi, şuğul, 
nefes, peşrev, saz semâisi, medhal, oyun 
havası, longa, kâr, kâr-ı nâtık, kârçe, bes¬ 
te, ağır semâi, yürük semâi, fantezi, şar¬ 
kı, destan, gazel, ağıt, Türk film müziği, 
ud etüdü, folklorik etüt, ninni, mâni, ço¬ 
cuk şarkısı, marş gibi dinî ve din dışı alan¬ 
larda hemen her formda eser bestelemiş 
velûd bir sanatkâr olan Tanrıkorur’un bu 
eserleri arasında Mehmed Âkif Ersoy’un 
yazdığı İstiklâl Marşı için yaptığı beste de 
bulunmaktadır. Makam, usul ve seyir bakı¬ 
mından klasik, geçki ve kompozisyon özel¬ 
likleri açısından yeni olan bestelerinde 
cümleler açık ve net hissedilir. Bestecilik 
konusundaki en büyük destekçisinin Aka 


Gündüz Kutbay olduğunu söylemiştir. Ken¬ 
di terkibi olan şedd-i sabâ, zâvil-aşiran ve 
gülbûse makamlarındaki klasik fasılları; 
bayatî-araban, evcârâ, zâvil-aşiran ve nişâ- 
bûrek makamlarındaki Mevlevî âyinleri; 
altmış üç makamlı kâr-ı nev-edâsı, Fuzûlî’- 
nin elli dört mısralı müseddesinden bes¬ 
telediği kârıyla birlikte Yahya Kemal Be- 
yatlı’nın, “Süleymaniye’de Bayram Saba¬ 
hı, Itrî, Mehlika Sultan, Sonbahar, Tanbû- 
rî Cemil’in Ruhuna Gazel, Kar Mûsikileri" 
gibi uzun şiirlerinden bestelediği eserler 
onun bestekârlıktaki gücünün göstergesi¬ 
dir. Münir Nurettin Selçuk'tan sonra Yah¬ 
ya Kemal’in şiirlerine en çok beste yapan 
sanatkâr olan Tanrıkorur güfte seçimin¬ 
de çok titiz davranmış, sözlü eserlerinde 
çoğunlukla aruzla yazılmış şiirleri kullan¬ 
mıştır. Bestelerinde şiirlerini tercih etti¬ 
ği şairler arasında Mevlânâ Celâleddîn-i 
Rûmî, Fuzûlî, Aziz Mahmud Hüdâyî, Şeyh 
Galib, Mustafa Nâfiz İrmak, Faruk Nafiz 
Çamlıbel, Mustafa Tahralı, Memduh Cum¬ 
hur ve Mehmet Turan Yarar sayılabilir. 
Cinuçen Tanrıkorur 1970'te Türkiye Rad¬ 
yo ve Televizyon Kurumu Kültür-Sanat- 
Bilim ödülleri yarışmasında “Ud Metodu 
-I-” ile birincilik ödülüne, 1973’te Deniz¬ 
li Belediyesi tarafından düzenlenen Al¬ 
tın Floroz Güfte ve Beste Yarışması’nda 
büyük ödüle, 1977’de Konya Turizm Der- 
neği'nin tertiplediği Şarkı ve Saz Eserleri 
Yarışması'ndaki on dört şarkıyla Şevki Bey 
ödülüne, 1979’da aynı derneğin Mevlevî 
Âyini Beste Yarışması'nda bayâti-araban 
âyiniyle birincilik ödülüne lâyık görülmüş¬ 
tür. Bu âyin aynı zamanda, 1981'de Paris’¬ 
te Academie Internationale de Lutece'in 
tertiplediği XIII. Uluslararası Sanat Yarış- 
ması’nda altın madalya ile ödüllendirilmiş¬ 
tir. 1983’te Türkiye Yazarlar Birliği ve Tö¬ 
re dergisi tarafından müzik dalında yılın 
sanatçısı seçilen Tanrıkorur’a 1995’te Sel¬ 
çuk Üniversitesi fahrî doktorluk unvanı 
vermiştir. 

Cinuçen Tanrıkorur'un bir diğer özelliği 
mûsiki hocalığıdır. Ud dersleri ve koro ça¬ 
lışmaları şeklinde devam eden hocalığın¬ 
da daima prensiplerin oluşturduğu disip¬ 
lin hâkim olmuştur. 1961-1963 yıllarında 
Mûsiki Kültür Derneği'nde (İstanbul) ud, 
1968-1970'te Türk Ocağı Ankara Türk Mü¬ 
ziği Derneği’nde mûsiki, 1969-1971’de An¬ 
kara Ziraat Fakültesi’nde ud, 1973-1976’- 
da Ankara Türk Ev Kadınları Derneği'nde 
(Ankara Türk Kadınları Kültür Derneği) 
mûsiki, 1974-1975’te Ankara Devlet Kon- 
servatuvarı Yüksek Kompozisyon Bölü- 
mü'nde Türk mûsikisi, Eskişehir İktisadî 
ve Ticarî İlimler Akademisi'nde radyo ve 
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televizyonda müzik yayıncılığı dersleri ver¬ 
miştir. Bu çalışmaları 1986-1989 yılların¬ 
da Selçuk Üniversitesi Müzik Eğitimi Bö- 
iümü’nde Türk müziği tarihi, nazariyatı ve 
ud dersleri, 1993-1995 yıllarında İstanbul'¬ 
da Müjdat Gezen Sanat ve Kültür Vakfı'n- 
da nota hattatlığı, Türk müziği edebiya¬ 
tı, Türk müziği usulleri, müzik terminoloji¬ 
si ve ud dersleriyle devam etmiştir. Kendi¬ 
sinin geçmiş ve gelecek arasında bir köp¬ 
rü vazifesi gördüğünü söyleyen Tanrıko- 
rur pek çok öğrenci yetiştirmiştir. Bunlar 
arasında Bekir Reha Sağbaş, Selma Sağ- 
baş, Saim Konakçı, Yusuf Koçak, Gülçin 
Yahya, Tevfik Soyata, Gül Göre ve Ayşe Ba¬ 
şak İlhan sayılabilir. Aşırı derecede titizli¬ 
ğiyle tanınan ve her işi en iyi şekilde yap¬ 
maya çalışan, dolayısıyla mükemmeliyetçi- 
liği kendisine bir yaşayış biçimi haline ge¬ 
tiren Cinuçen Tanrıkorur’un bu mükem- 
meliyetçiliğinin altında her konuda kendin¬ 
den emin bir kişilik yatmaktadır. 

Eserleri. İngilizce, Fransızca, İtalyan¬ 
ca, Latince ve biraz Arapça bilen, kalemle 
dostluğunun mızrapla dostluğundan eski 
olduğunu söyleyen Tanrıkorur, gerek mû¬ 
siki gerekse kültürel ve toplumsal konu¬ 
lar üzerine gazete ve dergilerde Türkçe ve 
yabancı dillerde 100’ün üzerinde makale 
yazmış, İlmî toplantılarda pek çok tebliğ 
sunmuş, Ankara Radyosu ve televizyo¬ 
nunda hazırladığı programların metinleri¬ 
ni kendisi kaleme almıştır. Makaleleri 1957- 
1995 yılları arasında Konya'da Çağrı, An¬ 
kara’da Töre ve Millî Kültür dergileriyle 
Son Baskı, Müzik-İş ve Kös gazetelerin¬ 
de; İstanbul'da Otağ, Yelken, Mûsiki 
Mecmuası, Kubbealtı Akademi Mec¬ 
muası, Sanat Olayı, Tarih ve Toplum, 
Mızrap, Dergâh ve Aksiyon dergileriyle 
Son Baskı, Son Havadis, Dünya ve Ter¬ 
cüman gazetelerinde; Fas’ta al-Moudja- 
hid adlı gazetede (1968), Paris’te Etudes 
traditionnelles (1983), Amerika Birleşik 
Devletleri’nde Maryland Üniversitesi ya¬ 
yın organı Turkish Music Ouarterly, İtal¬ 
ya’da Strumentie Musica (1992) adlı der¬ 
gilerde neşredilmiştir. Ayrıca Türkiye Di¬ 
yanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi ve Dün¬ 
den Bugüne İstanbul Ansiklopedisinin 
müellif kadrosunda yer almış, İrcıca tara¬ 
fından yayımlanan Osmanlı Devleti ve 
Medeniyeti Tarihi -II- adlı eserde “Os¬ 
manlI Mûsikisi”, Yeni Türkiye Yayınları ta¬ 
rafından yayımlanan Osmanlı adlı seri¬ 
de (c. X) "Osmanlı Mûsikîsinde Mevlevî 
Âyîni Besteciliği” adlı makaleleri yayımlan¬ 
mıştır. Diğer bazı makalelerinin yanı sıra 
neşredilen eserleri şunlardır; Ortaokullar 
İçin Müzik 1-2-3 (Selçuk Yıldırım ve Be¬ 


sim Akkuş’la birlikte, Ankara 1989); Mü¬ 
zik Kimliğimiz Üzerine Düşünceler (İs¬ 
tanbul 1998); Biraz da Müzik (İstanbul 
2001; Aksiyon dergisinde yayımlanan ma¬ 
kalelerinden derlenen eserin ikinci baskı¬ 
sı Müzik, Kültür ve Dil adıyla yapılmıştır 
|İstanbul 2003]); Süz ü Söz Arasında Ci¬ 
nuçen Tanrıkorur'un Hatıraları ((İstan¬ 
bul 2003]); Türk Müzik Kimliği (İstan¬ 
bul 2004); Osmanlı Dönemi Türk Mûsi¬ 
kisi (İstanbul 2003, 2005). Cinuçen Tanrı- 
korur'un Müzik (ortaokul 1-2-3), Türk 
Mûsikisi El Kitabı, Mektupları, Müiâ- 
kâtları, Besteleri (beş cilt halinde tasar¬ 
lanmıştır), Ud Metodu adlı eserleri bas¬ 
kıya hazır durumdadır. 

1969'dan itibaren Konya Turizm Derne¬ 
ği tarafından düzenlenen Mevlevî semâı 
törenlerine sazıyla katılan Cinuçen Tanrı- 
korur gerek yurt içinde gerekse yurt dı¬ 
şında sazıyla ve sesiyle pek çok resital, 
konferans ve seminer vermiş, sazıyla sa¬ 
natçılara eşlik etmiştir. Bu etkinlikler yurt 
içindeki birçok şehir yanında yurt dışında 
Fransa, Hollanda, Cezayir, İrak, Tayland, 
Belçika, İtalya, Almanya, İspanya, Suudi 
Arabistan, Fas, Hindistan ve Amerika Bir¬ 
leşik Devletleri’nin de içinde bulunduğu 
yirmi üç ülkede gerçekleşmiştir. Resital¬ 
lerindeki özelliklerinden biri de mikrofon 
kullanmamasıdır. Tanrıkorur'un Fransız 
Radyosu’nda 1983'te verdiği solo konser 


Cinuçen Tanrıkorur'un bestelediği bir İlâhinin kendi el yazı¬ 
sı İle notası (Nuri Özcan arşivi) 
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ve röportajı 1986’da Ocora dizisinde LP ve 
kaset, 1994’te CD olarak; Cinuçen Tanrıko- 
rur -1- adlı albüm 1993’te Türkiye'de; "Le 
Chant du Monde-Turquie-Fası!-Concert de 
Musique Classique Ottomane” adlı çalış¬ 
ma 1995 yılında Fransa’da yayımlanmıştır. 
"Cinuçen Tanrıkorur'un Bestelerinde Yah¬ 
ya Kemal”, “Cinuçen Tanrıkorur’un Beste¬ 
lerinde Aziz Mahmud Hüdâyî”, "Şedd-i Sa¬ 
bâ Faslı ve İlâhîler” adlı üç albümü İstan¬ 
bul Büyükşehir Belediyesi tarafından neş¬ 
redilmiştir (1996). Sanatçıyla ilgili olarak 
Mehmet Eryılmaz tarafından “O Şafak Vak- 
ti’nin Cihangiri” adıyla belgesel film hazır¬ 
lanmıştır (2003). Ayrıca Tanrıkorur’un 1960- 
1998 yıllarına ait ud ve ses icralarının ya¬ 
yımlanması düşünülmektedir. 
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TANRIÖVER, Hamdullah Suphi 

(1885-1966) 

Hatip, şair ve yazar. 


İstanbul’da doğdu. Tanzimat dönemi 
devlet adamlarından ve ilk Maarif nâzırı 
Abdurrahman Sâmi Paşa’nın torunu, Ma¬ 
arif Nâzın Abdüllatif Subhi Paşa’nın oğlu, 
Sâmipaşazâde Sezâi'nin yeğenidir. Annesi 
Kafkasya'dan esir olarak İstanbul'a geti¬ 
rilmiş bir Çerkez kızı olan Ülfet Hawâ Ha- 
nım’dır. Tanrıöver soyadını kendisine Ham¬ 
dullah karşılığı olarak Atatürk vermiştir. 
Çocukluk yılları büyükbabasının Çamlıca’- 
daki köşkünde ve babasının Fatih Horhor’- 
daki konağında geçti. İlk tahsilini Aitunî- 
zâde ve Numûne-i Terakki idâdîlerinde ta¬ 
mamladı, daha sonra Galatasaray Mek- 
teb-i Sultânîsi’ni bitirdi (1904) Bir süre Re¬ 
ji İdaresi Tercüme Kalemi, Defter-i Hâkânî 
Nezâreti Mektûbî Kalemi mülâzımlığı ile 
Şehremaneti Tercüme Odası'nda çalıştı 
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(1905-1907). Ardından Ayasofya Rüşdiye- 
si’nde kitâbet, ma‘iûmât-ı medeniyye ve 
Fransızca (1908); Dârülmuallimîn'de fenn-i 
terbiye ve lisân-ı Osmânî (1910); Dârülfü- 
nun Edebiyat Fakültesi'nde edebiyyât-ı Tür- 
kiyye, fenn-i terbiye ve Türk-İslâm güzel 
sanatları tarihi dersleri verdi (1913). Bal¬ 
kan Savaşı’ndan sonra elden çıkan Edirne 
ve Trakya topraklarının OsmanlI Devleti’n- 
de kalması için teşkil edilen komisyonla 
birlikte Berlin ve Petersburg’a gitti (1913). 

II. Meşrutiyetin ardından kurulan Türk 
Derneği, Türk Yurdu Cemiyeti, Türk Ocağı 
ve Türk Bilgi Derneği gibi kuruluşların fa¬ 
aliyetlerine katıldı; uzun süre Türk ocakla¬ 
rının başkanlığını yaptı. Mayıs 1919’da İz¬ 
mir’in Yunanlılar tarafından işgali sebe¬ 
biyle İstanbul’da düzenlenen protesto mi¬ 
tinglerinde yaptığı konuşmalarla dikkati 
çekti. Son Osmanlı Meb’ûsan Meclisi'nde 
Saruhan mebusu olarak bulundu. İstan¬ 
bul’un işgali ve Türk ocaklarının kapatıl¬ 
ması üzerine Ankara’ya gidip fiilen Millî 
Mücadele’ye katıldı. Antalya mebusu ola¬ 
rak Türkiye Büyük Millet Meclisi’ne girdi 
(1920); aynı yıl Maarif vekilliğine getirildi. 
Hâkimiyet-i Milliye gazetesinde İstan¬ 
bul matbuatına karşı Millî Mücadele’yi sa¬ 
vunan yazılar yazdı. Bu arada Matbuat ve 
İstihbarat umum müdürlüğü yaptı. Meh- 
med Akif’in (Ersoy) yazdığı İstiklâl Marşı’- 
nın Türkiye Büyük Millet Meclisi’nde millî 
marş kabul edilmesi için özel bir çaba sar- 
fetti. 1923'te ikinci meclise İstanbul me¬ 
busu olarak girdi. Ankara'da Etnografya 
Müzesi'ni kurdu. İstanbul’da Türk ocakla¬ 
rını tekrar faaliyete geçirdi. 1931-1939 yıl¬ 
ları arasında Bükreş'te büyükelçilik göre¬ 
vinde bulundu. 1943’te İçel, 1946'da İs¬ 
tanbul milletvekili seçildi. 1950’de Demok¬ 
rat Parti listesinden bağımsız Manisa mil¬ 
letvekili, 1954'te yine Demokrat Parti'den 
İstanbul milletvekili oldu. 1957’de Hürri¬ 
yet Partisi adayı olarak girdiği seçimi kay¬ 
bedince politikadan ayrılıp Horhor’daki Sub- 
hi Paşa Konağı’na çekildi. 19 Haziran 1966’- 
da vefat etti; mezarı Merkezefendi’deki 
aile kabristanındadır. 

Edebiyata henüz Galatasaray Mekteb-i 
Sultânîsi’nde okuduğu yıllarda yazdığı şi¬ 
irlerle başlayan Hamdullah Suphi’nin "Nâ¬ 
mık Kemal” adını taşıyan ilk şiiri başka bir 
adla, aralarında amcası Sâmipaşazâde Se- 
zâi’nin de bulunduğu Jön Türkler'in Pa¬ 
ris'te çıkardığı Şûrâ-yı Ümmet dergisin¬ 
de yayımlanır (1902). Gençlik yıllarında da¬ 
ha çok Nâmık Kemal’in etkisi altında ha- 
mâsî manzumeler kaleme alır. 1909’da 
doğrudan doğruya sanatı gaye edinen, bir 
dönem başkanlığını yaptığı Fecr-i Atî top¬ 


luluğuna katılır. Bu dönemde daha çok Tev- 
fik Fikret ile Cenab Şahabeddin’in etkisin¬ 
de çoğu aşk ve tabiat konulu şiirler yazar¬ 
sa da daha sonraki yıllarda arkadaşı Ah- 
med Hâşim ile Yahya Kemal’in (Beyatlı) 
edebiyat ortamına hâkim olmaları üzeri¬ 
ne şiiri terkeder. Aynı yıllarda mizaha da 
ilgi duyan Hamdullah Suphi birçoğu Da¬ 
vul mecmuasının (1908-1909) "Vur Aba¬ 
lıya” sütununda olmak üzere Toplu İğne, 
Yutmaz, Hasad, Keçiboynuzu, İstanbulin 
ve Münekkid gibi takma adlarla manzu¬ 
me ve yazılar yayımlar. 1911 ’de Fecr-i Atî 
topluluğu mensupları ile yeni lisan hare¬ 
ketini savunan Genç Kalemler dergisi 
yazarları dilde sadeleşme konusunda tar¬ 
tışmaya girince Hamdullah Suphi, Celâl 
Sâhir’le birlikte bu derginin yazı kadrosu¬ 
na katılır. Bu tarihten itibaren millî ede¬ 
biyat akımı içinde yer almış, aruzu terke- 
dip hece vezniyle ve sade bir dil kullana¬ 
rak şiirler yazmıştır. 

Şûrâ-yı Ümmet, Yeni Gazete, Ser- 
vet-i Fünûn, Resimli Kitap, Musavver 
Muhit, Türk Yurdu, Genç Kalemler, 
Hak, İkdam, Akşam, Rübâb, Hâkimi¬ 
yet-i Milliye ve Muallim gibi gazete ve 
mecmualarda şiir, hikâye, makale ve ede¬ 
bî tenkitleri yayımlanan Hamdullah Sup¬ 
hi’nin şöhret bulduğu asıl alan hitabettir. 
1912 yılında milliyetçilik hareketinin İstan¬ 
bul'daki merkezi olan Türk Ocağı’na gir¬ 
miş, ertesi yıl buraya başkan seçilmiş ve 
başkanlığı bu kuruluşun yerini halkevleri¬ 
ne bıraktığı 1932 yılına kadar sürmüştür. 
Türk Ocağı başkanı olarak Türkçülük ve 
milliyetçilik meselelerinde önemli çalışma 
ve konuşmalarıyla tanınmış, dağılmakta 
olan ocağı derleyip toparlamış ve kısa sü¬ 
rede 230 şubesiyle faaliyetlerinin memle¬ 
ket sathına yayılmasını sağlamıştır. Millî 
Mücadele yıllarında halkı aydınlatmak ama¬ 
cıyla Konya ve Antalya'da görevlendirilmiş, 
Cumhuriyet’ten sonraki yıllarda yeni Tür¬ 
kiye’yi ve Cumhuriyet inkılâplarını öven ko- 


Hamdullah 

Suphi 

Tanrıöver 
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nuşmalarıyla halk kitlesi üzerinde etkili ol¬ 
muştur. 

Hamdullah Suphi’nin "İslâm Birliğinin 
Geçirdiği Safhalar", “Sanat ve İstiklâlimiz", 
"Bugünkü Tehlikeler ve Halk Önderleri”, 
“Milliyet Düsturları”, “Sovyet Flejimi”, “Arap 
Birliği Hakkında Tarihî Mütalaalar” başlık¬ 
lı yazı ve konuşmalarında sağlam bir ta¬ 
rih bilgisi ve şuuruna sahip olduğu dikka¬ 
ti çeker. Türk milletini ayakta tutan ve be¬ 
kasını sağlayan milliyetçilik anlayışını üç te¬ 
mel unsur üzerine kurar. Bunlar dil, din ve 
dilek birliğidir; ancak vatan olmadıktan 
sonra bunların hiçbirinin önemi yoktur. 
Ona göre Haçlılar'ın parçalayıp yutmaya 
çalıştığı son Türk yurdu Anadolu’dur; Ana¬ 
dolu’yu ayakta tutacak tek yol ise millî 
kültürdür. Hamdullah Suphi 1925'te Tür¬ 
kiye Büyük Millet Meclisi’ndeki görüşme¬ 
ler sırasında tekke ve zâviyelerin kapatıl¬ 
masına dair kanuna da itiraz etmiştir. 

Eserleri: Nâmık Kemal Bey Magosa'- 
da (İstanbul 1909), La question armeni- 
enne et un point de vue turque (Ber¬ 
lin 1919), Dağ Yolu (hitâbeler, I-Il, İstan¬ 
bul 1928-1931), Günebakan (makaleler, 
Ankara 1929), Anadolu Millî Mücadele¬ 
si (Ankara 1946), Hamdullah Suphi Tan- 
növer'den Seçmeler (haz. M. Necati Se- 
petçioğlu, İstanbul 1971). Eserlerinden 
Dağ Yolu yeni harflerle (haz. Fethi Teve- 
toğlu, Ankara 1987) ve Günebakan açık¬ 
layıcı notlarla (haz. Fevziye Abdullah Tan- 
sel, Ankara 1986) tekrar yayımlanmıştır. 
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TANSEL, Fevziye Abdullah 

(1912-1988) 

Son devir edebiyat tarihçisi, 
araştırmacı ve yazar. 

Muş’ta doğdu. Babası Molova, Metrovi- 
çe, Niğde, Muş, Kayseri ve Elaziz kadılık¬ 
larında bulunan Abdullah Hulusi Efendi, 
annesi Hacıoğlu Pazarcığı (Dobriç) müftü¬ 
sü Yörükoğlu Mustafa Efendi soyundan 
Sârâ Hanım'dır. Anne ve babasının vefa¬ 
tından sonra 1921 yılında diğer kız kardeş¬ 
leriyle birlikte İstanbul’a giderek Fatih’te 
halalarının yanındaki evlerine yerleşti. İlk- 
mektep'ten sonra ortaokul ve liseyi İstan¬ 
bul Kız Lisesi’nde bitirdi (1931) İstanbul 
Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Türk Dili 
ve Edebiyatı Bölümü ile Yüksek Muallim 
Mektebi'nden mezun oldu (1934). Konya 
Kız Öğretmen Okulu ile Ankara Erkek Li¬ 
sesi (1935-1936) ve Ankara Atatürk Lise- 
si'nde (1936-1963) Türk dili ve edebiyatı 
öğretmenliği yaptı; daha sonra Gazi Eği¬ 
tim Enstitüsü ile (1963) Ankara Üniversi¬ 
tesi İlâhiyat Fakültesi’nde (1964) görev al¬ 
dı. Bu arada M. Fuad Köprülü’nün yöne¬ 
timinde yayımlanan aylık Ülkü dergisinin 
Kasım 1936 - Haziran 1941 (44. sayıdan 
100. sayıya kadar) tarihleri arasında yazı 
işleri müdürlüğünü yürüttü. 1960-1961 
öğretim yılında Columbia Üniversitesi (New 
York) Near and Middle East Institute’te mi¬ 
safir öğretim üyesi olarak modern Türk 
edebiyatı ve metin şerhi dersleri okuttu. 
1978'de emekliye ayrıldı. Talim ve Terbiye 
Dairesi, Türk Tarih Kurumu, Türk Dil Kuru¬ 
mu, Türk Kültürünü Araştırma Enstitüsü, 
Türk Ocağı ve Kubbealtı Akademisi gibi 
kurumlarda görev alan Fevziye Abdullah 
Tansel’e Türk kültürüne yaptığı hizmet¬ 
leri dolayısıyla Türkiye Yazarlar Birliği ta¬ 
rafından 1984’te Üstün Hizmet ödülü ve¬ 
rildi. 4 Ağustos 1988’de Ankara’da vefat 
etti; kabri Cebeci Asrî Mezarlığı'ndadır. 

Hocası M. Fuad Köprülü’nün İlmî disipli¬ 
ni altında yetişen Fevziye Abdullah hayatı 
boyunca Türk dili, Türk edebiyatı ve Türk 
kültürünün hemen her alanında önemli 
araştırma ve incelemeler yapmış, kaynak 
niteliğinde metinler neşretmiştir. Yazı ha¬ 
yatına 1929’da Balıkesir'de yayımlanan 
Türk Dili dergisinde çıkan şiirleriyle baş¬ 
lamış, daha sonraki yıllarda özellikle Türk 
edebiyat tarihiyle ilgili konularda inceleme 
ve monografileriyle çalışmalarına devam 
etmiştir. İslâm Ansiklopedisi ve Türk 
Ansiklopedisinde Türk edebiyatıyla ilgili 


maddeler yazmıştır. Nâmık Kemal, Meh- 
med Emin Yurdakul, Mehmed Âkif Ersoy, 
Ziya Gökalp ve Ömer Seyfeddin başta ol¬ 
mak üzere Türk edebiyatı tarihinin önde 
gelen isimleri üzerindeki çalışmalarıyla dik¬ 
kat çekmiş, yüzlerce şair ve yazar hakkın¬ 
da araştırmalar yapmıştır. Fevziye Abdul¬ 
lah divan edebiyatı, halk ve tasavvuf ede¬ 
biyatı ve özellikle Tanzimat sonrası döne¬ 
me ait gerçekleştirdiği çalışmalarıyla Tür¬ 
kiye’de üniversite dışında da İlmî çalışma¬ 
lar yapılabileceğini göstermiş, kadın araş¬ 
tırmacılar arasında en verimli isimlerin ba¬ 
şında gelmiştir. Nâdir kitap ve dergilerden 
oluşan kütüphanesiyle yarım kalmış çeşit¬ 
li makaleleri, müsveddeleri, notları, gün¬ 
lükleri ve kendisine gönderilen mektup¬ 
lardan meydana gelen özel evrakı vasiyeti 
üzerine vefatından sonra İstanbul'da Türk 
Petrol Vakfı'na intikal etmiştir. Söz konu¬ 
su evrak arasından çıkan kırk mektup Sev¬ 
gili Kızım: Fuad Köprülü'den Fevziye 
Abdullah Tansel'e Mektuplar adıyla ya¬ 
yımlanmıştır (haz. Zeynep Süslü, İstanbul 
2006). Yazı ve şiirlerinde Fevziye A. Erinç 
ve Bir Veli takma adlarını da kullanan Fev¬ 
ziye Abdullah’ın Ankara Üniversitesi İlâ¬ 
hiyat Fakültesi İslâm İlimleri Enstitü¬ 
sü Dergisi, Archivum Ottomanicum, At¬ 
sız Mecmua, Azerbaycan Yurt Bilgi¬ 
si, Belleten, Tarih Dergisi, Kubbealtı 
Akademi Mecmuası, Muhit, Türk Di¬ 
li, Türk Dünyası Araştırmaları Dergi¬ 
si, Türk Kültürü, Türk Yurdu, Türkiyat 
Mecmuası, Ülkü ve Vakıflar Dergisi 
gibi yayınlarda çıkan araştırma ve incele¬ 
melerinin büyük bir kısmı henüz kitap ha¬ 
line getirilmemiştir. 

Eserleri. Şiir: Duyuşlar (F. A. Erinç im¬ 
zasıyla, Konya 1935). İnceleme: Mehmed 
Âkif-Hayatı ve Eserleri (İstanbul 1945; 
düzeltme ve eklerle, İstanbul 1973), Husu¬ 
si Mektuplarına Göre Nâmık Kemal ve 
Abdülhak Hâmid (Ankara 1949), İstiklâl 
Harbinde Mücahit Kadınlarımız (Anka¬ 
ra 1988). Yayımları: Ziya Gökalp Külli- 
yatı-I: Şiirler ve Halk Masalları (Anka¬ 
ra 1952), Şinasi-Makaleler (Ankara 1960), 
Şinasi-Şair Evlenmesi (Ankara 1960), Zi¬ 
ya Gökalp Külliyatı-II: Limni ve Mal¬ 
ta Mektupları (Ankara 1965), Nâmık Ke¬ 
mal'in Hususi Mektupları (I-IV, Ankara 
1967, 1969, 1973, 1986), Mehmet Emin 
Yurdakul'un Eserleri-I (Ankara 1969), 
Ömer Seyfettin'in Şiirleri (Ankara 1972), 
Günebakan (Hamdullah Suphi Tanrıöver, 
açıklayıcı notlarla, Ankara 1986). Antoloji: 
Çocuklar İçin Dinî Şiirler (Ankara 1961), 


Tanzimat Devri Edebiyatında Dinî Şi¬ 
irler (Ankara 1962), Servet-i Fünun ve 
Son Devir Edebiyatında Dinî Şiirler (An¬ 
kara 1962), Türk-İslâm Edebiyatı: Türk¬ 
çe Dinî Metinler (I-II, Ankara 1967, 1971). 
Yardımcı Ders Kitapları: İyi ve Doğru 
Yazma Usulleri (örneklerle beraber, An¬ 
kara 1949), İyi ve Doğru Yazma Usul¬ 
leri (I-Il, Ankara 1962, 1963), İyi ve Doğ¬ 
ru Yazma Usulleri (kompozisyon, tashih 
ve müracaat el kitabı, İstanbul 1975). 
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TANTARÂNÎ 
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Ebû Nasr 

Muînüddîn Ahmed 
b. Abdirrezzâk et-Tantarânî 
(ö. 485/1092) 



et-Tantarâniyye adlı 
kasidesiyle tanınan 



şair ve müderris 


L 

(bk. et-TANTARÂNİYYE). 

J 

r 

et-TANTARÂNİYYE 

n 


( 4İI1jLULd! ) 

Tantarânî (ö. 485/1092) tarafından 
Selçuklu Veziri Nizâmülmülk için 
yazılan methiye. 

Ebû Nasr Muînüddin Ahmed b. Abdür- 
rezzâk et-Tantarânî, Bağdat Nizâmiye Med¬ 
resesinin önde gelen âlim, edip ve mü¬ 
derrislerinden olup Selçuklu sultanları Al¬ 
parslan ile oğlu Melikşah zamanında uzun 
süre vezirlik yapan ve kurduğu Nizâmiye 
medreseleriyle eğitimin öncüsü sayılan Ni¬ 
zâmülmülk ile yakın alâkası bulunuyordu. 
Devletşah Tezkiretü 'ş-ştfarâ’ sında (s. 27) 
Tantarânî’nin yüksek sanat ürünü, bedîî 
sanatlarla örülmüş çok sayıda Arapça şi¬ 
irinin bulunduğunu belirtir. Tantarânî, Ni¬ 
zâmülmülk için yazdığı bu kasidesiyle şöh- 
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et-TANTARÂNİYYE 


rete kavuşmuştur. Otuz beş beyitlik met¬ 
hiye yazarına nisbetle el-Kaşîdetü't-Tan- 
tarâniyye, cinas sanatının eşsiz icrasını 
ortaya koyduğundan el-Kaşîdetü'l-mü- 
cennese, içinde terci' türü cinas örnek¬ 
leri yoğun şekilde geçtiği için el-Kaşîde- 
tü't-tercfiyye, aynı vezinde ve kafiyede 
öğelerin çokluğu sebebiyle el-Kaşîdetü't- 
tarşfiyye gibi isimlerle anılmıştır. Remel 
bahrinde kaleme alınan kasidede beyitle¬ 
rin yirmi beşini nesîb (gazel), onunu met¬ 
hiye bölümü oluşturur. Şair uzun nesîb bö¬ 
lümünde Hz. Peygamber'e duyduğu sev¬ 
giyi tasvir eder. Bundan dolayı kasideye 
Resûl-i Ekrem’in methine dair yazılmış ka¬ 
sideler arasında da yer verilmiştir. Şair Re- 
sûlullah’ın aşkının doğurduğu büyük sar¬ 
sıntı ile aklını yitirdiğini, eriyip yay gibi ol¬ 
duğunu, akan göz yaşlarının yanaklarını pı¬ 
nar pınar oyduğunu, aşk-ı habîbi uzun za¬ 
man kalbinde bir sır gibi sakladığını, an¬ 
cak gözlerinin, akıttığı yaşlarla bu sırrını 
ifşa ettiğini, beline aşk kuşağını kuşandı¬ 
ğından beri aşk ateşi içinde yandığını söy¬ 
ler; bu ateşle susuz kalan gönlünü Hz. Pey¬ 
gamberden rîk-i pâkiyle sulamasını talep 
eder. Methiye bölümünde Nizâmülmülk'ün 
ilme ve eğitime hizmetinden ziyade kadîm 
şiirde temel övgü temaları olan cömertlik, 
yiğitlik ve kahramanlık vasıfları dile geti¬ 
rilir. Nizâmülmülk’e, "Ey âlemlerin nizamı, 
ey kâinatın övünç kaynağı” hitabıyla baş¬ 
layan bölümde İslâm bayraklarının kendi¬ 
si sayesinde muzaffer olduğu ve İslâm'dan 
dönenlerin hüsrana uğradığı, birçok kah¬ 
ramanın Nizâmülmülk’ün tehdidinden kor¬ 
karak mecalsiz kaldığı, bununla birlikte 
onun adalet ve insaf pınarı olduğu, yağ¬ 
mur sağanakları misali eliyle sunduğu ni¬ 
met ve ihsanlarının dostlarına, isteyenle¬ 
re ve bütün mahlûkata ulaşıp kâfi geldiği¬ 
ni ifade eder. 

Nesîb kısmından üç beyit: 

Jb JLLHj CJUüjüs JUI ^L>b 

J'jJ'j’iV ^ 

-ş.:_Is ^b 
JlcJUAVlJcIA ^İÂİ £jitj 

^jacls UUj 

(Ey gönlü aşk derdinden hâlî kişi! Gönlümü 
aşka salıp allak bullak ettin. Hicranınla deprem 
gibi sarstın beni, aklım da bu depremde kayıp git¬ 
ti // Ey güzel boylu! Cevrü cefanla boyumu yaya 
çevirdin, insaflı davran. Zira aşk derdiyle dopdo¬ 
lu gönlüm nerdeyse helâk olacak. // Gizledim aş¬ 
kımı gönlümde uzun zaman, ama gözlerimden 
akan inci misali yaşlar taşıp sırrımı bir çerağ gi¬ 
bi fâşeyledi). 


Methiye bölümünden üç beyit: 

lij iSjşM j^csb (°lbüb 

ûGuVb f o JI -j .oJI ûfü»- 

cJI Cbbfj 
jb> jbUVI ^J] ljİ£> 

Ju*JI pjjİA Ijjdl pâj 
^Sİb t_9Lt=üVl v 1 b 

(Ey mülkün nizamı, ey kâinatın övünç kayna¬ 
ğı, ey kendisine yardım istemeye gelen mazlu¬ 
ma yardımlarını bahşeden! // Ey sayesinde Mus¬ 
tafa dininin bayrakları muzaffer olan! Onun di¬ 
ninden sapan ve dönenleri cihad ile helâk eden! // 
Düşmanların burnunu sürtmeye devam et. Şa¬ 
hane bir devlet içinde nice bayramlarla neş'eyâb 
ol ki o devlet içinde İlâhî lutufların en devamlısı 
dönüp dolaşmada ...). 

Kâtib Çelebi’nin cinas sanatı bakımın¬ 
dan benzeri yazılmamış bir kaside olarak 
nitelediği eser yoğun cinas ve terci* cinası 
öğeleriyle, aynı vezinde ve kafiyede keli¬ 
melerle, çifte kafiye düzeniyle fonetik ar¬ 
monisi ve müzikal niteliği son derece yük¬ 
sek bir kaside örneği olup şairinin duygu, 
düşünce ve şiir sanatı açısından yüksek 
seviyesini kanıtlamaktadır. Lafızları aynı ve¬ 
ya benzer, anlamları farklı öğelerin oluş¬ 
turduğu ses âhengine cinas (tecnîs) denir. 
Tercîî cinas, nâkıs cinas türünden olup iki 
kelimenin bir veya iki harfte farklı olma¬ 
sıdır. Kasidede bu türün örnekleri baştan 
sona kadar geçmektedir (bilbâl-bâl, zilzâl- 
zâl gibi). Ayrıca bu örneklerde görüldüğü 
gibi çifte ve zengin kafiye sistemi bütün 
methiye boyunca sürdürülmektedir. Kasi¬ 
dede geleneksel sistemden farklı olarak 
tek kafiye ve revî yerine farklı revîlere yer 
verilmiştir. 

Kaside üzerinde çoğunun müellifi bilin¬ 
meyen çok sayıda şerh ve tercüme çalış¬ 
ması yapılmıştır. Ebüî-Leyl Abdürabbih Mu- 
hammed İbnü’l-Hâc el-Arabî el-Unnâbî’- 
nin el-Fera’idü'l-cümâniyye ti şerhı'l- 
Kaşîdeti't-Tantarâniyye adlı şerhi basıl¬ 
mıştır (Kahire 1901). Ebü'l-Alâ Alâeddin 
Muhammed b. Muhammed el-Bihiştî el- 
İsferâyînî, Muhammed Hâcî Nebî el-Hu- 
meydî el-Kevsec, Ni'metullah b. Rûhullah 
el-Hüseynî el-Kerbe!âî, Mustafa İsâmüd- 
din Üsküdârî, Muhammed b. Saîd el-Bûsî- 
rî, Muhammed b. Murâd el-Bosnevî, Mus¬ 
tafa b. Ebû Bekir es-Sivâsî gibi şârihlere 
ait şerhlerle anonim ve müellifi meçhul 
şerhlerin kütüphanelerde çok sayıda nüs¬ 
hası bulunmaktadır. İbnü’l-Hâcib’e ait ol¬ 
duğu kaydedilen şerhin Burdur İl Halk Kü¬ 
tüphanesindeki bir mecmua içinde bu¬ 
lunduğu (nr. 1612/5) belirtilirse de bu bir 


zühul eseri olmalıdır. Şairin kendisi tara¬ 
fından yapılan şerhin de zamanımıza in¬ 
tikal edip etmediği bilinmemektedir. Os¬ 
manlI Türkçesi'nde kasidenin manzum ve¬ 
ya mensur birçok tercümesi mevcut olup 
çoğunun mütercimi bilinmemektedir. Ke- 
malpaşazâde ile İbrâhim b. Mehmed el- 
Yalvâcî tercümeleri en yaygın olanlarıdır. 
Kemalpaşazâde’nin tercümesini M. A. Yek- 
tâ Saraç neşretmiştir (bk. bibi ). Aslıyla 
aynı bahirde yapılmış tercümenin ilk iki 
beyti (kıtası) şöyledir: “Ey meh-i nâ-mihri- 
ban âvâre kıldın gönlümü / Hicr ile bî-sabr 
edip bîçâre kıldın gönlümü // Firkatin sah- 
râlarında dem-be-dem Mecnun gibi / Ak¬ 
lımı zâil kılıp gam-hâre kıldın gönlümü: Ey 
boyu ok gibi mevzun kaddimi yâ eyledin / 
Kirpiğin hicriyle beni bî-ser ü pâ eyledin // 
Sen nigârâ hâtırın hoş tut ki aşkında beni / 
Cümie-i eşgâlden gönlü tesellâ eyledin." 
İbrâhim b. Mehmed el-Yalvâcî’nin tercü¬ 
mesi, hem aslıyla aynı vezin ve kafiyede 
hem de aynı cinas sanatı icrası ve çifte ka¬ 
fiye düzeninde yapılmış tercüme olarak 
çok rağbet görmüş ve defalarca basılmış¬ 
tır (Yalvacı, el-Mecmû c atü’l-kübrâ, s. 32- 
36, İstanbul 1265/1849, 1274, 1859, 1279, 
1284, 1303, 1315, 1320, 1920 .,.). Örnek: “Ey 
ki aşktan bâli hâlî, âşık ettin bâl-i âl / Fir¬ 
katinle zâil ettin aklımı ey kâli bâl // Ey ki 
ahsen boylu server, yay gibi kıldın beni / 
Aşkınile koy beni zîrâ ki aşkın bâle bâl.” 

Kasidenin müellifi bilinmeyen Farsça ter¬ 
cümesinin bir nüshası Beyazıt Devlet Kü¬ 
tüphanesinde bulunmaktadır (Veliyyüddin 
Efendi, nr. 3209, vr. 286 a -288 b ). Silvestre 
de Sacy kasideyi, Kitâbü'l-Enîsi'l-mütid 
li't-tâlibi'l-müstetid ve Câmfi’ş-şüzûr 
min manzûm ve menşur (Chrestomathie 
arabe ou exraits de diuers ecrivains arabes 
tant en prose qu’en uers auec une traduc- 
tion française et des notes) adını verdiği 
Arap edebiyatından seçmeler arasında 
Fransızca tercümesiyle birlikte yayımla¬ 
mıştır (Paris 1806, 1826-1827). el-Kaşîde- 
tü't-Tantarâniyye müstakil olarak veya 
tercüme ve şerhleriyle birlikte, ayrıca ka¬ 
sideler mecmuası içerisinde defalarca ba¬ 
sılmıştır (İstanbul 1265, 1276, 1280). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Devletşah, Tezkire, s. 27; Keşfü’z-zunûn, II, 
1340-1341; İbrâhim el-Yalvâcî, el-MecmCTatü’l- 
kübrâ, İstanbul 1320, s. 32-36; Serkîs, MıFcem, 
II, 1245; Brockelmann, GAL, 1, 292; Suppl., I, 
446; Ziriklî, el-Adâm, I, 145; C. Zeydân, Âdâb 
(Dayf), III, 27; Hediyyetü’Hârifirı, I, 80; Kehhâle, 
Mı/cemü’Tmffeliifin, II, 273; M. A. Yekta Saraç, 
Şeyhülislâm Kemal Paşazade: Hayatı, Şahsiye¬ 
ti, Eserleri ve Bazı Şiirleri, İstanbul 1995, s. 111- 
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TANTÂVÎ, Muhammed Ayyâd 

( jJLpcc ) 

Muhammed Ayyâd b. Sa‘d 
b. Süleyman b. Ayyâd el-Merhûmî 
et-Tantâvî eş-Şâfiî 
(ö. 1277/1861) 

Mısırlı eğitimci, âlim ve seyyah. 

1225 (1810) yılında Tanta yakınındaki 
Nicrîd köyünde doğdu. İlk eğitimini Tan- 
ta’da aldı. Hıfzını tamamladıktan sonra 
Muhammed el-Kûmî, Mustafa el-Kanâvî 
ve Muhammed Ebü’n-Necâ’dan Arap dili 
ve edebiyatı, fıkıh ve usulü, hadis, mantık 
dersleri aldı. Ardından Kahire'ye gidip Ez- 
her’e girdi. Ezher’de başta Bâcûrî olmak 
üzere Haşan el-Attâr ve İbrâhim es-Sekkâ 
gibi hocalardan faydalandı. 1243’te (1827) 
babası Tanta'da vefat edince üniversite 
öğrenimine iki yıl ara vererek çalışmak zo¬ 
runda kaldı, Tanta ve Sâfiye’de öğretmen¬ 
lik, Ezher’de vekil öğretmenlik yaptı. Tan¬ 
ta'da Mustafa el-Kınâvî'den Kütüb-i Sit- 
fe’yi okuyup tedris icâzeti aldı. Daha son¬ 
ra Ezher’de ve Kahire’deki İngiliz mekte¬ 
binde öğretim üyesi olarak görevlendiril¬ 
di. Kendisinden gerek Arap gerekse Batılı 
birçok kişi ders aldı. Bunlar arasında Ed- 
ward VVilliam Lane, Fransızca öğretmeni 
Flugence Fresnel, Fransız tabibi A. Perron, 
Alman tarihçisi Gustav Weil, Mehmed Ali 
Paşa’nın saray tabibi Alman Pruner, Rus 
siyasetçisi Nikoia Mûhîn, Alman Rudolf 
Fraehn, Muhammed Kıtta el-Adevî, Yûsuf 
el-Esîr. Abdülhâdî el-Ebyârî ve Abdüsselîm 
et-Tirmânînî anılabilir. 1256 (1840) yılında 
öğrencisi Rudolf Fraehn vasıtasıyla. Dışiş¬ 
leri Bakanlığı’na bağlı Doğu Dilleri Enstitü- 
sü’nde Arap dili ve edebiyatı öğretmeni 
olarak çalışmak üzere Rusya’nın Saint Pe- 
tersburg şehrine davet edildi. 1843’te Bal- 
tık ülkeleriyle Finlandiya’ya seyahat etti. 
1847’de Saint Petersburg Üniversitesi’nde 
Arap Dili ve Edebiyatı Kürsüsü’nde “ekstra- 
ordinariyüs" profesör oldu. Bir süre Lenin¬ 
grad, Petrograd üniversitelerinde ders ver¬ 
di. Burada en ünlü öğrencisi Finli şarki¬ 
yatçı Georg August VVallin idi. Tiantâvî 1855 
yılında ayaklarına felç inmesi sebebiyle öğ¬ 
retim görevini kısmen aksattı, 1859’da gö¬ 
revini tamamen bıraktı ve emekliye ayrıl¬ 
dığı 1277 (1861) yılında vefat etti. Volko- 
va köyünde Tatar Kabristanlığı’na defne¬ 
dildi. Mısırlı eşi Ümmü Haşan Ulviyye’den 
1850’de doğan oğlu Ahmed Rusya’ya yer¬ 
leşmiş ve orada ölmüştür. 

Eserleri. Tantâvî telif, tercüme, şerh, 
hâşiye / ta’lik, manzum risâle ve ders kita¬ 
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bı olarak birçok eser kaleme almış, bunla¬ 
rın çok azı basılmıştır. Eserleriyle ilgili bil¬ 
gi, belge ve yazmalar Saint Petersburg, 
Leningrad ve Kazan üniversitelerinin kü¬ 
tüphaneleriyle Mısır’daki yakın ilgi ve hi¬ 
maye gördüğü Sekkâ ailesi nezdinde bu¬ 
lunmaktadır: Akaid: Ğunyetü'l-mürid fî 
c ilmi't-tevhîd, Hâşiye c alâ Risâleti'l-Bâ- 
cûrî fi'l- c aka‘id, Hâşiye C ale't-Tuhfeti's- 
seniyye ve'T^aka’idi's-Sünniyye, Şer¬ 
hiz Manzûmeti'ş-Şeyh es-Selmûnî fi'l- 
c akâ’id, el-Hatm c alâ metni'1-Cevhere 
liî-Lekânî (Ceuheretü’t-teuhid, manzum). 
Dil vc Edebiyat: Ahsenü’n-nühab fi ma¬ 
rifeti lisâni'l-^Arab (Kosegarten’in Fran¬ 
sızca'ya çevirisi: Traite de la langue c ara- 
be uulgaire, Leipzig 1848; eser Batı Avru¬ 
pa bilim çevrelerinde Tantâvî'ye büyük 
şöhret kazandırmıştır); Kavâ c idü'ş-şarf; 
Kavâ c idü'l-luğati'l- c Arabiyyeti'l- c âm- 
miyye-, Nazmü Tasrifi'z-Zencânî (Le¬ 
ningrad Üniversitesi Ktp., nr. 833, s. 13- 
19); Hâşiyetü'z-Zencânî; el-Hatm c alâ 
Şerhi'l-Katr li'bn Hişâm (Leningrad Üni¬ 
versitesi Ktp., nr. 83); Takyîdât C ale'l-Ez- 
heriyye ( li-Hâlid el-Ezherî, Leningrad Üni¬ 
versitesi Ktp., nr. 847); Risâle fi c ilmi'l- 
belâğa ; Nazmü's-Semerkandiyye (fl’l- 
istbâre); Şerhu's-Semerkandiyye; Ta c lî- 
ku Hâşiyeti'l-Bâcûrî C ale's-Semerkan- 
diyye; Ta c lîku Hâşiyeti'l-Emîr c ale'l- 
Mollâvî C ale's-Semerkandiyye fi'l-be- 
yân; Lezîzü't-tarab fi nazmi buhûri'l- 
c Arab; Hâşiyetü'l-Kâfî fi c ilmeyi'l- c arûz 
ve’l-kavâfî (Ahmed el-Kınâî’nin eserine 
hâşiye); Ta c lîku’l-Kâfî fî c ilmeyi'l- c arûz 
ve’l-kavâfî. Tarih, Biyografi, Seyahatna¬ 
me: Tuhfetü'l-ezkiyâ 3 bi-ahbâri bilâdi 
Rûsiyâ. 1840'ta Kahire, İskenderiye, Girit, 
İzmir, İstanbul, Odesa güzergâhında de¬ 
niz yoluyla, oradan kara yoluyla Saint Pe- 
tersburg’a yaptığı seyahatle 1850 yılına 
kadar Leningrad ve Petrograd gibi Güney 
Rusya şehir ve beldeleri, ayrıca Baltık ül¬ 
keleri, Finlandiya, Kafkasya ve Tataristan’a 
yaptığı gezi ve gözlemlerini kayda geçirdi¬ 
ği seyahatnâme olup Rihletü'ş-Şeyh et- 
Tantâvı ile'l-bilâdi'r-Rûsiyye adıyla ya¬ 
yımlanmıştır (lAmman 1412/1992]); Târi¬ 
hiz hayâtihî (1840 yılına kadarki hayatını 
kapsar, nşr. ve Almanca trc. |. G. L. Kose- 
garten, “Autobiographie des Scheich Et 
T&ntâvvi zu Petersburg”, WZKM, VII [ 1850], 
s. 43-63, 197-200); Tercemetü Târihi Rû¬ 
siyâ li-Ûstralof; Hâlü'l-a^yâd ve'l-me- 
vâsim fî Mısra; Müsevvedât li-târîhi'l- 
c Arab. Ders Kitapları ve Notları: Kavâ c i- 
dü'l-luğati'l- c Arabiyye bi'l-luğati’r-Rû- 
siyye-, et-Tahiyyâtü’l-mu^tâde fî kelâ- 
mi'Hâmme; Mecmû c atü'l-emşâlii- c Ara- 


biyye; Kâmûsü't-Tâtâriyyi'l- c Arabî; Mü¬ 
lâhazat fî târîhi'l-hilâfe ve'ş-şarkı'l-İs- 
lâmî; Tercemetü'l-bâbi'l-evvel min Gü- 
listâni's-Sa c dî; Kâmûsü'T c Arabî-el-Fe- 
rensî fi'l-lehceti'l-Mışriyye; el-İ c lâm fîmâ 
yete c allak bi'l-a c lâm (Paris Bibliotheque 
Nationale, nr. 4865; Nicolas Perron’un “No- 
tes sur les particularites des nomes prop- 
res” adıyla yaptığı Fransızca çevirisi, Ebû 
Bekir b. Bedr'in Le Nâcerî la perfection des 
deux arts ou traite complet d’hippologie 
et d’hippiatrie arabes adlı eseri içinde ya¬ 
yımlanmıştır, Paris 1852-1860, s. 380-425); 
'Arz aslı esmâ’i'n-nâs ve'l-hayli'l-eşâ’il. 
Diğer Eserleri: M üntehe'l-ereb fi'l-cebr 
ve'l-irş (miras) ve'l-hisâb / Manzûme 
fî c ulûmi'l-irş ve'l-hisâb ve'l-cebr (Le¬ 
ningrad Üniversitesi Ktp., nr. 820); Müş- 
tehe’l-elbâb c alâ Müntehe’l-ereb (Le¬ 
ningrad Üniversitesi Ktp., nr. 820); Ta c lîk 
c alâ Hâşiyeti'MAttâr c âlâ Makûlâti's- 
Sücâ c î fi'l-felsefe; eTHikâyâtü'l- c âm- 
miyyetü'l-Mışriyye (Leningrad Üniversi¬ 
tesi Ktp., nr. 745); Mecmûcatü eş c âr (Le¬ 
ningrad Üniversitesi Ktp., nr. 1235; Tantâ- 
vî’nin methiye ve mersiyeleriyle bazı kıta¬ 
larını içerir; eserde ayrıca Osmanlı Sulta¬ 
nı Abdülmecid, I. Nicola ve hocası Bâcûrî 
için yazdığı methiyelerle Rusya tasvirine 
dair kıtalar, halk şiiri türü mavallara ben¬ 
zer parçalar yer alır). 

Tantâvî’nin yakın dostları ile bazı öğren¬ 
cilerine Arapça, Rusça ve Fransızca yazdı¬ 
ğı mektupları da bulunmaktadır. Bunlar 
arasında Rus ilim akademisi üyesi Prof. I. F. 
Gottvvaldt (Tantâvî’nin on Fransızca mek¬ 
tubu, Gottvzaldt'ın yirmi mektubu, Kazan 
Üniversitesi Ktp., nr. 839), Flugence Fres¬ 
nel, Finli VVallin, Rifâa et-Tahtâvî, Muham¬ 
med el-Üşmûnî, Muhammed Kıtta el-Ade- 
vî, Abdurrahman es-Sıfâtî, Sürür ed-De- 
menhûrî, Abdülhâdî el-Ebyârî, İbrâhim b. 
Abdülgaffâr ed-Desûkı, Nakîbüleşraf Mu¬ 
hammed Halîl, Yûsuf es-Saydâvî ve Ab- 
düsselâm et-Tirmânînî sayılabilir. Tantâvî 
ayrıca Arapça ve Fransızca makaleler yaz¬ 
mıştır: ‘‘Mülâhazât c alâ tercemeti ba'zı’l- 
eş c âri’l- c Arabiyye / Observations sur la tra- 
duction de quelques vers arabes” (Buke¬ 
tin historique-philologique, St. Petersbourg 
1851, IX, 133-144, 145-150; Melanges asia- 
tiques, St. Petersbourg 1852, I, 474-495); 
“Mülâhazât c ani’l-beyâni’l- c Arabî c inde’ş- 
şu'ûbi’l-İslâmiyye / Observations sur la 
rhetorique des nations musulmanes” (Bul- 
letin historique-philologique, 1885, XII, 241 - 
256); “Mülâhazât c alâ muhtârât min Rih- 
leti İbn Cübeyr / Observations sur l'extrait 
de voyage a Ebn Djobeir” (trc. Michele 
Amari). I. Kracovvskij, Tantâvî için bir mo- 
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nografi kaleme almış, Külsûm Avde eseri 
Arapça'ya çevirmiştir (bk. bibi ). 
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1384/1964; a.mlf., Among Arabic Manuscripts, 
Leiden 1953, s. 115-123; a.mlf., “Ârâ’ve efkâr”, 
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Tantâvî b. Cevheri el-Mısrî 
(1862-1940) 

İlmî tefsir hareketinin 
önemli temsilcilerinden 
Mısırlı âlim. 

1278’de (1862) Nil deltasında Zekâzîk’in 
güneydoğusundaki Kefr Avadullah Hicâzî 
köyünde doğdu. Bazı kaynaklarda yer alan 
1287 (1870) tarihinin (Jomier, V [ 1958], s. 
118) doğru olmadığı anlaşılmaktadır. Ba¬ 
bası çiftçilik yapan Şeyh Cevherî’dir; anne 
tarafından dedesi doğduğu köye adını ve¬ 
ren itibarlı bir kimse idi. İlk eğitimini köyün¬ 
de aldı ve Kur'an’ı ezberledi. Ardından aile¬ 
si onu Ezher'e gönderdi. Beş yıllık (1877- 
1882) bir öğrenimden sonra rahatsızlığı 
yüzünden köyüne döndü ve üç yıl çiftçilik¬ 
le uğraştı. Bu dönem, Cevherî’nin hayatını 
ve çalışmalarını derinden etkileyecek ta¬ 
biat araştırmalarına yönelmesinde etkili 
oldu. Ezher’de dört yıl daha öğrenimine 
devam etti ve tabiat bilimlerine olan me¬ 
rakının tesiriyle 1889'da Dârülulûm’a kayıt 
yaptırdı, 1893’te burayı bitirdi. Hocaları 
arasında Ali el-Bûlâki, Haşan et-Tavîl ve 
Ahmed Hamdi sayılabilir. Bazı kaynaklar¬ 
da Muhammed Abduh'un öğrencileri ara¬ 
sında yer aldığı kaydedilirse de bunun doğ¬ 


ru olmadığı ve bir eserinin Abduh tara¬ 
fından görülmesinden sonra onunla tanış¬ 
tığı anlaşılmaktadır (long, XXXIV 1 1977], 
s. 158; Abdülazîz Câdû, s. 18). 

Tantâvî, bazı ilkokullarda öğretmenlik 
görevinde bulunduktan sonra 1900-1910 
yılları arasında Kahire'de el-Medresetü’l- 
Hidîviyye'de hocalık yaptı. İngilizce öğren¬ 
diği bu dönemde bu dilden çeviriler yaptı. 
1911’de Dârülulûm'da tefsir ve hadis, ay¬ 
rıca el-Câmiatüî-Mısriyye'de (bugünkü Ka¬ 
hire Üniversitesi) İslâm felsefesi hocalığı¬ 
na tayin edildi. el-Hizbüî-vatanî’ye yakınlı¬ 
ğı olan ve bu partinin yayın organı el-Li- 
vâ'da yazıları yayımlanan Tantâvî, İngiliz 
işgali aleyhtarı tutumu yüzünden el-Câ- 
miatü’l-Mısriyye’den ve Dârülulûm’dan 
uzaklaştırıldı. I. Dünya Savaşı’nın başla¬ 
masından sonra İskenderiye’deki el-Med- 
resetü’l-Abbâsiyye’de hoca oldu. 1917 Eki¬ 
minde Kahire’de daha önce görev yaptı¬ 
ğı lisede ders vermek üzere davet edildi. 
1919’daki işgal aleyhtarı gösteriler sıra¬ 
sında polis tarafından evi arandı. 1922'de 
emekliye ayrılmasının ardından bütün vak¬ 
tini eser yazmaya ve sosyal çalışmalara 
ayırdı. Öğrencileri arasında Muhammed 
Lutfî Cum’a ve Zakir Kadiri (Ugan) gibi isim¬ 
ler anılabilir. Siyasî ve İçtimaî konularla ya¬ 
kından ilgilenen Tantâvî, İhvân-ı Müslimîn 
hareketine katıldı. İlk sayısı 22 Haziran 
1933’te çıkan Ceridetü'l-İhvâni'l-müsli- 
mîn in yazı işleri müdürlüğünü üstlendi ve 
bazı üniversite öğrencilerinin İhvân-ı Müs- 
limîn’e girmesini sağladı (Haşan el-Ben- 
nâ, s. 149, 168-169). İslâm dünyasının çe¬ 
şitli bölgelerinden gelen öğrencilere yar¬ 
dımcı oldu. Cemâatü’l-uhuvvetiî-İslâmiyye, 
Cem’iyyetü’ş-şübbâni'l-müslimîn, Cem’iy- 
yetü'l-bir ve'l-ihsân ve Cem’iyyetü’l-müsâ- 
vâti’l-İslâmiyye gibi kurumların içinde yer 
alarak sosyal çalışmalarıyla öne çıktı. Ay¬ 
rıca rûhiyat ve spiritizma konularına me¬ 
rakıyla tanındı ve Cem’iyyetü’l-ehrâmi’r- 
rûhiyye gibi bazı derneklerin çalışmaların¬ 
da yer aldı. Tantâvî’nin dikkat çekici yönle¬ 
rinden biri de dünya barışına katkı ama¬ 
cıyla bazı çalışmalarda bulunmasıdır. Bu 
alanda çeşitli eserler kaleme aldı. Mısır ta¬ 
rafından 1939'da Nobel barış ödülüne aday 
gösterildiyse de kısa bir süre sonra vefat 
ettiğinden bu teşebbüs sonuçsuz kaldı. 12 
Ocak 1940'ta Kahire’de öldü. 

Yaşadığı dönemde İslâm dünyasında en 
çok tanınan Mısırlılardan biri olan Tantâ- 
vî'ye özellikle Hindistan, Çin, Türkistan ve 
İran'da büyük teveccüh gösterilmiş, kitap¬ 
ları tercüme edilmiş, bazı yerlerde okulla¬ 
ra onun adı verilmiştir. Görüşleri şarkiyat 
dünyasında da ilgi çekmiş, D. Santillana, 


M. Hartmann, Carra de Vaux gibi bazı şar¬ 
kiyatçılar tarafından hakkında araştırma¬ 
lar yapılmıştır. Rus şarkiyatçısı Gülnar Ha¬ 
nım da (Olga de Lebedev) kendisiyle ta¬ 
savvuf ve vahdet-i vücûd üzerine müzake¬ 
relerde bulunmuştur (Abdülazîz Câdû, s. 
52-54). İslâm dünyasının geri kalmışlıktan 
kurtulması için ıslahın gerekliliğine inanan 
bir âlim olarak eğitim reformu konusuyla 
ilgilenmiş ve modern bilimleri öğreten eği¬ 
tim kurumlarınm açılmasını teşvik etmiş¬ 
tir. Müslümanların geri kalmasında aklî 
ilimleri ihmal etmelerinin rolü bulunduğu¬ 
nu düşündüğünden bu ilimlerin önemine 
dikkat çekmiştir (BehcetüT- c ulûm, s. 11 - 
13). Tantâvî'de dinî ilimlerle modern tabii 
bilimlerin uzlaştırılması temel bir yaklaşım 
halinde dikkat çekmektedir. Kur’an’da fı¬ 
kıhla ilgili 150 civarında âyet bulunmasına 
karşılık ilimlere dair 750 kadar âyet geçti¬ 
ğini söyleyen Tantâvî (el-Ceuâhir, I, 2), geç¬ 
miş dönemlerde İslâm âlimlerinin Kur’an’- 
daki ahkâm âyetlerini tefsir etmek için bir¬ 
çok çalışma yaparken Allah'ın kudretine 
işaret eden, müslümanları araştırmaya ve 
tefekküre davet eden kevnî âyetleri ele 
almadıklarını söyleyerek hem onları hem 
de İslâm filozoflarının Kur’an’ı ihmal edip 
tabiatı incelemelerini eleştirmiş (et-Tâcü’l- 
muraşşa’-, s. 10-13), tabiat araştırmaları¬ 
nın bir fıtrat dini olan İslâm’ın gereği ol¬ 
duğunu ısrarla savunmuştur. XIX. yüzyıl¬ 
dan itibaren Batılılar’ın İslâm’ın akıl, bilim 
ve medeniyetle bağdaşmadığı yolundaki 
iddialarını etkisiz hale getirmeye çalışmış, 
Kur’an'ın bütün ilimleri öğrenmeyi teşvik 
ettiğini ispatlamaya gayret etmiş ve bu 
yolla Kur'an’ın İlmî i’câzını temellendir- 
meyi hedeflemiştir. Bu çabaları sebebiyle 
Tantâvî modern anlamda İlmî tefsirin en 
önemli temsilcisi kabul edilmiş olup çalış¬ 
maları kısmen tepkisel ve savunmacı bir 
özellik taşır. Bunun yanında Tantâvî belli 
bir sistemden ve metottan yoksun olma¬ 
sı, bazı Kur’an âyetlerini çeşitli zorlama¬ 
larla bilimsel bir yoruma tâbi tutmak is¬ 
temesi ve gereksiz birçok unsuru tefsire 
dahil etmesi yüzünden eleştirilmiştir. 

Eserleri. 1. el-Cevâhir* iî tefsîri'l-Kur- 
’ûni'l-kerim. Sonuncusu ek olmak üzere 
yirmi altı cilt halinde neşredilmiş (Kahire 
1341-1354/1923-1935, 1350/1932), 1000’- 
den fazla görsel malzeme ihtiva eden eser 
Muhammed Abdüsselâm Şâhîn tarafından 
da yayımlanmıştır (1-XI11, Beyrut 2004). 2. 
erı-Nizâm ve'l-İslâm (Kahire 1321, 1348). 
ei-Mü 5 eyyed’de yayımlanmış makalelerin¬ 
den derlenmiş olup Tatarca'ya (Ufa 1909) 
ve Urduca’ya (Abdülazîz Câdû, s. 27) çev¬ 
rilmiştir. 3. Nizâmü'l^âlem ve'l-ümem 
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TANTÂVÎ CEVHERÎ 


evi'l-hikmetü'1-İslâmiyyetü'l- C ulyâ (1-11, 
Kahire 1323-1324, 1350/1931). Urduca’ya 
tercüme edilmiştir (Abdülazîz Câdû, s. 
22). 4. et-Tâcü'l-muraşşa c bi-cevâhiri'l- 
Kur’ân ve'l- c ulûm (Kahire 1324/1906, 
1933). el-Cevâhir’in mukaddimesi sayı¬ 
lan eseri Zakir Kadiri Tatarca'ya (Orenburg 
1907), Muhammed Halîm Ensârî Urduca’¬ 
ya (Lahor 1908), Abidin Sönmez Türkçe'ye 
(Tefekkür Hâzinesi Kur’ân-ı Kerim ve ilim 
Cevherleri, İstanbul 1974) çevirmiş, ayrıca 
Çince’ye ( a.g.e s. 25) tercüme edilmiştir. 
5. Nehdatü'l-ümme ve hayâtühâ. Sos¬ 
yal ve kültürel ıslaha dair el-Liva da çı¬ 
kan makalelerinden derlenmiştir (Kahire 
1908, 1353/1934). 6. Kitâbü Eyne'l-insân. 
Genel barışa dair olup 1911’de Londra'da 
gerçekleştirilen Uluslararası Halklar Kongre- 
si’ne sunulan bildiridir (Kahire 1911). 7. Ki- 
tâbü'l-Ervâh (Kahire 1918, 1920). 8. Ah- 
lâm fi's-siyâse ve keyfe yetehakkaku’s- 
selâmü'l- c âm. İngilizce yazılmakla birlikte 
başlamadığından müellif tarafından Arap¬ 
ça’ya çevrilen eser genel barışa, siyasetle 
kâinattaki nizam arasındaki ilişkiye dair 
müellifin rüyalarından meydana gelmiştir 
(Kahire 1354/1935, 1998). 9. Behcetü'l- 
c ulûm fi'l-felsefeti'l- c Arabiyye ve mü- 
vâzenetühâ biT-'ulûmi'l- c aşriyye (Kahi¬ 
re 1354/1936, 1998). 10. Berâ c etü'l- c Ab- 
bâse uhti’r-Reşîd. Tantâvî ile irtibata 
geçen Hârûnürreşîd’in ruhunun kendisin¬ 
den, kız kardeşiyle ilgili olarak Corel Zey- 
dân’ın el^Abbâse adlı romanında geçen 
bir hatayı düzeltmesini istemesine dairdir 
(Kahire 1355/1936, 1998). Tantâvî’nin ya¬ 
yımlanmış şiirleri de mevcuttur (eserlerinin 
listesi için ayrıca bk. Jong, XXXIV 11977], 
s. 153-161). Enver Yûsuf Murâd Tantâvî 
Cevheri ve menhecühû fi't-tefsîr (1988, 
Ürdün Üniversitesi) ve Osman Aslan Tan¬ 
tâvî Cevheri Örneğinde Bilimsel Tefsir 
(2006, Atatürk Üniversitesi Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü) başlıklı birer yüksek lisans 
tezi hazırlamıştır. Ali el-Canbulatî’nin Fi 
zikrâ Tantâvî Cevheri (Kahire 1962), Ab¬ 
dülazîz Câdû’nun (bk. bibi.) ve Heyyâ Sâ- 
mir Miftâh el-Bâdî’nin Tantâvî Cevheri 
ve menhecühû fi't-tefsîr (baskı yeri yok, 
1987) adlı çalışmaları bulunmaktadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Tantâvî Cevheri, et-Tâcü’l-muraşşa‘ bi-cevâ- 
hiri’l-Kudân vei-'ulûm, Kahire 1324/1906, s. 
10-13; a.mlf., el-Cevâhir, Kahire 1350 -> |bas- 
kı yeri ve tarihi yok|, (Dârü’l-fikr), I, 2, 3; a.mlf., 
Behcetü’Fulüm TTl-felsefeti’FArabiyye ve mü- 
vazenetühâ bi’Fulûmi’Faşriyye, Kahire 1354/ 
1936, s. 11-13; Brockelmann, GAL Suppi, III, 
326-329; Haşan el-Bennâ, Müzekkirâtü’d-da've 
ve’d-dâ'iye, Kahire 1939, s. 149, 168-169, 195; 
Abdülazîz Câdû, eş-Şeyh Tantâvî Cevherî: Di- 
râse ve nuşûş, Kahire 1980, tür.yer.; Celal Kır¬ 
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ca, Kur’ân-ı Kerîm ve Modern İlimler, İstanbul 
1981, s. 231-238; M. Hüseyin ez-Zehebî, et-Tef- 
sîr ve’l-müfessirûn, Kahire 1405/1985, II, 481- 
496; Mûsâ Rızâ Bâştenî v.dğr., Fihrist-i Kitâbhâ- 
yi Fârsî Şöde-i Çâpî ezÂğâz tâ Sâl-i 1370, Meş- 
hed 1380 hş., II, 1051; F. de Jong, “Transmission 
of Islamic Learning between Egypt and the Vol- 
ga-Ural Region in the Early Twentieth Century: 
The Case of Tantavvı Javvharı and Dhâkir al-Qa- 
diri”, Islamic Civilisation in the Volga-Ural Re¬ 
gion (ed. Ali Çaksu - Radik Mukhammetshin), İs¬ 
tanbul 2004, s. 77-84; a.mlf., “The Works of Tan- 
tawi Jawhari (1862-1940). Some Bibliographical 
and Biographical Notes”, Bibliotheca Orientalis, 
XXXIV, Leiden 1977, s. 153-161; a.mlf., “Djavvha- 
rı, Tantavvı”, El 2 Suppi. (Fr.), s. 262-263; J. Jo- 
mier, “Le cheikh Tântavvi Javvhari (1862-1940) et 
son commentaire du Coran”, MIDEO, V (1958), 
s. 115-174; Ahmed Abdülhalîm Atıyye, “Cevherî, 
eş-Şeyh Tantâvî”, Mv.AU, Beyrut 1426/2005, V, 
574-578. m 
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TANYU, Hikmet 

(1918-1992) 

Cumhuriyet döneminin 

ilk Türk dinler tarihçisi. 

9 Ocak 1918'de Ankara'da doğdu. 1948’- 
de Ankara Üniversitesi Dil ve Tarih-Coğ- 
rafya Fakültesi Felsefe Bölümü'nü bitirdi. 
1955’te Ankara Üniversitesi İlâhiyat Fa¬ 
kültesi Dinler Tarihi Kürsüsü’ne Annema- 
rie Schimmel’in asistanı olarak girdi. 1959’- 
da Ankara ve Çevresinde Adak ve Adak 
Yerleri başlıklı teziyle Türkiye’nin ilk din¬ 
ler tarihi doktoru oldu. 1960'ta Almanya'¬ 
da alanıyla ilgili araştırmalar yaptı. 1962- 
1963 yıllarında Kudüs’te İbrânîce kursu¬ 
na devam etti. 1966'da Türkler'de Taş¬ 
la İlgili İnançlar başlıklı çalışmasıyla do¬ 
çentliğe yükseldi. Aynı yıl Ankara Üniversi¬ 
tesi İlâhiyat Faküitesi'nde Dinler Tarihi Kür¬ 
süsü başkanlığına getirildi ve 1985’te emek¬ 
li oluncaya kadar bu görevi yürüttü. 1971- 
1972 yıllarında Almanya, İngiltere ve Fran¬ 
sa’da araştırmalarda bulundu. 1973’te Ye- 
hova Şahitleri başlıklı monografisiyle pro¬ 
fesör oldu. 1977-1980 yıllarında Ankara 
Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi dekanlığı yap¬ 
tı. 1979’da dönemin Sovyet müftüsü Ziya- 
eddin Babahonof'un daveti üzerine Özbe¬ 
kistan, Azerbaycan ve Rusya'yı kapsayan 
bir geziye çıktı. Bu gezi sırasında Türk dün¬ 
yasının dinî, tarihî ve kültürel hayatını ya¬ 
kından inceleme imkânı buldu. 11 Şubat 
1992'de İstanbul'da öldü ve emeklilik dö¬ 
neminde ikamet ettiği Heybeliada'da def¬ 
nedildi. Etrafında güçlü bir öğrenci hal¬ 
kası oluşturan (Abdurrahman Küçük, Meh¬ 
met Aydın, Harun Güngör, Şaban Kuzgun 
vb.) Hikmet Tanyu onların Türkiye'nin ilk 
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dinler tarihçisi olarak yetişmelerine reh¬ 
berlik etmiştir. Tanyu ekolünü meydana 
getiren bu ilk nesil sonraki yıllarda Türki¬ 
ye'nin çeşitli üniversitelerinde görev yap¬ 
mıştır. 

Tânyu kendi metodolojik yaklaşımını “di¬ 
nî etnoloji" diye tanımlamıştır (Dinler Ta¬ 
rihi Araştırmaları, s. 124). Bu yaklaşım, et¬ 
nolojiden ve olayların dinî-kültürel bağlam¬ 
larını göz ardı eden katı tarihsellikten fark¬ 
lıdır. Buna göre toplumun mensup olduğu 
din başta olmak üzere tek tanrıcılığı esas 
alan dinî kalıntıların, toplumda geçerlilik 
görmüş dinî âdet, davranış ve inançların 
etnografik filoloji, mukayeseli mitoloji ve 
tarihî mukayeseli yaklaşımla tasnif, tes- 
bit ve tahlilini yapmak gerekir. Zira bir mil¬ 
lete ait tanrılarla ilgili efsaneler, âyinlerde 
okunan dua ve İlâhiler, kahramanlık des¬ 
tanları, millî halk felsefelerini yansıtan ata¬ 
sözleri ve hurafelere yönelik araştırmalar, 
sadece o milletin değil bütün insanlığın 
düşünce tarihini ve gelişim evrelerini öğ¬ 
renmek için önemli malzeme sunar. Tan- 
yu'nun bu yaklaşımı kültür tarih metodu 
veya etnografik fenomenolojik yöntem di¬ 
ye de adlandırılmıştır. Hikmet Tanyu bu 
şekilde İslâm öncesi Türk inançlarının di¬ 
riltilip yeniden yaşatılmasını amaçlama- 
mıştır. Ona göre din etnolojik bir olgu ol¬ 
duğundan bir dine nüfuz edebilmek için 
öncelikle gerçek inançla bâtıl inançların 
birbirinden ayrıştırılması gereklidir. Tarihî 
din araştırmalarını yalın Türkoloji araştır¬ 
maları biçiminde görmeyen Tanyu, genel 
anlamda İslâm dinini ve Türk milletinin 
kültürel problemlerinin çözümüne katkı 
sağlayacak hususları dinler tarihinin te¬ 
mel araçlarıyla ve etnolojik bir bakışla in¬ 
celemeye değer bulmuştur. 

Tanyu’nun dinler tarihi sahasına dikkat 
çeken görüşlerinden biri de eski Türk inan¬ 
cının Şamanizm olmadığını savunmasıdır. 
Türklerin Dinî Tarihçesi adlı eserinde 
eski Türk dinine “tenri (tengri) dini” yahut 
“yüce ve ulu tanrı” anlamında “göktanrı 
inancı” denilebileceğini, Şamanizm veya 
Toyunizm diye tanımlanamayacağını ileri 
sürmüştür. Ona göre günümüzdeki Altay 
ve Yâkut halklarına ait inançları bütün es¬ 
ki Türk kavimlerinin dini olarak görmek 
yanlıştır. Türk dinini ele alırken bütün Türk 
kavimlerinin özgün tarihlerini göz önünde 
bulundurmak gerekir. Eski Türkler’de kut¬ 
sal dağ / orman / kaynak / taş / ateş / de¬ 
mirle ilgili inançlar esasen bu tanrı fikrini 
destekleyici özelliktedir. Bu varlıkların için¬ 
de koruyucu ruhların, perilerin ve cinlerin 
mevcudiyetine inanılmış ve onlara saygı 
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gösterilmiş, ancak bu ruhlara animizmin 
öngördüğü şekilde bir kült diye tapınılma- 
mıştır. Eski Türkler’e ait hiçbir etnolojik 
veri millet olarak Türkler’in bir puta tap¬ 
ma kültünden bahsetmemektedir. Tanyu’- 
ya göre zâhirde İslâm’ın ruhuna muhalif 
görünen adak gibi uygulamalara yönelik 
araştırmalarda sapkınlıktan uzak halk kült¬ 
lerindeki niyete bağlı dinî pratik yönü ara¬ 
yıp ortaya çıkarmak esas olmalıdır. 

Türkiye'nin dinler tarihi bakımından çok 
önemli bir konumda bulunduğunu vurgu¬ 
layan Tanyu'ya göre Anadolu -Şiîlik, Bek¬ 
taşîlik ve Alevîlik dahil- İslâm mezhepleri¬ 
nin yanı sıra tarikatlara ve mistik şahsiyet¬ 
lere vatan olmuş, aynı zamanda milâttan 
önce 6000'lere kadar inen tarihiyle Hitit, 
Hurri, Frigya, Lidya, Pers, Süryânî, Yunan 
ve Roma medeniyetlerine ev sahipliği yap¬ 
mış önemli bir ülkedir. Trakya başta olmak 
üzere Anadolu’nun pek çok bölgesi 1071’- 
den önce de H unlar. Hazarlar, Avarlar ve 
Peçenekler gibi Türk topluluklarının etki¬ 
sini derinden hissetmiştir. Tanyu ayrıca, 
bu çok kültürlü zenginliğiyle Anadolu top¬ 
raklarının hâlâ arkeolojik açıdan yeterince 
incelenmemiş ve kadîm yerel dinlerin ta¬ 
rihinin henüz tam olarak ortaya konma¬ 
mış olması sebebiyle bu toprakların kül¬ 
türel yönlerini öne çıkaracak uzun ve sa¬ 
bırlı araştırmalara ihtiyaç duyulduğuna 
dikkat çekmiştir. 

Eserleri, a) Dinler Tarihi Çalışmaları: 

Ankara ve Çevresinde Adak ve Adak 
Yerleri (Ankara 1967), Türklerde Taşla 
İlgili İnançlar (Ankara 1968), Dinler Ta¬ 
rihi Araştırmaları (Ankara 1973), Yeho- 
va Şahitleri: Dinler Tarihi Bakımından 
Tenkidi Bir İnceleme (Ankara 1973), Ta¬ 
rih Boyunca Yahudiler ve Türkler (1-11, 
1976, 1979), Türklerin Dinî Tarihçesi 
(İstanbul 1976), İslâmlıktan Önce Türk¬ 
lerde Tek Tanrı İnancı (Ankara 1980), 
Nuh'un Gemisi (Ağrı Dağı) Ermeniler, 
Bütün Olayların İç Yüzü (İstanbul 1989). 
b) Modern Türkiye Tarihi, Kültürü ve Si¬ 
yasetine Yönelik Çalışmaları: Türkçülük 
ve Gerçek Demokrasi (İstanbul 1945), 
Türk Gençliğinin Kükreyişi: Türk Mil¬ 


liyetçiliğinin Davası ve Hedeflen, Ko¬ 
münist ve Komünistlerin Tahlil ve Ten¬ 
kidi (Ankara 1947), Türkçülük Davası ve 
Türkiye'de İşkenceler (Kayseri 1950), 
Ziya Gökalp ve Yeni Türkiye'nin He¬ 
defleri (Ankara 1956), Niçin Komünist 
Oluyorlar? (Ankara 1958), Atatürk ve 
Türk Milliyetçiliği (Ankara 1961), Türk¬ 
çülük ve Ziya Gökalp (İstanbul 1962), 
Türkçemiz (1-111, İstanbul 1971, H. Fethi 
Gözler ile birlikte), Tevfik Fikret ve Din 
(İstanbul 1972), Ziya Gökalp'in Kronolo¬ 
jisi (Ankara 1981), İslâm Dini'nin Düş¬ 
manları ve Allah'a İnananlar (İstanbul 
1989). c) Şiir Kitapları: İnsan ve Dünya 
(Ankara 1978), Cihan İçinde Bir Cihan: 
Felsefî ve İslâmî Şiirler (İstanbul 1980), 
Atatürk İçin Şiirler (Ankara 1981). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hikmet Tanyu, Dinler Tarihi Araştırmaları, An¬ 
kara 1973, s. 124; Münir Yıldırım, Hikmet Tan¬ 
yu ue Türk Dinî Tarihi Araştırmaları Üzerine Bir 
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Doğu Afrika'da bir ülke. 

I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 
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III. ÜLKEDE İSLÂMİYET 

L J 

Kuzeyde Kenya ve Uganda, batıda Ru- 
anda, Burundi ve Kongo Demokratik Cum¬ 
huriyeti, güneybatıda Zambiya, güneyde 
Malavi ve Mozambik ile komşudur; doğu¬ 
sunda Hint Okyanusu bulunur. Resmî adı 
İngilizce’de The United Republic of Tanza- 


nia, Sevâhilî dilinde Jamhuriya Muunga- 
no wa Tanzaniya olan ülkenin yüzölçümü 
945.087 km 2 , nüfusu 41 milyon (2002), 
başşehri Dodoma (150,604), diğer önemli 
şehirleri Dârüsselâm (2.339.9 1 0; eski baş¬ 
şehir), Aruşa (270.485), Mbeya (232.596), 
Mvvanza (209.806), Morogoro (209.058), 
Zengibar (205.870) ve Tanga’dır (180.237). 

I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 

Tanzanya’da yüzey şekillerinin ana çizgi¬ 
lerini doğuda alçak kıyı ovaları ve adalar, 
ortada merkezî platolar ve kırık hatlarla 
(faylar) kuzey ve güney sınırlarında yer alan 
yüksek dağlar oluşturur. Kıyı ovaları ile 40 
km. kadar açıkta bulunan Zengibar ve 
Pemba adaları en alçak kesimleri teşkil 
eder. Ülke topraklarının büyük bir bölümü¬ 
nü 900-1500 m. yükseltili merkezî platolar 
kaplar: Doğu Afrika büyük fay sisteminin 
doğu ve batı kolları da bu platoyu keser. 
Fay sisteminin Malavi (Nyassa), Rukva ve 
Tanganika göllerini içine alan batı kolu Or¬ 
ta Tanzanya boyunca uzanan ve Natron, 
Manyara ve Eyasi göllerini içine alan doğu 
kolundan daha belirgindir. Kuzeyde Kenya 
sınırındaki Meru (4630 m.) ve Afrika’nın en 
yüksek zirvesi olan Kilimanjaro (5895 m.) 
dağları ile dünyanın en geniş kameraların¬ 
dan (büyük krater çukuru) Ngorongoro baş¬ 
lıca volkanik kökenli yer şekilleridir. Afri¬ 
ka’nın üç büyük nehri Nil, Kongo ve Zam- 
bezi’nin kaynakları Tanzanya’dır. Orta ve 
güney bölgelerde geniş bir alanın sularını 
toplayan Rufiji ırmağı doğuya doğru aka¬ 
rak Hint Okyanusu’na dökülür. Afrika’nın 
en büyük gölü VVictoria (68.870 km 2 ), ikin¬ 
ci büyük (32.893 km 2 ) ve en derin ( 1435 m.) 
gölü Tanganika, üçüncü büyük gölü (29.604 
km 2 ) Malavi ülke topraklarında yer almak¬ 
tadır. Tanzanya'da sıcak ve nemli tropikal 
iklim hüküm sürer. Adalarda yılın her ayı 
yağışlı olup ortalama yıllık yağış 1500 mi¬ 
limetreden fazla ve aylık ortalama sıcak¬ 
lık 25 C° civarındadır. Kıyı kesimi aralıktan 
marta kadar kuzeydoğu yönünden esen 
yaz ve mayıstan ekime kadar güneybatı 
yönünden esen kış muson rüzgârlarının 
etkisi altındadır. Kuzeyde iki, güneyde uzun 
süren bir tek yağışlı mevsim vardır. En 
fazla yağış kuzeye ve dağlık bölgelere, en 
az yağış güneye ve iç platoya (750 mili¬ 
metreden az) düşer; merkezî yaylanın bü¬ 
yük bir bölümünde kuraklık hâkimdir. Ağaç¬ 
lı savanlar ve ormanlık alanlar toprakların 
yaklaşık yarısını kaplar; tarıma elverişli kı¬ 
sım ancak % 4’tür. Fauna ve flora bakımın¬ 
dan çok zengin olan ülkede 23.560 km 2 
tutarında on bir millî park doğayı koruma 
bölgesi olarak ayrılmıştır. Bunların -ve bü- 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


581 


TANZANYA 


tün Afrika'nın- en önemlileri kuzeydeki Se- 
rengeti Millî Parkı ile (14.600 km 2 ) Ngo- 
rongoro kalderasının çevresinde bulunanı¬ 
dır. 

Bağımsızlık sonrasında çok hızlı arttığı 
ve 1967’de 12,3 milyona, 1978’de 17,5 
milyona, 1988'de 23,1 milyona, 2002’de 
de 41 milyona yükseldiği görülen nüfusun 
yoğunluğu kilometrekareye kırk üç kişi olup 
yoğunluk Pemba ve Zengibar adaları ile kı¬ 
yı bölgesinin kuzey yarısı, VVictoria gölü kı¬ 
yıları, Kilimanjaro etekleri ve akarsu vadi¬ 
lerinin etrafında fazla, orta ve güneydo¬ 
ğu platolarda düşüktür. Nüfusun yakla¬ 
şık 1 milyonu adalarda, geri kalanı anaka¬ 
rada yaşar. Etnik dağılımda % 99’u teşkil 
eden Afrika yerlileri 120 civarında farklı 
kabileden meydana geliyorsa da bunların 
hiçbiri çoğunlukta değildir; en önemlileri¬ 
ni Sukumeler oluşturur. Uzun boylu ve sa¬ 
vaşçı bir kabile olan Masailer, Tanzanya ile 
Kenya arasında yer alan Masai Mara böl¬ 
gesinde yarı göçebe halinde yaşarlar. % 1 
oranındaki AvrupalI, Hintli ve Arap ise ço¬ 
ğunlukla adalarda ve kıyıda oturmaktadır. 
Toplam nüfusun % 94’ü her kabileninki ay¬ 
rı olmak üzere çeşitli Bantu dillerini, Ma¬ 
sailer, Nil-Sahra ailesinden Maa dilini ko¬ 
nuşur; kabileler arası iletişimde Sevâhilî 
kullanılmaktadır. Ülkede nüfusun % 35’i 
müslüman, % 30’u hıristiyan ve % 35’i 
animisttir; Zengibar adasındaki halkın he¬ 
men tamamı müslümandır. Misyonerlik 
sonucu XX. yüzyılın başlarından itibaren 
hıristiyanların oranı yükselirken yerel inanç¬ 
lara bağlı olanların oranı sürekli düşmek¬ 
tedir. 

Dünyanın en yoksul ülkeleri arasında bu¬ 
lunan Tanzanya’nın ekonomisi büyük ölçü¬ 
de tarıma dayanır. Faal nüfusun % 80'i- 
nin çalıştığı tarım sektörü millî gelirin % 
54’ünü sağlar. Ancak tarım üretimi kurak¬ 
lık, makine ve yakıt yetersizliği gibi etken¬ 


lerle yıldan yıla önemli farklılıklar gösterir 
ve sık sık ciddi kayıplara uğrar. Yetiştirilen 
tarım ürünlerinin başlıcaları kahve, sisal 
keneviri, çay, pamuk, tütün, buğday, mı¬ 
sır, karanfil, manyok, süpürge darısı, darı, 
pirinç ve muzdur. Ticarî tarım ise kahve, 
karanfil, pamuk, sisal keneviri, kaju cevi¬ 
zi, çay ve tütün gibi ürünleri kapsar. Sı¬ 
cak ve nemli iklimi sebebiyle hastalık ta¬ 
şıyıcı çeçe sinekleri sığır besiciliğini güçleş¬ 
tirir. Kümes hayvancılığının yanı sıra yerel 
tüketime yönelik, ırmak ve göllerle sınırlı 
balık avcılığı yapılır. Ormanlardan önemli 
miktarda kereste elde edilir. Maden kay¬ 
naklarının başında elmas, altın, kalay ve 
mika gelir. İmalât sektörünün ekonomiye 
katkısı belirli bir oranı geçmez. Daha çok 
yerel ürünleri işleyen sanayi kuruluşları¬ 
nın büyük bölümü devletin kontrolünde- 
dir. En gelişmiş sanayi dallarını gıda ve do¬ 
kumacılık sektörleri oluşturur. Rufiji del¬ 
tası ve Songo Songo adasından çıkarılan 
doğal gazın boru hatlarıyla ulaştırıldığı Dâ- 
rüsselâm’da bir petrol rafinerisi vardır. Tan¬ 
zanya'nın ihracatı ithalâtını karşılamaz. 
Başlıca ihraç ürünleri altın, kahve, pamuk, 
sisal keneviri ve karanfildir. İthal ürünleri¬ 
ni ise gıda maddeleri, ham petrol ve ma¬ 
kineler teşkil eder. Tanzanya’nın ulaşım ve 
taşımacılık hizmetleri özellikle nüfusu az 
olan iç kesimlerde çok yetersizdir. Kara¬ 
yollarının büyük kısmı toprak yol özelli¬ 
ğinde olduğundan yağmurlu mevsimler¬ 
de kullanılamaz hale gelir. Dârüsselâm li¬ 
man şehri devletin işlettiği Tan-Zam de¬ 
miryolu vasıtasıyla komşu Zambiya, Bu¬ 
rundi, Uganda ve Malavi’ye de hizmet ve¬ 
rir ve özellikle Zambiya bakırının transit 
taşımacılığından büyük bir gelir elde edi¬ 
lir. Dârüsselâm dışında Tanga ve Mtvara 
limanları da ihracat açısından önemlidir. 
VVictoria ve Tanganika göllerinde düzen¬ 
li gemi seferleri yapılır. Dârüsselâm’daki 
uluslararası havaalanı Afrika’nın başlıca ha¬ 


va limanları arasında yer alır. Yöresel bitki 
ve hayvan türleriyle zengin bir biyocoğraf- 
ya çeşitliliği barındıran Kilimanjaro, Seren- 
geti ve Manyara gölü millî parkları, Ngo- 
rongoro kalderası ve güneybatıda Tanga¬ 
nika gölünün uç kısmında bulunan Kalam- 
bo çağlayanı en fazla turist çeken yerler¬ 
dir. Safari turizmi ülke ekonomisi için önem¬ 
li bir gelir kaynağıdır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Türkkaya Ataöv, Afrika Ulusal Kurtuluş Müca¬ 
deleleri, Ankara 1977, s. 378-407; Selami Gözenç, 
Afrika Ülkeler Coğrafyası, İstanbul 1995, s. 14- 
19; Aydoğan Koksal, Afrika Genel ve Ülkeler Coğ¬ 
rafyası, Ankara 1999, s. 324-328; İbrahim Ata- 
lay, Kıtalar ve Ülkeler Coğrafyası, İzmir 2001, s. 
311-312; İbrahim Güner - Mustafa Ertürk, Kıta¬ 
lar ve Ülkeler Coğrafyası, Ankara 2005, s. 331- 
334; http://www.tanzania.go.tz/census/regions. 
htm;http://en.wikipedia.org/wiki/Tanzania. 

H Halil Kurt 

II. TARİH 

Tanzanya insanlığın ilk yerleşim yerle¬ 
rinden biridir ve özellikle Olduvai Boğazı'n- 
da yapılan kazılarda ilk insanlara ait fosil¬ 
ler bulunmuştur. Eski dönemlerde Khoi- 
sanlar’ın ve Etiyopya asıllı Kuşitik soylula¬ 
rın yaşadığı bölge, milâttan önce 500 yıl¬ 
larında Batı Afrika’dan gelen Bantular’ın 
yoğun göçüne sahne oldu. Tanzanya’nın 
İslâmî dönemdeki tarihi, müslüman Arap- 
lar’ın VII. yüzyılın ortalarında Doğu Afri¬ 
ka'nın Hint Okyanusu sahillerine gelme¬ 
siyle başlar ve bu dönem Tanzanya tari¬ 
hinin bilinen en erken dönemlerini teşkil 
eder. 648 yılından itibaren Arap yarımada¬ 
sından Doğu Afrika sahillerine gelen müs- 
lümanlar bir süre sonra Mogadişu, Süfâ- 
le, Melindi, Mombasa, Brava ve Zengibar 
şehir devletlerini kurdular ve iç bölgeler¬ 
deki yerli krallıklarla ticarî ilişkiler geliştir¬ 
diler. Araplar'ın yerli kadınlarla evliliklerin¬ 
den doğan melezler toplum içinde etkili 
bir unsur teşkil ettiler. X. yüzyılın ikinci ya¬ 
rısında Şîraz kökenli İranlı Şiî gruplar ülke¬ 
lerinde yaşanan olaylar dolayısıyla bölge¬ 
ye göç etti (975). Tanzanya’nın Kilve ada¬ 
sında bir sultanlık kuran Şîrazlılar XII. yüz¬ 
yılın sonlarında hâkimiyet alanlarını kuzey¬ 
de Zengibar ve Pemba, güneyde Mozam¬ 
bik ve Süfâle adalarına kadar genişlettiler 
ve bu bölgede İslâmiyet'i yaydılar. Kilve’yi. 
Doğu Afrika'da Somali'den Mozambik’teki 
Süfâle’ye kadar uzanan sahil kesimindeki 
şehirlerde müslüman Araplar tarafından 
kurulan devletlerin en güçlüsü haline ge¬ 
tirerek Hint Okyanusu ticaret ağının en 
büyük limanına dönüştürdüler. Ancak ül¬ 
kenin iç kesimlerine fazla giremeyen bu 
şehir devletleri Tanzanya'da Kilve ve Dârüs- 
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selâm, Mozambik’te Süfâle olmak üzere 
önemli ticarî merkezler kurdular. Şehir 
devletleri iç bölgelerdeki yerlilerle ticarî 
ilişkileri sayesinde elde ettikleri fildişi, ba¬ 
kır ve canlı hayvan gibi malları başta Arap 
yarımadası olmak üzere Mısır, İran, Hin¬ 
distan ve Çin’e kadar ulaştırıyordu. 1200 
ile 1500 yılları arası, özellikle bölgeye ge¬ 
len müslümanların yerli kadınlarla yaptık¬ 
ları evlilikler neticesinde ortaya çıkan ve 
“sevâhilî” (sahilliler) denilen melezlere nis- 
betle adlandırılan Sevâhilî medeniyetinin 
altın çağı diye nitelendirilmektedir. 

XVI. yüzyılın başlarından itibaren Por¬ 
tekizli seyyahlar bölgeye ulaştılar. 1498 ve 
1502 yıllarında Kilve'ye gelen Vasco da Ga- 
ma’nın teşvikiyle harekete geçen Porte¬ 
kizliler, bölgedeki diğer sahil şehirlerinin 
yanı sıra Zengibar adasını ( 1503) ve ardın¬ 
dan 300 caminin bulunduğu Kilve'yi (1505) 
işgal ettiler. Camilerin büyük bir kısmını 
yıktılar ve kendilerine karşı koyan müslü- 
manları öldürdüler. Doğu Afrika sahillerin¬ 
deki müslümanlar yaklaşık iki asır boyun¬ 
ca Portekiz işgali altında kaldılar. Sömür¬ 
ge kuvvetleri ve misyonerler bu dönemde 
halkı hıristiyanlaştırmaya uğraştılar. Müs¬ 
lüman yerlileri de mülkiyet haklarından 
mahrum bırakarak tarım işlerinde çalış¬ 
tırdılar. Bunun üzerine Kilve ve diğer şe¬ 
hirlerdeki müslümanlar baş kaldırdılar. İş¬ 
gal esnasında bütün önemli merkezlerin 
yakılıp yıkılması yüzünden bölgede ticarî 
hayat eski canlılığını kaybetti. Bu şehir 
devletlerinin Portekiz işgalinden kurtarıl¬ 
ması için Osmanlı Devleti tarafından 1585 
ve 1588’de donanma gönderildiyse de ba¬ 
şarı sağlanamadı. Öte yandan Uman'da 
tahtı ele geçiren Ya’rubî hânedanı 1652- 
1688 ve 1696-1698 yılları arasında Doğu 
Afrika sahilini Portekizliler’den kurtarmak 
için seferler düzenledi. Seyf b. Sultân’ın 
1698’deki seferinde Mozambik hariç ön¬ 
ceden müslüman emîrlerin elinde bulunan 
şehirlerin tamamı zaptedildi, Portekizliler 
bölgeden çıkarıldı ve buraların idaresi için 
Nâsır b. Abdullah el-Mezrûî vali tayin edil¬ 
di. 1724'te Portekizliler, Kilve ve Patta'yı 
ele geçirdilerse de 1744’te bu defa Uman 
Bû Saîd hânedanmın kurucusu Ahmed b. 
Saîd buraları geri alıp Uman Sultanlığı’na 
bağladı. Seyyid Saîd b. Sultân zamanında 
Zengibar ve Pemba adaları fethedildi. Sey¬ 
yid Saîd 1837'de Mombasa’yı ele geçirdik¬ 
ten sonra başşehrini Maskat’tan Zengi¬ 
bar adasına taşıdı. Zengibar Sultanlığı’nın 
kurucusu sayılan Saîd, Doğu Afrika sınırla¬ 
rında hâkimiyet alanını Mogadişu'dan Ka- 
bo Delgado'ya kadar uzanan bölgede ge¬ 
nişletti. Fildişi ve kereste ticaretine ağır¬ 


lık verdi, ayrıca Zengibar'da karanfil yetiş¬ 
tirilmesi için büyük çaba harcadı. Zengi¬ 
bar dünyanın başta gelen karanfil üretici¬ 
si haline geldi. Amerika Birleşik Devletle¬ 
ri, İngiltere ve Fransa başta olmak üzere 
çok sayıda ülkeyle ticarî anlaşmalar yap¬ 
tı. 1856'da Saîd b. Sultân yerine Zengibar 
sultanı olan oğlu Seyyid Mâcid, Avrupalı- 
lar’la münasebetlerini yoğunlaştırdı. An¬ 
cak Maskat’ta tahta oturan kardeşiyle ara¬ 
larındaki mücadele yüzünden Zengibar 
Uman'dan ayrıldı ve İngiltere himayesini 
kabul etti. 

Sömürge Dönemi. XIX. yüzyılın sonla¬ 
rında Doğu Afrika sahilleri ve Tanzanya 
yeniden sömürgecilerin saldırılarına mâruz 
kaldı. Zengibar’da tahta çıkan Seyyid Ber- 
gaş b. Saîd devrinde (1870-1888) Afrika’¬ 
da nüfuz alanlarını genişletmeye çalışan 
AvrupalI sömürgeciler Bergaş’a ait bazı 
bölgeleri yönetimleri altına aldılar. Zengi¬ 
bar Sultanlığı'nda 1885'te Alman Doğu Af¬ 
rika himayesi ilân edildi. Almanya 1888'- 
de Tanzanya'nın Zengibar Sultanlığı'na ait 
sahil arazilerini kiralamak suretiyle ele ge¬ 
çirdi. 1885-1890 yıllarında Almanya ile İn¬ 
giltere arasında büyük rekabet yaşandı. 
1890'da yapılan anlaşmayla Zengibar ve 
Pemba adaları İngiltere’ye, Tanzanya'nın 
kara kısmı Almanlar’a verildi. Bu arada 
Zengibar sultanına yıllık 17.000 sterlin 
ödenerek ismen bölgenin hâkimi olduğu 
açıklandı, ancak siyasal yetkileri elinden 
alındı. Tanzanya’nın önemli limanlarından 
Dârüsselâm’ı merkez yapan Almanlar, İn- 
gilizler’in kontrolündeki Zengibar'ın üstün¬ 
lüğüne son vermek amacıyla Dârüsselâm’a 
önem verdiler ve deniz ticaretinin buraya 
yönelmesi için muhtelif tedbirler aldılar. 
Bu dönemde bazı müslüman liderler Al¬ 
man sömürgeciliğine karşı isyanlara baş¬ 
vurdu. Ebûşirî b. Sâlim el-Harsî, 1888'de 


Almanlar’a karşı başlattığı mücadelede 
1889 yılı Aralık ayında İngilizler’in Alman- 
lar'ı desteklemesi yüzünden başarısız ol¬ 
du. Alman işgaline karşı başka bir direniş 
ise güneydeki Kilve’nin iç kısımlarında Hint- 
liler’den yardım gören Haşan b. Ömer’in 
önderliğinde sürdürüldü. 1905-1907 yılla¬ 
rında yerlilerin Ruvuma'da Kinjikitile lider¬ 
liğinde başlattığı Maji-Maji isyanında sö¬ 
mürge ordusundan 404 kişi ölürken isyan¬ 
cıların tamamı öldürüldü. Bu isyanlar ve 
diğer çatışmalar sırasında Almanlar tara¬ 
fından Tanzanya topraklarında katledilen¬ 
lerin sayısı 200.000 ile 300.000 arasında 
tahmin edilmektedir. 1907’deki isyan ba¬ 
hanesiyle Almanlar yerlileri kuzeyde kah¬ 
ve, güneyde pamuk ekiminde zorla çalış¬ 
tırdılar. Öte yandan 1890-1900 yılları ara¬ 
sında Tanzanya'da çok sayıda felâket mey¬ 
dana geldi. Büyükbaş hayvanlar arasında 
başlayan salgın hastalık büyük bir kısmı¬ 
nın telef olmasına yol açtı. Ardından çiçek 
hastalığı ve tarım alanlarını mahveden çe¬ 
kirge sürüleri gibi felâketler ülkeye büyük 
zarar verdi. İngilizler’in Kasım 1914’te Ma- 
fıa adasını ele geçirmesiyle başlayan Alman 
Doğu Afrika sömürgesine ait yerleri işgal 
süreci, I. Dünya Savaşı’nın ardından 1919’- 
da Versaiiles Antlaşması ile Alman Doğu 
Afrikası’nın büyük bir kısmını almalarıyla 
devam etti ve 1921’de Belçika’nın elinde 
kalan Ruanda ve Burundi hariç Almanlarîn 
elindeki bütün topraklar ele geçirildi. İngi- 
lizler, Tanzanya'yı önce İngiliz mandası, da¬ 
ha sonra Birleşmiş Milletler emanet böl¬ 
gesi olarak yönettiler. Ülke 1947’de Birleş¬ 
miş Milletler Cemiyeti'nin vekâletine bıra¬ 
kıldı. II. Dünya Savaşı’nın ardından bölge¬ 
de bağımsızlık hareketleri yeniden başla¬ 
dı. Tanzanya'da bağımsızlık yanlıları Mo¬ 
zambik Kurtuluş Cephesi tarafından yü¬ 
rütülen silâhlı mücadeleyi desteklediler. 


Tanzanya'nın 
eski başşehri 
Dârüsselâm'dan 
bir görünüş 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Şerif Paşa - Tanzanya 
Ankara : TDV, 2010. 39. c. (16, 586 s.) 


585 



TANZANYA 



ğımsızlığı için ilk adımlar 1920’li yıllarda 
atıldı ve sömürgecilere karşı ilk ciddi di¬ 
renişler müslümanlardan geldi. Çünkü sö¬ 
mürge yönetimieri, misyonerlerin açtığı 
okullarda Batılı eğitim usullerine göre ye¬ 
tiştirilen ve önemli kısmı Hıristiyanlığı ka¬ 
bul eden yerlileri sömürge idaresinde gö¬ 
revlendirmek suretiyle onların desteğini 
almayı büyük ölçüde başarmıştı. Asıl ba¬ 
ğımsızlık girişimi 1929'da Tanganyika Af¬ 
rika Cemiyeti’nin kuruluşuyla başladı; bu¬ 
nu 1934’te Tanganyika Müslüman Cemi- 
yeti'nin kuruluşu izledi. Tanganyika Afri¬ 
ka Cemiyeti’nin amacı herkesi Afrika kar¬ 
deşliğine önem veren tek bir hedef etra¬ 
fında toplamaktı. Müslümanların İngiliz 
sömürgeciliğine karşı ilk önemli direnişi 
yoğun biçimde yaşadıkları Tanga ve Dâ- 
rüsselâm'da başladı. 1947’de her iki sahil 
şehrinde yapılan grevlerle sömürgecilerin 
ticaret ağı bir ayda büyük zarara uğratıldı. 
Bu grevlerin lideri Abdülvâhid Sykes, bir 
taraftan Tanzanya İslâm Cemiyeti’nin sek¬ 
reterliğini yaparken diğer taraftan, 1954’- 
te asıl amacı Tanzanya’nın bağımsızlığı için 
mücadele olan ve ülkede sömürgeciliğe 
karşı ilk siyasî hareket niteliği taşıyan Tan¬ 
ganyika Afrika Millî Birliği'nin kurucuları 
arasında yer aldı. Birliğin kurucusu Julius 
Kambarage Nyerere, Birleşmiş Milletier’in 
kanunî muhatabı sayıldı. Tanzanya 1 Ma¬ 
yıs 1961’de kendi kendini idare etme hak¬ 
kını ve aynı yılın 9 Aralık günü Tanganyika 
adıyla bağımsızlığını elde etti. Bir yıl son¬ 
ra yine 9 Aralık’ta Tanganyika Cumhuriye¬ 
ti ilân edilerek kırk üç yıllık İngiliz sömür¬ 
geciliğine son verildi. Katolik bir hıristiyan 
olan Kambarage Nyerere önce hükümeti 
kurdu, 1962'de devlet başkanlığı maka¬ 
mına oturdu. Öte yandan İngiltere'nin hi¬ 
mayesindeki Zengibar Sultanlığı 9 Aralık 
1963’te bağımsızlığını ilân etti, ancak 1964’- 


te sultanlık sosyalist bir devrimle ortadan 
kaldırıldı. Nyerere tarafından desteklenen 
ve adadaki Afrika kökenlilerle Şîraz asıl¬ 
lıların ortak partisinin başkanı olan Şeyh 
Âbid Amani Karume'nin büyük bir katli¬ 
ama dönüşen bir ihtilâlle iktidarı ele ge¬ 
çirmesinin ardından Zengibar Halk Cum¬ 
huriyeti kuruldu (12 Ocak 1964) 26 Nisan 
1964 tarihinde Zengibar ile Tanganyika 
birleştirilerek Tanzanya adını aldı. Bu yeni 
sosyalist rejim Doğu bloku güçleri olan Çin, 
Doğu Almanya ve Sovyet Sosyalist Cum¬ 
huriyetleri Birliği tarafından desteklendi. 
Kambarage Nyerere devlet başkanlığı gö¬ 
revini 5 Kasım 1985'e kadar sürdürdü. Zen¬ 
gibar asıllı bir müslüman olan Ali Haşan 
Mvvinyi 1985 yılı Kasım ayında devlet baş¬ 
kanı oldu. 1990’da yapılan seçimleri Mvvin¬ 
yi tekrar kazandı ve pazar ekonomisiyle çok 
partili hayata geçiş için gerekli reformla¬ 
ra hız verdi. Üçüncü devlet başkanlığı se¬ 
çimlerini 1995 yılında hıristiyan aday Ben- 
jamin Mkapa kazandı ve 21 Aralık 2005 
tarihine kadar bu görevini sürdürdü. Onun 
döneminde kara tarafıyla Zengibar arasın¬ 
daki ilişkiler gerginleşti. Ülkede son genel 
seçimler Aralık 2005’te yapıldı. Halen dev¬ 
let başkanlığı görevini hıristiyan Jakaya 
Mrisho Kikvvete yürütmektedir. Başbakan¬ 
lığa getirilen on bir kişiden Râşidî Mfau- 
me Kawawa ile Sâlim Ahmed Sâlim müs- 
lümandır. Afrika ülkeleri arasında en faz¬ 
la mülteci barındıran ülkelerden biri olan 
Tanzanya’da halen yarım milyonun üzerin¬ 
deki göçmenin çoğunluğu komşusu Bu¬ 
rundi ve Demokratik Kongo Cumhuriye¬ 
ti vatandaşıdır. Güney komşusu Malavi ile 
Nyasa gölü üzerindeki sınır tartışmaları ise 
devam etmektedir. 

III. ÜLKEDE İSLÂMİYET 

Tanzanya'ya İslâmiyet, I. (VII.) yüzyılın 
sonlarında Arabistan'dan Kuzeydoğu Af¬ 
rika sahillerine gelip Brava ve Zengibar gi¬ 


bi şehir devletlerini kuran müslüman Arap- 
lar vasıtasıyla girdi ve bölgede yerliler ara¬ 
sında yayılmaya başladı. Müslüman Arap- 
lar’ın yerli kadınlarla evliliğinden doğan 
Zenci-Arap-İranlı-Hintli melezi nesiller Do¬ 
ğu Afrika'da yeni bir kültürün oluşmasını 
beraberinde getirdi. Sevâhil kelimesi, bu 
kültürün ve yerli Bantu dili ile Arapça’nın 
ve Farsça'nın karışımından ortaya çıkan 
yeni dilin (Sevâhilî) adı oldu. Şâfiî mezhe¬ 
bine bağlı Sünnî Araplar’dan sonra İran’¬ 
dan gelip Kilve Sultanlığı’nı kuran Şiîler 
dinî bakımdan bölgede fazla etkili olama¬ 
dı ve halkın çoğunluğu Şâfiî olarak kaldı 
{DİA, l, 435-436). 1331 yılında bölgedeki 
şehirleri gezen İbn Battûta, Kilve’yi dün¬ 
yanın en güzel ve mâmur şehirlerinden bi¬ 
ri diye tanıtır ve şehir halkının Şâfiî mez¬ 
hebine mensup, dindar, iffet sahibi kişi¬ 
ler olduğunu, şehirde sağlam yapılmış ah¬ 
şap mescidlerin bulunduğunu yazar (Se¬ 
yahatname, 1, 280). Bölgede müslüman- 
ların sayısının giderek artmasını büyük öl¬ 
çüde Uman'ın başşehri Maskat'taki taht 
merkezini Zengibar adasına taşıyan Bû 
Saîd hânedanı sağladı. Portekiz sömürge¬ 
ciliğinin Doğu Afrika'daki en büyük rakibi 
olan bu hânedan Doğu Afrika müslüman- 
larına rahat bir nefes aldırdı ve Kilve yeni¬ 
den önem kazandı. İbâzî / Hâricî olan Zen¬ 
gibar sultanları halkın mezhebine karış¬ 
madı, Uman asıllı tebaaları için İbâzî, Se- 


Zengibar adasındaki Kizimkazi Camii'nin üzerinde 500 (1107) 
tarihli kûfî bir kitâbe bulunan mihrabı 
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vâhilî müslümanlar için Şâfiî kadı tayin edi¬ 
liyordu. Özellikle Seyyid Bergaş b. Saîd İs¬ 
lâmiyet'in Doğu Afrika’nın Büyük Göller 
bölgesinde yayılmasına büyük katkı sağ¬ 
ladı. Öte yandan Doğu Afrika bölgesi XIX. 
yüzyılın ortalarından itibaren yoğun bir 
misyonerlik faaliyetine sahne oldu. İlk de¬ 
fa Church Missionary Society mensubu Jo- 
hannes Rebmann adlı bir misyoner 1848'- 
de Kilimanjaro bölgesine geldi. 1869’da 
Peres Saint-Esprit misyoner teşkilâtı iç 
kısımdaki Bagamoyo’da faaliyete başladı 
ve bunları diğerleri takip etti. Misyonerlik 
çalışmaları sömürge idaresi tarafından 
desteklendi. Hıristiyanlığı kabul edenlere 
ve misyonerlerin açtığı okullarda yetişen¬ 
lere ayrıcalık tanındı ve çeşitli işlerde gö¬ 
rev verildi. 1. Dünya Savaşı'ndan sonra İn- 
gilizler'in desteğiyle çeşitli misyoner grup¬ 
ları, ülkenin kara kısmındaki merkezler¬ 
de yoğun bir faaliyet göstererek yerlilerin 
önemli bir kısmını hıristiyanlaştırdı. 

Tanzanya’nın iç kesimlerindeki asıl İs¬ 
lâmlaşma, XIX. yüzyılın başlarından itiba¬ 
ren Doğu Afrika sahillerindeki Arap ve Se- 
vâhilî etkileriyle başladı ve misyonerlik fa¬ 
aliyetlerinin yoğunlaştığı dönemde devam 
etti. 1836’da köle ticareti yasaklanınca 
müslümanlar sahile yakın bölgelerde ya¬ 
şayan Makua etnik grubu içinde tebliğ 
faaliyetine girişti ve bunların önemli bir 
kısmını müslümanlaştırdı. Doğu Afrika sa¬ 
hilindeki müslüman tüccarlar Büyük Göl¬ 
ler bölgesinin batısına geçerek İslâmiyet’i 
yaydı. 1866'da Mozambik’in kuzeyindeki 
Makonde etnik grubunun sahile yakın böl¬ 
gelerde yaşayan önemli bir kısmı müslü¬ 
man olmuştu. Tanzanya, Malavi ve Mo¬ 
zambik devletlerinin ortak sınır bölgele¬ 
rinde yaşayan etnik gruplardan Yaolar'ın 
reisi III. Makanjila Banali'nin 1870’te İslâ¬ 
miyet'i kabul etmesinin ardından onun 
idaresindeki yerleşim birimleri İslâmî teb¬ 
liğ merkezleri haline geldi. Şâzeliyye ve 
Kâdiriyye'ye mensup şeyhler İslâm’ın ya¬ 
yılmasında büyük hizmetler yaptı. Zengi- 
barlı tüccarlar bugünkü Tanzanya sahilin¬ 
deki Bagamoyo’dan içerilere doğru ilerle¬ 
diler. 1860-1895 yılları arasında Tangani- 
ka gölünün batısındaki Fizi’den itibaren 
Kasongo ve Nyangve’ye, Uvira'dan Kirun- 
du ve Kisangani’ye kadar geniş bir bölge¬ 
ye gidip gelmeye başladılar. Kilve Sultan¬ 
lığımdan hareket eden müslüman tüccar¬ 
lar ticarî faaliyetlerini Katanga bölgesin¬ 
de sürdürdüler. Tüccarlar gittikleri yerle¬ 
re beraberlerinde yerlilere İslâmiyet’i öğ¬ 
retecek "mvvalimu / vvalimu” denilen öğ¬ 
retmenler götürüyordu. Bu faaliyetler sı¬ 
rasında yerliler arasında İslâmiyet yayıldı. 


Dodoma 
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Tanzanya 



Tippo Tip’in tebliğ faaliyetleri de etkili ol¬ 
du. Yerliler kendilerine Avrupa malları ile 
silâh ve barut getiren müslümanları iyi 
karşıladılar. Müslüman tüccarların Hint 
Okyanusu sahilindeki şehirlere götürdük¬ 
leri kölelerin bir kısmı oralarda efendileri¬ 
nin dinine girdi. 1880’li yıllarda Zengibar 
sultanının Mamboya'da bir askerî üs kur¬ 
masının ardından Tabora dahil pek çok yer¬ 
de müslüman nüfusu artış gösterdi. Müs¬ 
lümanlar yerli kadınlarla evlendiklerinden 
daha etkili olma imkânı elde ettiler. Özel¬ 
likle İngilizler'in Hindistan’da sömürge kur¬ 
malarından sonra Doğu Afrika sahillerine 
çoğu işçi statüsünde getirdikleri Hintliler 
arasında bulunan müslümanların önemli 
bir kısmı Şiîliğin farklı kollarına, özellikle 
Ağa Han’a bağlıydı. İngiliz sömürge ida¬ 
resi onlardan bazılarını yasama meclisi da¬ 
hil önemli görevlere getiriyordu. Ağa Han 
ayrıca bütün Doğu Afrika müslümanları- 
nın dinî meseleleriyle ilgilenen Doğu Afri¬ 
ka Müslümanları Refah Cemiyeti’ni des¬ 
tekliyordu. 

İslâmiyet’in Afrika yerlileri arasında ya¬ 
yılması neticesinde Arapça okuyup yazan, 
İslâm hukukunu bilen nesiller yetişti. Ana¬ 
erkil aile yapısı yerine soya bağlı bir vera¬ 
set anlayışı benimsendi. Yerliler para kul¬ 
lanmayı öğrendikleri gibi mallarını satmak 
için pazarcılık yapmaya başladılar. Gele¬ 
neksel tarım üretiminde kadınların yerini 
erkekler aldı. Sevâhilî kültürü bütün böl¬ 
gede yayıldı. Yeni müslüman olanlar Kur- 
’ân-ı Kerîm’i ezberlemeye ve çocuklarını 
sünnet ettirmeye özen gösterdiler. Uzun 
süre sadece konuşma dili olarak kalan Se¬ 
vâhilî dili XIX. yüzyılda Arap harfleriyle ya¬ 
zı diline dönüştü. Doğu Afrika bölgesinde 
bu dili konuşan 85 milyona yakın insan 
bulunmaktadır. Almanlar’ın yazıyı Latin 
harflerine çevirmesi bu dilin giderek bir 
edebiyat ve ilim dili olmasını engellemedi 


(bk. SEVÂHİLÎ). Ülke nüfusunun üçte biri¬ 
ni oluşturan Tanzanya müslümanlarının 
büyük kısmı Sünnî'dir, Hint kökenlilerin 
önemli bölümü Nizârî-İsmâiliyye mezhebi¬ 
ne mensuptur ve ülkede sayıları gittikçe 
azalan İbâzîler de vardır. XX. yüzyılın ilk 
yarısında bölgede yetişen müslüman ay¬ 
dınların başında Şeyh Emîn el-Mezrûî ve 
Zengibarlı halefi Şeyh Abdullah Sâlih el- 
Fârisî gelmektedir. Sevâhilî dilinde Kur'ân-ı 
Kerîm meâli ilk defa 1953 yılında yayım¬ 
landı. 

İslâmî Kuruluşlar. Müslümanlar, İngiliz 
sömürgeciliği döneminde giderek artan hı- 
ristiyanlaştırma faaliyetleri karşısında der¬ 
nekler kurarak mücadele ettiler. 1929’da 
başşehir Dârüsselâm’da Afrika Derneği ve 
1933’te Tanzanya İslâm Cemiyeti ilk ku¬ 
rulan teşkilâtlardır. Sömürgecilik sonra¬ 
sında bu teşkilâtlar ülkede birliği sağla¬ 
mak için çalıştılar. Ağa Han’ın himayesin¬ 
de kurulan Nizârî-İsmâiliyye mezhebi ül¬ 
kede geniş çaplı bir örgüt ağına sahiptir. 
Onlara ait Doğu Afrika Müslümanları Hayır 
Cemiyeti 1968’de siyasî faaliyetlerde etkin 
olduğu ileri sürülerek kapatıldı. Onun ye¬ 
rine Tanzanya İslâm Cemiyeti adıyla kuru¬ 
lan dernek doğrudan iktidar partisi TANU’- 
ya bağlandı ve TANU içindeki etkili önderi 
Râşidî Mfaume Kawawa devlet başkanı 
birinci yardımcısı oldu. Julius Kambarage 
Nyerere 1985 yılında devlet başkanlığın¬ 
dan çekilince yerine Ali Haşan Mvvinyi’nin 
getirilmesiyle müslümanların ülke siyase¬ 
tindeki ağırlığı hissedildi ve durumlarında 
iyileşme oldu. İslâm dünyasından gelen 
yardımlarla yeni camiler ve okullar inşa 
edildi. Bu gelişmelere rağmen Tanzanya 
İslâm Cemiyeti’nin faaliyetlerinden mem¬ 
nun olmayanlar Kur’an okumayı yaygın¬ 
laştırmak, din eğitimini geliştirmek ve hac 
seyahatleri düzenlemek amacıyla Şeyh 
Yahyâ Hüseyin öncülüğünde Baraza adlı 
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yeni bir teşkilât kurdular. Ancak 1992'de 
teşkilâtın ileri gelenleri tutuklandı ve teş¬ 
kilât kapatıldı. Aynı yıl teşkil edilen Millî 
Müslüman Kongresi, Tanzanya'daki bü¬ 
tün müslümanları temsil eden teşkilât 
olarak Tanzanya İslâm Cemiyeti’nin yerini 
aldı. Müslüman halkın bütün kesimlerin¬ 
den temsilcilerin katıldığı, genel merkezi 
Dârüsselâm’da bulunan el-Cem’iyyetüi-İs- 
lâmiyye li-şarkı İfrîkıyye ülkedeki İslâmî 
mekteplerin bakımını üstlenmiş durum¬ 
dadır. İslâmî eğitim veren okullarda öğre¬ 
tim genellikle Arapça, bazılarında Sevâhi- 
lî dilleriyle yapılmaktadır. İslâmî faaliyet¬ 
ler Dârüsselâm’daki el-MeclisüT-İslâmiy- 
yü'l-a'lâ tarafından yönetilir. 1964’te İslâm 
Oniversitesi'nin açılması için kampanya 
başlatıldı ve seçilen heyet Mısır, Ürdün, 
İrak, Küveyt ve Lübnan’a giderek destek 
istedi. Ancak heyetin ülkeye dönmesinin 
ardından devlet başkanı Nyerere hükümet¬ 
te yenilik yaptı ve el-Cem'iyyetü’l-İslâmiy- 
ye Başkanı Tewa Sâid’i hükümetteki gö¬ 
revinden alarak cemiyetin çalışmalarını 
sonuçsuz bırakmaya çalıştı. Nyerere 1967’- 
de müslümanlarla ilgili işleri de kendi güdü¬ 
mündeki bir öğretmene havale etti. Tan¬ 
zanya'da bazı tarikatlar oldukça yaygın¬ 
dır. Ülkede ilk yayılan tarikat, Somali’nin 
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Barave şehrinden gelen ve mezarı Zengi- 
bar şehri civarında olan Seyyid Ömer Kul- 
leteyn vasıtasıyla bölgede daha ziyade Cey- 
lâniyye veya Kirama adıyla tanınan Kâdi- 
riyye'dir. Ardından aynı tarikatın Üveysiy- 
ye kolu geniş taraftar buldu. Sultan Ber- 
gaş b. Saîd ve Hâmid b. Süveynî'nin bu ta¬ 
rikata intisap ettikleri bilinmektedir. Tan¬ 
zanya'da Sudanlılar'ca getirilen Yeşrutiy- 
ye de yaygındır. Ayrıca Rifâiyye ve Aleviy- 
ye mensupları vardır. Bu tarikatlar Alman 
sömürgeciliğine karşı yürütülen direniş ha¬ 
reketlerinde etkili oldu. 
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